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Voorwoord 

Toen ik in 1975 toetrad tot de priesterraad van de vereniging Árya 
Dewaker (de juiste spelling is Diwäkara), vroeg ik op de eerste 
vergadering van de raad de aandacht voor, en deed ik het voorstel 
om, de Satyartha Prakäsa, het standaardwerk van de oprichter van 
Ärya Samäja (de hervormingsbeweging binnen Satya Sanätana Vaidika Dharma, 
(=de ware eeuwige vedische leer) ten onrechte bekend geworden met de naam het 
Hindoeisme, waardoor het universele karakter ervan erdoor ís aangetast) Swami 
Dayänanda Saraswati, in het Nederlands te vertalen en uit te geven. 
Een van de aanwezigen onder de pandita’s, pandita Soerdjpal 
Ramjatan, gaf te kennen dat zo’n Nederlandse vertaling van de 
Satyärtha Prakäsa reeds in 1953 door een zekere heer Vrede was 
gemaakt. Uit informatie bleek dat de heer Vrede later naar 
Engeland was verhuisd. Ik vond het erg jammer dat niemand mij 
aan zijn adres kon helpen om zo met hem in contact te komen. 


Het toenmalige hoofdbestuur, onder voorzitterschap van de heer 
Chait Ram Singh, in de volksmond meer bekend als C. R. Singh, 
had de heer Vrede de Engelse versie gegeven van de Satyartha 
Prakaäsa (“Light of Truth’) uit het Hindi vertaald door de bekende 
Árya Samäja-geleerde Gangäprasäda Upädhyaya, vader van Swämi 
dr. Satya Prakäsa. Inmiddels bestaan er vier versies van de 
Satyartha Prakäsa in het Engels. 


Diezelfde avond, na de priesterraadsvergadering, ging ik samen met 
onder andere pandita Soerdjpal Ramjatan en pandita R. Sheoratan 
naar de Tourtonnelaan in Paramaribo waar pandita Ramkhelawan 
Bidjai woonde, een van de pandita’s van Arya Dewaker. Die was 
inmiddels overleden. Wij troffen zijn kinderen op het adres aan en 
vroegen aan een zoon van de pandita of hij van de Nederlandse 
vertaling van de Satyärtha Prakäsa afwist. De zoon van de pandita 
verraste ons door ons een exemplaar te geven van de vertaling, op 
hoofdstuk vier (4) na. Bij navraag bleek dat men de Nederlandse 
vertaling van hoofdstuk vier aan prinses Beatrix had overhandigd 
toen ze een bezoek bracht aan Suriname en bij die gelegenheid 
naast andere plaatsen in Suriname ook de Ärya Dewaker had 
bezocht. 


De vertaling die wij van de zoon van pandita Bidjai ontvingen was 
met een handtypemachine getypt, ik meen in viervoud. Bepaalde 
hoofdstukken uit de bundel bestonden uit de originele kopie en 
andere uit tweede of derde doorslagen. Ik mocht de gehele vertaling 
bij mij houden. Bij alle bekende Arya Samäja-werkers werd 
navraag gedaan bij wie wij een exemplaar van hoofdstuk vier 
zouden kunnen vinden. Helaas kon niemand ons daarbij helpen. 


In 1977 barstten de algemene verkiezingen los in Suriname. 
Inmiddels had ik hoofdstuk 6 van de Satyärtha Prakäsa heel goed 
bestudeerd, want dat handelde over de ideale staat. Ik besloot dat 
hoofdstuk apart uit te geven en aan de politici van Suriname aan te 
bieden. Het betreffende hoofdstuk werd wel gedrukt, maar het boek 
kon niet worden gedistribueerd. Ik weet niet of er opzet in het spel 
is geweest, maar de drukker had bij het drukken van dat hoofdstuk 
de paginanummers verkeerd opgemaakt. Met moeite heb ik twee tot 
vier exemplaren laten inbinden. De rest werd gewoon vernietigd. In 
de kosten voor deze druk droeg de heer pandita Harridew Sahtoe 
duizend guldens (sf 1000,-) bij, wat in de goeie ouwe tijd heel veel 
geld was. 


Daar ik ingenomen was met hoofdstuk 6, had ik de wens een groot 
publiek toe te spreken. En die wens werd vervuld. Het bleek dat bij 
de NPK 2 (Nationale Partij Combinatie) ook de politieke partij HPP 
(Hervormingsprogressieve partij) onder voorzitterschap van de heer 
Pannalal Parmesar was aangesloten. Deze partij was op zoek naar 
een Hindoestaanse priester die op de eerste massameeting aan de 
Wanicastraat te "Groen Djari" van NPS (Nationale Partij Suriname) 
met zijn zegen de opening zou willen verrichten. 


Ik kreeg een onverwacht bezoek van twee HPP'ers, de heren dr. 
James Ramlal en drs. Soeroedjpersad Badrisingh. Deze heren 
vroegen mij of ik bereid zou zijn bij de opening van de 
massameeting van de NPK aanwezig te zijn en namens de HPP de 
aanwezigen toe te spreken en zegenen. De heren gaven te kennen 
zich ervan bewust te zijn dat ik tot de VHP (Verenigde 
Hervormingspartij) behoorde, maar als pandita diende ik een 
spiritueel-geestelijke bijdrage ten dienste van iedereen te leveren. 


Zo gezegd zo gedaan. Op de bewuste dag verscheen ik op de 
massameeting. Naast de andere geestelijken zoals een pater, een 
dominee en een moulvi heb ik ook het woord gevoerd. Na mijn 
toespraak werd ik gefeliciteerd door de heer Olton van Genderen 
(inmiddels wijlen) en de heer Pannalal Parmesar. De laatste zei 
tijdens zijn felicitatie zelfs letterlijk: ‘het kon niet beter’. De inhoud 
van mijn toespraak was ontleend aan hoofdstuk 6 van de Satyärtha 
Prakäsa. 


In 1983 vertrok ik met een studiebeurs naar India. Op dat moment 
overhandigde ik de totale conceptvertaling van de Satyärtha 
Prakäsa aan de secretaris (nu voorzitter) van de vereniging Arya 
Dewaker, de heer mr. Ramswaroop Bansradj. Met het panditawerk 
is hij daarna actief begonnen. Voordien gaf hij gratis Hindi lessen. 


In 1986 ging ik voor verdere studie naar Nederland. In 1993 
studeerde ik af aan de universiteit van Leiden als Indoloog. Enkele 
dagen daarna overleed mijn moeder in Suriname. Halsoverkop 
vertrok ik naar Suriname, Toen ik na de crematie van mijn moeder 
op het punt stond om naar Nederland terug te vliegen, kreeg ik 
bezoek van de heer pandita mr. R. Bansradj. Hij overhandigde mij 
de totale conceptvertaling van de Satyärtha Prakäsa met de 
mededeling dat de Arya Dewaker op het moment alle aandacht 
gericht had op het voltooien van de bouw van het multifunctioneel 


Hieronder citeer ik de letterlijke brief van de voorzitter van Ärya 
Dewaker pandita mr. R. Bansrad;: 


Aryase Vereniging "Arya Dewaker" 
Dr. S. Kafiluddistraat No. 1 - Telefoon 97109 
Paramaribo-Suriname 


Paramaribo, 12 juli 1993 


(Aan: 
Pt. Drs. S. Biere) 


Eerwaarde Pandit, 


Hierbij deel ik u mede dat het hoofdbestuur van de Aryase 

vereniging Arya Dewaker er geen bezwaar tegen heeft: 

- dat u gebruik maakt van de vertalingen in het Nederlands van 
het boek “Satyartha Prakäsa” die vertaald waren in opdracht van 
Árya Dewaker. 

- dat u deze vertalingen corrigeert of laat corrigeren. 

- Dat u na het completeren hiervan laat drukken. 


Het bestuur wenst echter dat in het voorwoord wordt vermeld dat de 
gemeente Árya Dewaker reeds in de vijftiger jaren een aanvang had 
gemaakt met het vertalen van genoemd boek in het Nederlands. Dit 
werk zal uiteindelijk onder uw leiding gecompleteerd worden. 

Het hoofdbestuur is u hiervoor dankbaar. 

Ten aanzien van financiële lasten is het bestuur van mening dat een 
fonds wordt gevormd om de middelen te verzamelen ter dekking 
van de drukkosten. 

Arya Dewaker is niet in staat uit haar kas de kosten te dekken 
„aangezien zij met man en macht de hoofdmandir aan de 
Wanicastraat 210 binnen korte tijd wenst af te bouwen. Hierbij 
ontvangt u de vertalingen van de hoofdstukken 4 t/m 14 van het 
bovengenoemde boek de “Satyartha Prakasa”. 


Namens het hoofdbestuur voornoemd 
De voorzitter, 


w.g. 


Pt. Mr. R. Bansrad; 


De hoofdstukken 1 tot en met 3 waren reeds in de jaren 80 door het 
hoofdbestuur van Arya Dewaker uitgegeven. Maar deze 
Nederlandse versie was gewoon een weergave van de Engelse 
vertaling van het standaardwerk. De weergave in het Nederlands 
liet veel te wensen over wanneer zij vergeleken werd met de 
originele tekst van de schrijver, Swämi Dayänanda Saraswati, in het 
Hindi en Saùskrita. Bovendien ontbrak op dat ogenblik hoofdstuk 
vier in het Nederlands. Door het ontbreken van dit hoofdstuk heeft 
het bestuur de overige hoofdstukken niet kunnen uitgeven. 

Het heeft vele jaren gekost om aan hoofdstuk vier te komen. 
Uiteindelijk heeft de heer pandita mr. R. Bansradj dat hoofdstuk 
zelf moeten vertalen. 


In Nederland ben ik op zoek gegaan naar personen die vroeger 
betrokken waren bij de vereniging Arya Dewaker. Zo is het mij met 
veel moeite gelukt van de heer Harry Ramtahalsing een kopie van 
het vierde hoofdstuk van de Satyärtha Prakäsa te ontvangen. 


Daar ik een kopie van de vertaling van dat hoofdstuk had ontvangen 
vergeleek ik die met de overige hoofdstukken en het bleek dat het 
lettertype van de met de handtypemachine getypte pagina's 
overeenkomsten vertoonden met de andere hoofdstukken. Ik was al 
blij dat ik dat hoofdstuk had gevonden. Als ik dit hoofdstuk niet 
had gekregen zou er een stijlbreuk zijn opgetreden ten opzichte van 
de andere hoofdstukken. De vertaling van hoofdstuk vier door 
pandita Bansradj vertoonde toch een heel andere stijl. 


Daar ik vanaf 1993 werkzaam ben bij de OHM (Organisatie Hindoe 
Media), had ik niet voldoende tijd om de correctie van de Satyärtha 
Prakäsa volledig onder mijn hoede te nemen. Ik vroeg dr. G. H. 
Schokker (voormalig Hindidocent bij de faculteit Indologie van de 
Universiteit van Leiden) mij te helpen met de revisie van de 
vertaling van de Satyärtha Prakäsa. Hij heeft me tot en met het 
eerste hoofdstuk geholpen, daarna liet hij mij weten hier niet veel 
tijd in te kunnen stoppen vanwege andere verplichtingen. 


De heer Lachmipersad Dewkalie, destijds voorzitter van de grootste 
lokale Arya Samäja vereniging in Nederland, Asan, vroeg ik mij te 
helpen de met de hand getypte teksten in de computer in te voeren. 
Hij heeft het belang van dit initiatief meteen ingezien en schakelde 
zijn dochters Shirley Sharmila, Agnes Shasikala en Sylvie Nirmala 
in om maandenlang kosteloos het hele manuscript in de computer ín 
te voeren. Als ik met vakantie naar het buitenland ging zorgde ik 
ervoor dat het pakket aan de heer Dewkalie werd toevertrouwd: 
mocht er met mij iets gebeuren dan zou het werk geen stagnatie 
ondervinden. 


Toen de heer Schokker zich terugtrok en ik zag dat het weer jaren 
zou gaan duren voordat het boek aan het publiek kon worden 
aangeboden, dacht ik de medewerking te zoeken van personen die 
tegen betaling de revisie van de teksten op zich zouden willen 
nemen. Hiervoor schakelde ik de Federatie Árya Samaja Nederland, 
FAS-NED, in om een overeenkomst aan te gaan met prof. dr. 
Winand M. Callewaert, die bereid was gevonden de conceptteksten 
verder te reviseren. Nadat de overeenkomst was getekend zijn wij 
samen aan de slag gegaan. 


Gedurende dit proces bleek dat de diverse edities van de Hindi 
versie van de Satyärtha Prakaga veel druk- en spelfouten bevatten. 
Wij mogen van geluk spreken dat wij daarop zijn gewezen door 
Swämi Jagdishwaränanda Saraswati, die op uitnodiging van FAS- 
NED enkele jaren geleden te gast was in Nederland. Wij hebben 
toen meerdere exemplaren naar Nederland laten komen van een 
versie van de Hindi Satyärtha Prakäsa waarin slechts enkele 
spelfouten waren geslopen. In deze versie is door Swami 
Jagdishwaränanda heel nauwkeurig vastgehouden aan de essentie 
van de gedachtegang van Swami Dayänanda Saraswati, de 
oorspronkelijke schrijver van de Satyärtha Prakaga. In de 35ste, 
36ste en 37ste editie, die het publiek jaar in en jaar uit heeft 
gebruikt, blijkt dat de drukkers zo slordig zijn geweest dat zij 
bepaalde passages in plaats van op bladzijde x helemaal op 
bladzijde y hadden geplaatst. Soms bleek ook dat er een heleboel 
woorden waren weggelaten. 


VI 


De nieuwe druk (ND) die wij uiteindelijk als basis hebben gebruikt 
om de juiste weergave in het Nederlands te toetsen, is de versie van 
de hand van Swämi Jagdishwaränanda Saraswati. Alleen heeft 
Swämi Jagdishwaränanda in deze versie op twee plaatsen enkele 
passages weggelaten. Hij zag de relevantie van die passages voor de 
hedendaagse samenleving niet. Een passage komt voor in hoofdstuk 
vier (4) en handelt over Niyoga. Dat is een soort ‘natuurlijke’ 
inseminatie voor het verkrijgen van een kind door een echtpaar dat 
geen kinderen kan krijgen. Hierbij is het zo dat de partners het er 
onderling over eens moeten worden dat met wederzijdse 
toestemming een geslachtsdaad met iemand anders plaatsvindt ter 
verkrijging van nageslacht. 

Mocht blijken dat de vrouw onvruchtbaar is, dan zou zij haar 
echtgenoot toestemming moeten geven met een andere vrouw een 
geslachtsdaad te verrichten voor het verkrijgen van een kind dat aan 
dit gezin zal toebehoren. Mocht blijken dat de man onvruchtbaar is, 
dan zou hij de vrouw toestemming moeten geven met een andere 
man de geslachtsdaad te verrichten voor het verkrijgen van een kind 
voor dit gezin. Daarna zou de relatie meteen moeten worden 
verbroken. Nu draagmoederschap een commerciële zaak is 
geworden en ook nog eens veel ellende met zich meebrengt, nu de 
moraal van de mens steeds aan het veranderen is, achtte Swämi 
Jagdishwaränanda Saraswati deze passage niet meer relevant. 


Swämi Dayänanda heeft deze passage ontleend aan 
Sanskritateksten. Hij wilde hiermee alleen maar aantonen dat er 
voor elke regel een uitzondering bestaat, Anders gezegd: dat er voor 
een echtpaar dat geen kinderen zou kunnen krijgen, een sociaal 
aanvaarde oplossing bestond waarbij een van de partners een 
biologische band met het kind zou hebben. De keuze lag helemaal 
bij de echtparen: die zouden bereid moeten zijn, deze 'daad' zonder 
enige consequentie te laten verrichten, zonder daarbij het eigen 
gezinsleven te laten ontwrichten. Je moet van goede huize komen 
om dit soort zaken overeind te kunnen houden. Vandaag de dag 
kunnen met de moderne techniek van kunstmatige inseminatie 
echtparen zonder kinderen toch gelukkig worden gemaakt. Denk 
hierbij aan IVF bevruchting. 


VII 


Een andere passage komt voor in hoofdstuk negen (9). Deze 
passage ligt meer op filosofisch terrein. Swämi Jagdiswaränanda 
denkt dat deze passage nooit van Swämi Dayänanda kan zijn 
geweest, maar bij het drukken is toegevoegd door personen die 
Swami Dayänanda niet goed gezind waren. 


Ik heb de teksten van de andere edities vergeleken met de nieuwe 
druk (ND). Swami Jagdiswaränanda heeft ten behoeve van de lezer 
de teksten geschreven in het huidige Hindi, zonder ook maar 
enigszins te tornen aan de betekenis ervan. Bij het schrijven van 
deze versie heeft Swämi Jagdishwaränanda ook de manuscripten 
van Swämi Dayänanda geraadpleegd, zodat hij overtuigd was van 
de bedoeling van Swämi Dayänanda en deze op de juiste manier 
kon weergeven. 


Prof. dr. Callewaert deed de revisie van de teksten en vergeleek de 
vertaling met de originele teksten van Swämi Dayänanda in het 
Hindi, wat ik vooraf ook had gedaan. Na de revisie van een 
onderdeel stuurde prof. Callewaert de hoofdstukken ter 
goedkeuring naar mij toe. Mijn op- en aanmerkingen op de revisie 
verwerkte hij dan in de uiteindelijke versie. 


Tenslotte is deze vertaling nu toch uitgegeven. Iets dat ruim vijftig 
jaar geleden had moeten verschijnen, ziet nu uiteindelijk het 
levenslicht. Toch hebben wij geen moment spijt van deze 
vertraging omdat heel veel aandacht is besteed aan de kwaliteit van 
de Nederlandse tekst, die hierdoor een getrouwe weergave is van de 
originele tekst. 


Een woord van dank wil ik hier zeker richten tot de volgende 
personen. Allereerst prof. dr. Winand Callewaert die bereid was mij 
te helpen met de revisie van de Nederlandse tekst. Verder de heer 
drs. Amrish Baldewpersad Tewarie, voorzitter van FAS-NED (en 
ondervoorzitter van OHM) en zijn bestuur, die het vertrouwen 
hadden dat ik dit karwei tot een goed einde zou brengen. Ook wil ik 
de vereniging Arya Dewaker in Suriname bedanken voor het feit 
dat zij mij de basisvertaling uit 1953 ter hand stelden. 


VII 


Dit boek is voor een multiculturele samenleving een welkom 
naslagwerk. Omdat Swämi Dayänanda reeds in de 19°° eeuw op het 
idee kwam om kennis te nemen van alle bekende religies, geloofs 
en levensovertuigingen en ook levensbeschouwingen, heeft hij 
daarmee een pragmatische aanzet hiertoe gegeven. 


Een citaat van Swämi Dayänanda Saraswati: 


(Uit het aanhangsel 'Over geloof en ongeloof’ dat volgt op hoofdstuk 
veertien (14) van de Satyärtha Prakäëa) 


“De Sanätana Dharma of eeuwige leer is het stel universele stellingen 
die aan alle landen en alle mensen behoren, die in het verleden 
aangenomen werden, heden aangenomen worden en in de toekomst 
aangenomen zullen worden en tegen welke geen enkel mens kan zijn. 
Verstandigen sluiten zich nooit aan bij iets dat door dommen of zij 
die door een bepaald geloof misleid zijn gepropageerd wordt. 


Alle mensen moeten die beginselen die door uiterst geleerde mannen 
(adepten), d.w.z. de personen die waar denken, waarheid spreken en 
waarachtige daden stellen en filantropisch en onpartijdig zijn, gesteld 
zijn als hun geloof aannemen. Evenzo zal hun ongeloof moeten 
bestaan uit die dingen welke zulke personen als onwaardig 
verwerpen. Ik verklaar voor alle weldenkende dat ik geloof in al die 
dingen (God ect.) die door de Veda's en andere ware geschriften 
worden aangenomen en die het geloof van alle mensen zijn geweest 
vanaf Brahma tot de sage Jaimini. 


Mijn geloof is slechts datgene dat eensgezind voor allen door alle 
eeuwen (het verleden, het heden en de toekomst) aannemelijk is. Ik 
heb hoegenaamd niet het voornemen iets nieuws te introduceren of 
een nieuwe religie te stichten. 


Mijn wens is hetgeen waarheid is aan te nemen en anderen te vragen 
dit ook te doen en hetgeen onwaarheid is te verwerpen en anderen 
vragen dit ook te doen. Indien ik partijdig ware geweest zou ik mij 
aan één der religiën die in de Áryävarta (=India) prevaleren hebben 
vastgeklampt. 


Maar ik neem noch de gebreken van de verschillende geloven aan 
noch verwerp ik het hetgeen goed in hen is, of zij nu van India zijn of 
niet. In feite betaamt het niemand partijdig te zijn. Alleen hij die het 
geluk, ongeluk, verlies of winst van een andere als het zijne 
beschouwd, niet bang is voor een sterke man indien hij on- 
rechtvaardig is en een zwakke man, die rechtvaardig is, vreest kan 
een man genoemd worden. Niet alleen dit. Hij moet altijd trachten de 
zaak der rechtvaardigen te steunen, zelfs als hij hulpeloos, zwak en 
niet begaafd is en de onrechtvaardige te onderdrukken en zelfs te 
verdrijven, ook al zou deze de machtigste koning van de hele wereld 
wezen of de knapste man. 

Dat wil zeggen dat hij zich geen moeite zal moeten sparen om de 
slechtgeaarden zwak en de deugdvollen sterk te maken. Om dit doel 
te bereiken zal hij alle leed moeten dragen en zelfs zijn leven moeten 
opofferen, maar zijn plicht moet hij nooit verzaken. 

Hier haal ik, ter ondersteuning van mijn verklaring, enige teksten uit 
Bhartrihari en andere boeken aan: 

Laat diplomaten veroordelen of loven, laat welvaart komen of gaan, 
laat de dood nu komen of na eeuwen maar de dapperen zullen niet 
van het pad der gerechtigheid afwijken. (Bhartrihari) 


Rechtvaardigheid moet nooit verzaakt worden door wellust of vrees 
of hebzucht, zelfs als er een kans bestaat het leven te redden door 
haar te verzaken. Rechtvaardigheid is blijvend, leed en plezier gaan 
voorbij. De ziel is onsterfelijk terwijl de middelen om te leven 
veranderlijk zijn. (Mahäbhärata) 

De deugd is de enige vriend daar het de mens zelfs na de dood 
vergezelt. Al het andere wordt met het lichaam vernietigd. (Manu) 


De waarheid zegeviert, en geen valsheid. Geleerden volgen altijd het 
pad der waarheid. De weg der waarheid, die de sagen hebben 
bewandeld, laat geen enkele wens onvervuld. Er bestaat geen grotere 
religie dan de waarheid. Er bestaat geen kennis die beter is dan de 
waarheid. Daarom moet een mens de waarheid volgen. (Upanisad) 
Alle mensen moeten de gezegden van deze grote mannen navolgen." 


Om de leesbaarheid van dit standaardwerk te vergroten zal er een 
apart register worden samengesteld waarin naast de Sanskritateksten 
(mantra's, Sloka’s en andere verzen) ook thematische zaken worden 
gestructureerd en per bladzijde aangegeven. We hopen dit register 
binnen een of twee jaar af te hebben. 


Bij herdruk zal het register aan het einde van het boek worden 
opgenomen, maar bij de eerste editie zult u het register apart dienen 
aan te schaffen. 


Het ligt in de bedoeling om in de nabije toekomst een editie voor 
kinderen uit te geven. Dat zal enkele jaren duren. Omdat wij al dit 
werk pro deo moeten verrichten, zijn we afhankelijk van de 
hoeveelheid vrije tijd die we hierin kunnen steken. 


Heel in het begin hebben we getracht een korte weergave te geven 
van het doel waarvoor Swämi Dayänanda de Satyaärtha Prakaga heeft 
geschreven. Ik hoop dat dit de lezer zal motiveren het boek minstens 
een keer in zijn geheel te lezen. Alleen dan zal men in staat zijn de 
visie van de schrijver beter te begrijpen. 

Ik wens u naast veel leesplezier ook succes met het in praktijk 
brengen van de wijsheden uit het boek in uw eigen leven. Laat vooral 
niet na mij uw constructieve op- en aanmerkingen toe te sturen. 
Divali (Rishi Nirväna Utsava) 

Den Haag, 25 oktober 2003 

Sadar Saprem Namaste, 


Pandita drs. Soerdjpersad Biere 
(Süryaprasäd ; Suruj Biere) 


Xl 


Vervolg-voorwoord 
(Satyärtha Prakasa) 


Het is het vermelden waard dat het multifunctioneel centrum annex 
mandir (tempel) van Arya Dewaker in Paramaribo reeds in 2001 is 
voltooid. De feestelijke opening heeft plaatsgevonden op 11 
februari 2001, de geboortedag van Swämi Dayänanda Saraswatií, 
oprichter van de Árya Samäja. 


Vandaag heb ik de complete revisie van de Satyärtha Prakäsa van 
prof.dr. Callewaert ontvangen. Ik heb de teksten even doorgenomen 
en kwam tot de ontdekking dat er enkele spelfoutjes waren blijven 
zitten. Dat noodzaakte mij de hele tekst opnieuw door te lezen, om 
eventueel nog meer van die foutjes te kunnen traceren. Dat bleek 
niet voor niets te zijn: ik heb er inmiddels nog een heel aantal 
opgespoord. 

Mochten er onverhoopt toch nog spel- of drukfouten aanwezig zijn, 
schroomt u dan niet die aan ons door te geven, zodat wij bij de 
volgende editie de betreffende correcties kunnen doorvoeren, 
samen met eventuele op- en aanmerkingen. 


Mijn dank gaat uit naar de drukkers en binderijen van wier diensten 
wij gebruik hebben gemaakt en die zich hebben ingezet om dit 
naslagwerk zodanig te drukken en in te binden dat het heel lang 
mee kan gaan. 

Mijn vrouw, Radjpatie Carmelita -Karmalekhä- wil ik in het 
bijzonder bedanken voor haar jarenlange geduld zodat ik tijd kon 
vrijmaken om dit alles te ondernemen. Ik heb de meeste privé-tijd 
aan dit werk en aan andere Samäja - werkzaamheden besteed, wat 
uiteraard ten koste ging van haar. Ik hoop dat door deze publicatie 
al die belangrijke jaren geen verspilde tijd zijn geweest. 

Helaas heb ik, uit tijdgebrek, slechts de korte samenvatting van het 
“doel waarom Swämi Dayänanda Satyärtha Prakäga heeft 
geschreven” in deze uitgave kunnen opnemen, en niet de 
uitgebreide versie daarvan. Deze laatste kunt u op korte termijn als 
een aparte brochure tegemoet zien. 


Tussen de teksten van de Nederlandse vertaling zult u op 
verschillende bladzijden cijfers tegenkomen die tussen haakjes 
staan. Deze refereren aan de bladzijden van de originele Hindi 
versie van de Satyärtha Prakäsa: Published by Bhagavati Prakäshan, 
H % Model Town, Delhi 110009, India. Maharshi Dayänanda’s 
Satyartha Prakasa;, Modern Hindi Conversion by Swami 
Jagdishwaränanda Saraswati. Edition: 1995, Deze 
paginanummering is gehandhaafd om het de lezer makkelijker te 
maken de Nederlandse vertaling te vergelijken met de Hindi versie. 


Tot slot wil ik u er nogmaals op wijzen dat deze uitgave in 
multiculturele, multireligieuze en multilevensbeschouwelijke 
samenlevingen zoals in Nederland, Suriname en elders aan iedereen 
is aan te bevelen voor het vormen van een visie op diverse thema’s 
die ons allen aangaan bij het scheppen en behouden van een veilige, 
leefbare, saamhorige en bovenal vreedzame samenleving. Voeg de 
daad bij het woord. 


Divali (Rishi Nirvana Utsava) 

Den Haag, 1 november 2005 

Postbus 66063, 

2506 GB Den Haag, Namaste, 
Nederland Suruj Biere 


Korte versie van het doel van Swämi Dayänanda om de 
Satyärtha Prakäsa te schrijven 

De Árya Samöäja is een cosmopolitische organisatie, opgericht om 
een bepaald doel te bereiken. 

Dit doel is duidelijk aangegeven in het achtste grondbeginsel van de 
Árya Samäja. “We moeten avidyä dat is onwetendheid verdrijven 
en vidyä, wetenschap, spiritueel en lichamelijk bevorderen.” 


We hebben tegenwoordig in het tijdperk van de wetenschap, 
technologie en een nieuwe wijze van socialisme, de zogenaamde 
hoogontwikkelde landen, de landen in ontwikkeling en de 
onderontwikkelde landen. De onwetendheid echter bestaat overal. 


Er is nauwelijks een volk dat niet de dupe is van het gevaar van 
bijgeloof, ondeugd en lichtgelovigheden. 


De mens is nog altijd zwak om zich aan te passen in zijn omgeving, 
en hij is onderhevig aan en vatbaar voor de prikkel van de slechtste 
type, en derhalve blijft de geest van een van de grondbeginselen 
van de Ärya Samäja onvervuld: 

“Allen dienen te worden behandeld met liefde, rechtvaardigheid en 
gerechtigheid.” 


Vandaag de dag kan geen enkel land geïsoleerd blijven. Derhalve 
spande de Árya Samäja zich in vanaf het beginstadium voor het 
uitwerken van de vervulling van het zesde grondbeginsel van de 
Árya Samäja: 

“* Het voornaamste doel van de Arya Samäja is goed te zijn voor de 
wereld m.a.w. het bevorderen van het lichamelijke, geestelijke- 
spirituele- en sociale welzijn van elk wezen met gevoel.” 


De Ärya Samâja is een wereldbeweging, geschikt in de eerste plaats 
voor het tijdperk van de wetenschap. 


De Rationalistische Beweging in Europa 
Eind 19e, begin 20e eeuw raakten in Europa de dogma’s van het 


christendom, gebaseerd op de teksten van het Oude en Nieuwe 
Testament, in conflict met de ontdekkingen van de wetenschap. 

Zo hadden bijvoorbeeld Copernicus en zijn volgelingen verklaard 
dat de aarde niet plat, maar rond is en dat de zon niet om de aarde 
draait maar de aarde en de andere planeten om de zon, die zelf 
stilstaat. Ook bleek dat de vrouw is niet voortgekomen uit de rib 
van Adam, maar een onafhankelijk wezen, dat net zo’n belangrijke 
rol speelt in de schepping als de man. Daardoor werd het de moeite 
waard tijdens een bevalling waar een keizersnede aan te pas kwam, 
het leven van de vrouw te redden door haar onder narcose te 
brengen. En het hoogtepunt was bereikt toen Darwin en zijn 
collega’s de grote theorie van de evolutie naar voren brachten. 


Wederopleving 

Zoals het Christendom sinds de wetenschappelijke en sociale 
revolutie in Europa verouderd was geworden, zo raakte ook het 
Hindoeïsme met al haar sektarische fracties en sociale uitwassen in 
de moderne tijd in onbruik. Een wederopleving was noodzakelijk. 
Terwijl Swämi Dayänanda, de grondlegger van de Ärya Samäja, 
een vernieuwingsbeweging binnen het Hindoeïsme, in India bezig 
was met het uitwerken van een recept voor deze kwaal, ontdekte hij 
dat alle religies en geloofsovertuigingen van de gehele wereld in 
mindere of meerdere mate aan deze zelfde kwaal leden. 


Wat de redenen of de omstandigheden ook waren, de godsdiensten 
waren gedegradeerd tot ontaarde instituten die in plaats van het 
algemeen welzijn te dienen huichelarij en haat in het vaandel 
voerden. Een kritische analyse leidt tot de volgende waarnemingen: 
De kerkelijke aandacht gaat voornamelijk uit naar de deugden die 
de gelovige tot een rechtvaardig en nobel mens maken. Weinig 
aandacht wordt gegeven aan God, de welwillende schepper en 
onderhouder van dit universum. 

De belangrijkste figuur is de intermediair: een profeet, een 
incarnatie, een leraar of de kerk (tempel). Vaak is die begiftigd met 
mysterieuze krachten en de capaciteit om hypothetische wonderen 


tot stand te brengen die in strijd zijn met de wetten van de natuur. 
Zo wordt hij tot een concurrent van God. 

Er zijn onbewijsbare toezeggingen gedaan over een leven na de 
dood, ín plaats van iets te veranderen aan de situatie ter plekke, 
waar het individu of de samenleving in het huidige leven voordeel 
van zou kunnen hebben. 

Alle religieuze instellingen worden gedomineerd door een 
geestelijke elite. De Arya Samäja is een beweging die tegen dit 
soort zaken in het geweer komt. Deze vereniging van edele mensen 
heeft zich tot taak gesteld de mensen bekend te maken met het 
gedachtegoed van de Veda’s, de oudste heilige boeken ter wereld. 
Volgelingen van de vedische leer stellen volledig vertrouwen in 
God, die vormloos, alomtegenwoordig, almachtig, alwetend en 
eeuwig is. Hij is bovendien vriendelijk, rechtvaardig en nobel en 
Hij werkt met eeuwige en ware wetten. Daarom omarmt de Ärya 
Samäja de verworvenheden van de wetenschap, die volledig 
gebaseerd zijn op waarneming, experimenten, logica en 
universaliteit. 

Swämi Dayänanda was de eerste grote spirituele leraar die de 
vorderingen van de wetenschap verwelkomde. Hij was tegen 
dogma's en bijgeloof en accepteerde de wetenschap, al nam hij 
daarbij wel de nodige voorzichtigheid in acht. 

Aan de ene kant drong hij aan op rationalisatie van de religie en aan 
de andere kant wilde hij de wetenschap in spirituele zin verklaard 
zien. Hij verwees naar de theïstische evolutie en naar een theïstisch 
gebruik van wetenschap en technologie en legde de nadruk op de 
theïstische bedoeling van het leven en van de schepping. 


Geen droom maar werkelijkheid 

Voor Swämi Dayänanda is de wereld op grondslag van de Veda’s 
geen mythe, droom, fantasie of illusie-mäya-, maar feitelijke 
werkelijkheid, evenals ons leven, dat zinvol en vol van betekenis is. 
Hij en zijn grote hervormingsbeweging, de Árya Samäja, schrijven 
een levenswijze voor die gebaseerd is op moraliteit en bevordering 
van het concept van individuele en sociale ethiek. 

De persoonlijke aard van God is liefde, waarheid, schoonheid, 
opoffering, welwillendheid en dus wordt de waarde van ons leven 
bepaald in termen van waarachtigheid, onbaatzuchtigheid, 


soberheid en liefde. Niet alleen het doel van het leven dient goed te 
zijn, het moet worden bereikt met behulp van nobele middelen. 
Doel en middelen zijn even belangrijk. 

Net als de Veda's, legt de Arya Samäja de nadruk op morele, 
ethische normen en waarden, op dharma. Daarom komt zij met een 
universele oproep: “Krinvanto Vi$vam Áryam”, “Maak alle mensen 
op aarde tot weldenkende mensen’. 

Arya Samäja betekent een gemeenschap van goede en edele 
mensen. Daarmee beweren we niet dat ieder lid van deze 
gemeenschap op dit moment zo goed en edel is als hij of zij zou 
moeten zijn. Maar wel durven we zonder meer te zeggen dat de 
gouden principes van de gemeenschap die het fundamentele 
manifest vormen van deze gemeenschap en die zijn geformuleerd 
door de ver vooruitziende hervormer Swämi Dayänanda Saraswati, 
oprichter van de Arya Samäja (de hervormingsbeweging binnen het 
Hindoeïsme), in april 1875 te Bombay in India, het waard zijn 
gevolgd te worden door alle weldenkende en onbevooroordeelde 
mensen over de hele wereld en van alle tijden. En ik (“Suruj Biere) 
kan u zeggen dat als dit door ieder van ons zou worden nagekomen, 
er overal op onze planeet voorspoed, vrede en harmonie zou zijn. 
Wij nodigen ieder weldenkend mens (ÄÁrya) die de wereld wil 
behoeden voor oorlog en verwoesting uit om bij te dragen aan de 
verbreiding van de gedragscodes die in deze grondbeginselen 
besloten liggen, want alleen dan zullen de plannen, verlangens en 
gedachten van alle mensen overeenkomen en wij zullen allen leven 
als één grote familie, in het Sanskrita: Vasudhaiva kutumbakam. 


Árya Samäja moet u niet zien als een nieuwe religie of, zoals vaak 
in het Westen wordt gezegd, als een sekte, maar gewoon als een 
hervormingsbeweging binnen het Hindoeïsme. 

Om zich aan regels te kunnen houden schreef de grondlegger van 
de Arya Samäja, Swämi Dayänanda, ten behoeve van werkers en 
wereldburgers als leidraad een aantal grondbeginselen. De eerste 
drie daarvan vormen het fundament van de vedische leerstellingen 
(Vaidika Dharma). 


Het uitgangspunt van de Arya Samäja is: 

Hij of Zij of Het dat Paramätmä, God, wordt genoemd, is de 
Hoogste Geest, waarvan het hele heelal doordrongen is. Hij of Zij 
of Het is de personificatie van bestaan, bewustzijn en 
gelukzaligheid. De Veda's zijn de schatkamer van kennis, van 
filosofische, spirituele en universele waarheid. Ze zijn het woord 
van God en absoluut waar. Ze zijn de mens gegeven toen het heelal 
geschapen werd. Er zijn drie dingen zonder begin en zonder einde 
namelijk: God (Paramätmä), de ziel (ätmä) en de materie (prakriti). 
De schepping is de wezenlijke en natuurlijke uiting van de 
goddelijke energie. Alleen als de wereld geschapen is kan die 
creatieve energie zijn werk doen en kunnen de zielen de vruchten 
van hun daden (karma) plukken. Klasse en de stand van een 
individu moeten worden bepaald door zijn of haar verdiensten en 
niet door zijn of haar geboorte. Tirtha, is datgene waarmee de 
oceaan van ellende wordt overgestoken. Het bestaat uit eerlijkheid 
in gedachten, woord en daad. Het verwerven van kennis. Het 
koesteren van het gezelschap van rechtschapen, wijze en goede 
mensen. Het regelmatig beoefenen van yoga en het voldoen van 
goede werken. Dit is dus een verinnerlijking van het begrip tirtha 
(letterlijk: "heilige bedevaartplaats"). De ziel vertelt ons wat we wel 
en niet moeten doen, maar is ondergeschikt aan God wat betreft het 
plukken van de vruchten van ons gedrag. Swarga (“hemel of 
paradijs) is het beleven van het uiterste geluk op deze aarde en de 
manier om dat te bereiken is gelegen in het leiden van een 
onzelfzuchtig leven. Naraka (=hel) is een andere naam voor het 
ondergaan van verschrikkelijk lijden in het leven. Voorts moet een 
Ärya geen beelden vereren, want de Veda's leren ons dat God geen 
gedaante, vorm of lichaam heeft. 


In de yajurveda hoofdstuk 32 mantra 3 staat: 
Na tasya pratimä asti yasya näma mahadyasah 


Letterlijk betekent dit: Hij wiens naam grote roem heeft, heeft geen 
beeltenis. Swami Dayänanda geloofde in een democratische 
levensvorm. En hij wilde nooit dat volgelingen van onder meer de 
onderstaande grondbeginselen dat wat hij zei als enige waarheid 
zouden opvatten. Hij zei:" De Sanätana Vaidika Dharma of eeuwige 


wetmatigheid (norm) is een aantal stel universele stellingen die 
voor alle landen en alle mensen gelden, die in het verleden 
aangenomen werden, die aangenomen zullen worden en waar geen 
enkel mens tegen kan zijn. Verstandige mensen sluiten zich aan bij 
datgene wat zonder enige misleiding wordt gepropageerd." 


Hier volgen dan de: 
DE TIEN GRONDBEGINSELEN VAN DE ARYA SAMÁJA 


1. God: 
De oerwortel - de eeuwige, onzichtbare schenker van alle ware 
kennis en van voorwerpen, geschapen door ware kennis - dit 
alles is de allerhoogste God. 


2. Zijn eigenschappen en verering: 

God is de verpersoonlijking van bestaan, intelligentie en 
gelukzaligheid. Hij of Zij of Het is vormloos, almachtig, 
rechtvaardig, barmhartig, ongeboren, oneindig, onveranderlijk, 
zonder begin, onvergelijkbaar, steun voor allen, meester van 
alles. Alomtegenwoordig, alwetend, onvergankelijk, 
onbevreesd, eeuwig, heilig en schepper van het heelal. Alleen 
Hem/Haar/Het komt aanbidden toe. 


3. Zijn woord De Veda's: 
De Veda's zijn de heilige Schriften van ware kennis. Het is de 


opperste plicht van elke Arya (weldenkend mens) om de Veda's 
te kennen en te onderwijzen, om naar de voordracht ervan te 
luisteren en om ze aan anderen voor te dragen. 


4. Waarheid: 
We moeten klaarstaan om waarheid aan te nemen en om 
onwaarheid te verwerpen. 


5. Rechtvaardigheid: 
Alle handelingen moeten in overeenstemming zijn met dharma, 


na overweging van wat goed en wat slecht is. 


6. Weldoen: 
Het voornaamste doel van de Arya Samäja is om goed te zijn 
voor de wereld m.a.w. het lichamelijke, spirituele en het sociaal- 
maatschappelijke welzijn te bevorderen van elk wezen met 
gevoel. 


7. Liefde en gerechtigheid: 
Onze houding tegenover alles moet worden geleid door liefde, 


rechtvaardigheid en gerechtigheid. 


8. Onwetendheid en kennis: 
We moeten onwetendheid (avidya) verdrijven en geestelijke en 
lichamelijke kennis (vidyä) bevorderen. 


9. Individualisme en altruïsme : 
Niemand mag alleen tevreden zijn met het bevorderen van het 
eigen welzijn. Integendeel, iedereen moet zijn of haar welzijn 
zoeken in het bevorderen van het welzijn van iedereen. 


10.Ondergeschiktheid en vrijheid: 
Alle mensen moeten zich schikken naar de wetten van de 
samenleving die gemaakt zijn ter bevordering van het welzijn 
van iedereen. Binnen dat kader moeten ze vrij zijn om het 
individuele welzijn te bevorderen. 


Het verschil tussen tussen Satyartha Prakäsa en Saûskära 
Vidhi van Swami Dayananda 

De mens heeft twee kanten in het leven. De theoretische en de 
praktische. Swami Dayananda bracht in de geest van de denkers 
van zijn tijd opschudding door zijn fundamentele creatieve ideeën. 
Omdat hij op het traditionalisme en doctrinisme een geweldige 
aanval pleegde, heeft hij daar het opkomende westerse materialisme 
afgekoeld. 

In plaats hiervan heeft hij (“Swami Dayänanda) de oude Vedische 
cultuur van de oosterse rigi-muni’s (zieners en heiligen) een nieuw 
leven ingeblazen. En om die een standvastige en concrete vorm te 
geven, schreef hij de Satyärtha Prakaga. 





Dit was (=is) zijn theoretisch werk. Maar theorie zonder kennis, 
idee, zonder toepassing, blijft onuitgesproken. Wanneer het zaad 
ontkiemt pas dan wordt het een boom. De opschudding die Maharsi 
Dayananda in de hersenen van de mensen in zijn tijd veroorzaakte, 
was (zijn doel) een nieuw mens te vormen. 


Om deze gedachte; de mens opnieuw te vormen, creatieve vorm te 
geven, schreef hij de Saùskära Vidhi. De Nederlandse vertaling van 
dit boek kunt u bij ASAN (Arya Samäja Nederland) in Den Haag 
krijgen onder de naam “De wetenschappelijke uitleg van Sanskära 
Vidhi”. 


De Satyärtha Prakäsa is de theoretische of gedachten kant van zijn 
ideologie, terwijl Saùskära Vidhi de praktische of creatieve kant 
daarvan is. 


Uitgave: 

Arya Samaj in Suriname 
Vereniging “Arya Dewaker” 
Dr. S. Kafiluddistraat 1 
Paramaribo-Suriname 


Federatie Arya Samaj Nederland (FAS-NED) 
Regentesselaan 233 
2562 CZ Den Haag 
Nederland 
ISBN 90-810812-2-5 
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SATYÄRTHAPRAKASA l 
[5] 


ARA 


Ere aan God, die een verpersoonlijking is van 
waarachtigheid, kennis en zegen. 


INLEIDING ! 


Dit is een tweede, verbeterde druk. Toen ik de 
Satyärthaprakäga * schreef, bezat ik geen grondige 
kennis van het Hindi, daar ik steeds in mijn studie, 
redevoeringen en conversaties het Sanskrita gebruikte 
en mijn moedertaal Gujaräti was. Nu heb ik echter 
Hindi leren spreken en schrijven volgens de regels van 
de grammatica en is mijn kennis, in vergelijking met 
vroeger, veel beter. Natuurlijk zijn er daardoor enkele 
wijzigingen gekomen wat woorden en zinsbouw betreft. 
Dat was noodzakelijk omdat anders de verbetering van 
de taal niet mogelijk is. Ik heb evenwel geen 
wijzigingen aangebracht in de betekenis van de 
woorden. Wel heb ik de fouten van de eerste druk 
verwijderd of verbeterd. 


Dit boek bestaat uit veertien hoofdstukken, tien in 
het eerste deel en vier in het tweede. De laatste twee 
hoofdstukken en het laatste onderwerp ‘geloof en 
ongeloof”, die niet in de eerste uitgave konden worden 
opgenomen, zijn thans bijgevoegd. 


| Alle voetnoten zijn door de vertaler aangebracht. 
* «De Belichting of Verklaring van de Betekenis van de Waarheid’; kan ook 
vertaald worden als “De Belichting van de Ware Principes.’ 
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INLEIDING 


Het eerste hoofdstuk handelt over de namen van 
God zoals AUM, enzovoort. 

In het tweede hoofdstuk wordt de methode voor 
het opvoeden van kinderen aangegeven. 

Het derde hoofdstuk handelt over celibaat 
(brahmacarya), onderwijssysteem, namen van 
ware en niet-ware boeken en over de methode 
van onderwijs geven. 

Het vierde hoofdstuk beschrijft het huwelijk en 
het gezinsleven. 

Het vijfde hoofdstuk beschrijft de regels voor de 
afzondering in het woud en de totale ascese. 

Het zesde hoofdstuk handelt over de staatkunde. 
Het zevende hoofdstuk heeft God en de Veda's 
als onderwerp. 

Het achtste hoofdstuk bespreekt de schepping, de 
instandhouding en de ontbinding. 

Het negende hoofdstuk handelt over kennis, 
onwetendheid, gebondenheid aan en de 
verlossing uit de kringloop van geboortes. 

Het tiende hoofdstuk bespreekt de correcte en 
incorrecte levenswijze alsmede de reinheid en 
onreinheid van voedingsmiddelen. 

In het elfde hoofdstuk worden de religieuze 
sekten van India onderzocht. 

Het twaalfde hoofdstuk geeft een kritische 
beschouwing van de Cärväka-leer, het 
boeddhisme en het jainisme. 

Het dertiende hoofdstuk handelt over het 
christendom. 

Het veertiende hoofdstuk bevat een beschouwing 
van de islam. Na het veertiende hoofdstuk wordt 
de eeuwige op de Veda's gebaseerde leer van de 
Ärya's verklaard, die ook door mij wordt 
aanvaard. 


Mijn hoofddoel bij het schrijven van dit boek is 
waarachtige principes te belichten, of als waarheid te 
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verklaren wat waarheid is en als niet-waarheid te 
verklaren wat niet-waarheid is. Indien waarheid voor 
niet-waarheid gehouden wordt en niet-waarheid voor 
waarheid, belicht men zeker niet waarachtige principes. 
[6] 

De waarheid ligt in het spreken van, schrijven over en 
geloven in wat hetgeen is zoals het werkelijk is. Wie 
bevooroordeeld is, probeert de niet-waarheid van zijn 
geloof uit te leggen als waar, en de waarheid van een 
ander geloof als niet-waar. Zulke personen kunnen niet 
tot de waarheid komen. Het is daarom de voornaamste 
plicht van alle geleerden om door middel van prediking 
of geschriften de werkelijke aard van waarheid en niet- 
waarheid aan alle mensen uit te leggen. Dan zullen de 
mensen uit zichzelf begrijpen wat al dan niet tot hun 
heil strekt, de waarheid accepteren en de niet-waarheid 
verwerpen, en zo altijd gelukkig leven. 


De ätmä- de ziel (de spirituele identiteit)- van elk 
mens kan waarheid en niet-waarheid onderscheiden, 
maar door zelfzucht, stijfhoofdigheid, kwaadgezindheid 
en onwetendheid geeft hij de waarheid op en neigt hij 
naar de niet-waarheid. In dit boek is hiervan geen 
sprake en het is ook niet de bedoeling de gevoelens van 
anderen te krenken of iemand schade te berokkenen. 
Het enige doel is de mensheid tot vooruitgang en geluk 
te brengen, en dat de mensen, door de waarheid en de 
niet-waarheid te leren kennen, de waarheid mogen 
aanvaarden en de niet-waarheid mogen verwerpen. Er 
bestaat geen andere weg om de mensheid te verheffen 
dan de prediking van de waarheid. 


Indien in dit boek soms per abuis of tijdens de 
correctie en het drukken een fout is achtergebleven, dan 
zal die gerectificeerd worden wanneer men daarop 
wijst. Maar wanneer iemand uit partijdigheid twijfel 
oppert of kritiek uitoefent, zal daarop geen acht worden 
geslagen. In geval iemand ten bate van de mensheid iets 
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oppert, zal dat, na juist bevonden te zijn, zeker 
aangenomen worden. 

Thans zijn er in elk geloof veel geleerden. Indien 
zij hun vooroordeel zouden opgeven en algemeen 
aanvaarde theorieën aannemen die voor iedereen 
gunstig zijn en als waarheid gelden, en indien zij die 
theorieën zouden opgeven die met elkaar in strijd zijn, 
en in wederzijdse liefde zouden leven en laten leven, 
dan zou dat het volmaakte geluk voor de wereld zijn. 
De verschillen tussen de geleerden vergroten de 
verschillen tussen de gewone mensen, met het gevolg 
dat allerlei verdriet toeneemt en aan het geluk schade 
wordt berokkend. Dat kwaad dat de zelfzuchtigen 
genoegen doet, heeft de mensheid in een oceaan van 
ellende gedompeld. Zodra er één uit die geleerden naar 
voren treedt om het welzijn van de mensheid te 
bevorderen, zijn zelfzuchtige lieden erop uit om zich 
daartegen te verzetten en werpen zij allerlei 
hindernissen op. Maar ata vaft and, ga ve 
feat daar:’ de waarheid zal zegevieren en niet- 
waarheid zal ten onder gaan en door de waarheid zal het 
pad van de geleerden openen. Met dat vertrouwen zijn 
wijzen niet onverschillig voor het welzijn van anderen 
en laten zij nooit na om de waarachtige principes te 
propageren. Het is een duidelijk inzicht dat waeù 


faafha aftomsgdeaa (Gita*). Dat betekent dat elke 


daad ter verkrijging van kennis en van de dharma eerst 
gelijk is aan vergif en later gelijk is aan nectar. Deze 
woorden indachtig heb ik dit boek geschreven. Laten de 
luisteraars of lezers van dit boek het liefdevol 
doornemen, de waarachtige bedoeling ervan leren 
kennen en overeenkomstig hun wens handelen. Dit is 
mijn opzet: de punten waarin alle religies 
overeenkomen, zijn klaarblijkelijk waar en moeten dan 


3 Mund. 3.1.6. 
f Vers 18.37. 
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ook aangenomen worden; tegelijk veroordeel ik alle 
valsheden, daar zij verschillen doen ontstaan onder de 
verschillende religies (geloofsovertuigingen; 
levensbeschouwingen). Het is mijn bedoeling om alle 
geheime en openlijke feiten van de religies het publiek 
(zowel geleerden als minder geleerden) voor te houden, 
zodat na discussie daarover tot elkaar groeien en in 
vrede naast elkaar leven. 


Alhoewel ik in India geboren ben en woon, heb ik 
zonder enige partijdigheid gewezen op fouten van alle 
religies (levensbeschouwingen) en godsdienstige sekten 
van dit land; evenzo heb ik met de verschillende religies 
van andere landen gedaan. Dat zou volgens mij de 
mentaliteit moeten zijn van alle goede mensen. Indien 
ik partijdig was geweest, zou ik —zoals heden 
gebruikelijk is— mijn eigen religie hebben opgehemeld 
en gepropageerd, terwijl ik andere religies zou hebben 
veroordeeld, beschadigd en tegen-[”7] 
gewerkt. Een dergelijk gedrag past echter niet bij de 
mens. Zoals sterke dieren de zwakkeren tiranniseren en 
zelfs doden, zou iemand die een mensen lichaam krijgt 
en zo handelt, als een dier handelen en niet als een 
mens. De waarachtige mens is hij die, sterker zijnde, de 
zwakkeren beschermt. Wie uit hebzucht anderen schade 
doet, is te vergelijken met een dier. 

De eerste elf hoofdstukken handelen uitsluitend 
over India. De religieuze principes die ik hierin 
gesteund heb, zijn alle vedische en derhalve door mij 
aan te nemen. Punten uit latere geschriften zoals de 
Puräna's en de Tantra’s enzovoort, waarop ik kritiek 
heb, zijn te verwerpen. 

De Cärväka-leer, die in het twaalfde hoofdstuk 
bekritiseerd is, bestaat heden ten dage haast niet meer. 
Als atheïstische leer houdt ze sterk verband met het 
boeddhisme en het jainisme. Cärväka is de belangrijkste 
atheïstische leer en het is daarom zeer noodzakelijk al 
haar activiteiten te bestrijden. 
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Indien valsheden niet in het openbaar bestreden 
worden, zullen waardeloze handelingen in deze wereld 
meer en meer toenemen. In het twaalfde hoofdstuk 
wordt in het kort besproken hoe de principes van de 
Carväka-leer in feite ook die van het boeddhisme en van 
het jainisme zijn. De leer van de boeddhisten en de jains 
komt in veel opzichten sterk overeen met de Cärväka- 
leer, hoewel er ook verschilpunten zijn. Hierom worden 
de jains als een aparte school beschouwd. Het verschil 
is duidelijk gesteld in het twaalfde hoofdstuk. Ik verwijs 
daarom naar dat hoofdstuk. De punten waar het 
jainisme en het boeddhisme verschillen vertonen, zijn 
ook belicht in het twaalfde hoofdstuk. 

Een samenvatting van het boeddhisme zoals het 
voorkomt in oude boeddhistische teksten zoals de 
Dipavaùsa enzovoort, is in de Sarvadarsanasamgraha 


gegeven. De boeken over het jainisme zijn de volgende: 


Vier Müla Sütra (basisaforismen): 
1. Ävasyaka Sütra, 2. Visesa Äva$yaka Sütra, 
3. Dasavaikälika Sütra, 4. Paksika Sütra. 


Elf Anga: 

1. Acärähga Sütra, 2. Sugadähga Sütra, 3. Thänänga 
Sütra, 4. Samaväyänga Sütra, 5. Bhagavatíi Sütra, 

6. Jnatä-dharmakathä Sütra, 7. Upasakadasä Sütra, 

8. Antagadadasä Sütra, 9. Anuttarovaväi Sütra, 

10. Vipäka Sütra, 11. PraSnavyäkarana Sütra. 


Twaalf Upänga: 

1. Upavaï Sütra, 2. Rävapseni Sütra, 3. Jiväbhigama 
Sütra, 4. Pannaganäa Sütra, 5. Jambu-dvipa-pannati 
Sütra, 6. Candapannati Sütra, 7. Sürapannati Sütra, 

8. Niriyävali Sütra, 9. Kapyiyä Sutra, 10. Kapavadisayä 
Sütra, 11. Puppiyä Sütra, 12. Pupyacüliyä Sütra. 


Vijf Kalpa Sütra: 
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1. Uttarädhyayana Sütra, 2. Nisitha Sütra, 3. Kalpa 
Sütra, 4. Vyavahära Sütra, 5. Jitakalpa Sütra. 


Zes Cheda's: 

1. Mahanisithabrhadväcanä Sütra, 2. Mahänisithalaghu- 
väcanä Sütra, 3. Madhyamaväcanä Sütra, 4. Pinda- 
nirukti Sütra, 5. Augha-nirukti Sütra, 6. Paryyüsanä 
Sütra. 

Tien Payannä Sütra: 

1. Catussarana Sütra, 2. Paficakhäna Sütra, 

3. Tadulavaiyalika Sütra, 4. Bhaktiparijfiäna Sütra, 

5. Mahäpratyäkhyäna Sütra, 6. Candävijaya Sütra, 

7. Ganivijaya Sütra, 8. Maranasamädhi Sütra, 

9, Devendrastavana Sütra, 10. Saûsära Sütra. En verder 
de Nandi Sütra en de Yogoddhär Sütra. 

Vijf Pancänga : 

1. Alle commentaren op de eerder genoemde boeken, 

2. Nirukti, 3. Carani, 4. Bhäsya. 

Alle originele geschriften, samen met deze vier 
commentaren, worden Paficäùga genoemd. 

De Dhündhiyä Avayava worden niet erkend. Er 
zijn veel andere boeken waarin de jains geloven. Ze 
zullen alle in het twaalfde hoofdstuk behandeld worden. 

De jainistische geschriften vervallen onnoemelijk 
vaak in herhaling. Sommigen van hen hebben de 
gewoonte om hun eigen boek niet gezaghebbend te 
noemen wanneer het in handen komt van een 
andersdenkende of door hem gedrukt is. Maar een boek 
kan toch niet buiten de jain-leer vallen alleen maar 
omdat de een het accepteert en de ander niet. Natuurlijk 
kan een boek dat geen enkele jain accepteert en nooit 
geaccepteerd heeft, voor hem niet acceptabel zijn. Maar 
er heeft nog nooit een boek bestaan waarin niet ten 
[8] 
minste één jain heeft geloofd. Daarom is kritiek op de 
principes in een bepaald boek alleen maar mogelijk 
voor hen die in dat boek geloven. Er zijn veel jains die 
in een zeker boek geloven, maar dat ontkennen op een 
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vergadering of in een debat. Om die redenen houden de 
jains hun boeken verborgen. Zij geven ze niet aan een 
andersdenkende, noch lezen zij daaruit voor, omdat ze 
zo vol staan van absurditeiten dat zelfs geen enkele jain 
die kan verantwoorden. Het juiste antwoord is niet- 
waarheden te verwerpen. 

Het dertiende hoofdstuk handelt over het 
christendom. De Bijbel is hun Heilige Schrift. Voor 
bijzonderheden over het christendom wordt verwezen 
naar hoofdstuk XIII. 

Het veertiende hoofdstuk behandelt de religie van 
de moslims. Bij hen is de Koran de Heilige Schrift. 
Hiervoor wordt verwezen naar hoofdstuk XIV. Na dit 
alles heb ik een schets gegeven van de vedische leer. 
Wie dit boek zal beschouwen met een mentaliteit die 
strijdig is met de bedoeling van de schrijver, zal de 
betekenis ervan niet begrijpen. Teneinde een geschrift te 
begrijpen zijn er vier factoren nodig: verlangen 
(äkäksä), toepasselijkheid (yogyatâ), contextualiteit 
(äsatti) en bedoeling (täfparya): 
äkänksä. het wederzijds verlangen van de spreker en 

van de woorden in een zin over een bepaald 

onderwerp; 
yogyatä. een woord op de juiste manier gebruiken, zoals 

‘met water besprenkelen’; 
äsattt. de naburige teksten citeren waarin een bepaald 

citaat voorkomt; 
tätparya. peilen naar de bedoeling van de spreker die 

een bepaald citaat geeft of een tekst schrijft. 
Er zijn altijd vrij veel obstinate fanatici, vooral bij de 
aanhangers van een bepaalde geloofsovertuiging, die 
een idee hebben dat in strijd is met de bedoeling van 
een spreker. Immers, door hun religieus fanatisme raakt 
hun verstand verstrikt in duisternis. Zoals ik naar de 
ontwikkeling van andere mensen streef door eerst 
onbevoordeeld de Puräga's, de teksten van de jains, de 
Bijbel en de Koran te bestuderen en vervolgens daaruit 
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het goede te accepteren en het verkeerde weg te laten, 
zo behoort iedereen dat te doen. 

Ik heb in mijn boek slechts enkele verkeerde 
beweringen van deze religies aangehaald, zodat de 
mensen voor zichzelf kunnen bepalen wat waar en niet 
waar is. Zij kunnen dan de waarheid accepteren en doen 
accepteren en de niet-waarheid opgeven en doen 
opgeven. Het ligt immers niet in de aard van geleerden 
om de mensheid te vernietigen door haar te misleiden, 
elkaars vijand te maken en haar onderling te laten 
bestrijden. 

Ofschoon onontwikkelde mensen dit boek in een 
heel andere geest zullen lezen, zullen ontwikkelde 
mensen de bedoeling ervan naar behoren begrijpen. Ik 
beschouw daarom mijn streven als geslaagd en 
presenteer mijn gedachtegang aan de mens. Lees dit 
boek, toon het aan anderen en laat zodoende mijn werk 
vruchten afwerpen. Voor mij zoals voor alle 
grootmoedige mensen is het de hoogste plicht om de 
waarachtige principes onbevooroordeeld te belichten. 

Moge de Paramätmä die de ziel van iedereen is, 
die ieders hart reguleert en die waarheid, bewustzijn en 
gelukzaligheid belichaamt, door zijn genade aan dit doel 
ruimte geven en dat duurzaam maken. 
aaafdfenn af org It 
Voor intelligente mensen moet dit niet meer uitgebreid 
worden beschreven. Tot zover de inleiding. 


Mahäränä paleis (Swämiï) Dayänanda Saraswati 
Udaipur 
Bhädrapad Suklapaksa samvat 1939 
[1882 A.D.] 
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[9] 
aa, 


Dit is de Satyärthaprakäsa 
Hoofdstuk I 


nu wal fr: ú aen: vt vaan | 

assa geeft: wel fau: | 

a u Hak a via Te vak | ara 
va ae aft mt afath ad aftenrft 


TARAd Aorta Sag Haag Serd | MA 
fernand: 1 

Betekenis: Het woord AUM is de meest verheven naam 
van God. Het is samengesteld uit de letters A, U en M 
en geeft de veel namen van de Almachtige 
(Allerhoogste) weer. Met deze naam worden veel namen 
weergegeven. De letter A staat voor Virät, Agni en 
Visva, enzovoort. De letter U voor Hiragyagarbha, Vayu 
en Taijasa, enzovoort. De letter M voor ÍSvara, Äditya 
en Präjna, enzovoort. De Veda's en andere ware 
geschriften verklaren duidelijk dat deze woorden 
volgens de context in overeenstemming zijn met de 
namen van de Almachtige (het Opperwezen). 

Vraag: Waarom zijn de woorden Virät enzovoort, 
geen namen van andere dingen dan het Opperwezen? 
Betekenen zij ook niet het heelal, de elementen zoals 
aarde enzovoort, de mensen, de geleerden, en in de 
medische wetenschap de medicijnen zoals droge 
gember? 

Antwoord: Zeker hebben zij al die betekenissen. 
Maar zij betekenen ook het Opperste Zelf (God). 


8 Taittiriya Aranyaks mi 
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Vraag: Verstaat U onder die namen alleen de 
natuurkrachten (deva) of niet? 

Antwoord: Welk bewijs heeft U voor Uw 
interpretatie? 

Vraag: De deva’s zijn het meest bekend en het 
meest verheven, daarom neem ik aan dat deze woorden 
alleen namen van deva's aangeven’. 

Antwoord: Is de Allerhoogste niet welbekend? Is 
er iets verhevener dan Hij? Waarom geeft U niet toe dat 
deze namen ook de Allerhoogste aangeven? Als de 
Allerhoogste niet onbekend is en niemand zijn gelijke is, 
hoe kan dan iemand verhevener zijn dan Hij? Uw 
bewering is daarom niet juist en bevat ook vrij veel 
fouten. Immers, SuRud qfamafted ara sft 
aftana: of "het is strijdig met de logica om het 
bestaande ter wille van het niet-bestaande te verwerpen". 
Stelt U zich bijvoorbeeld voor dat iemand een ander 
persoon voedsel brengt en hem vraagt om dat op te eten, 
en dat de ander het afslaat om vervolgens te lopen 
zoeken naar voedsel, dat niet te verkrijgen is. Niemand 
zal deze persoon als een wijs mens beschouwen. 
Hetzelfde kan gezegd worden van Uw bewering. U 
verwerpt de bestaande betekenissen van namen als 
Virät, enzovoort namelijk de bekende en bewezen 
‘Allerhoogste! en 'Heelal' enzovoort, en tracht onder die 
namen de onmogelijke en niet-bestaande verheven 
krachten enzovoort te verstaan. Hiervoor bestaat geen 
enkel bewijs of argument. Het is altijd het verband, dat 
de betekenis van de woorden aanduidt. Laten wij 
bijvoorbeeld het Saûskrita woord saindhava nemen. 

[10] 

€ Ya ld dea’ Dat wil zeggen: “O knecht! 
Wil je saindhava voor me brengen?” 
° De vragensteller bedoelt dat het verband tussen deze namen en deva's zo wel 


bekend is, dat het onnatuurlijk lijkt de woorden een andere betekenis toe te 
kennen. 
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Het woord saíndhava heeft twee betekenissen, namelijk 
‘zout’ en ‘paard.’ Indien een man zijn knecht vraagt om 
saïindhava te brengen, moet de betekenis van het woord 
bepaald worden door de gelegenheid waarbij het 
gebruikt wordt. Indien de meester aan tafel zit, betekent 
het woord zeker “zout.” Maar als hij op het punt staat uit 
te gaan, zou het 'paard' betekenen. In geval de knecht het 
paard in de eetzaal brengt of zout wanneer de meester 
uitgaat, is het duidelijk dwaasheid zijnerzijds en zal de 
meester terecht boos worden en hem ontslaan. Ons 
standpunt is daarom dat een woord verschillende 
betekenissen kan hebben, maar dat slechts die betekenis 
er aan gegeven moet worden welke het verband 
aangeeft. 
Nu zullen wij enkele mantra’s voorhouden. 

l. MRI GE | Yajur veda 40, 17 
U ziet dat in deze context in de Veda’s AUM enzovoort 
de namen van de Allerhoogste zijn. 

2. Afrereenrgnegane | Chandopya Upanisad 


3. sùfeaentien ven Tedere Mandkya 
4. qä àar sue ait valt a uefa 1 
afst saca mia ad U Hulu 
aten It Kafha Upanisad' 
5. ufea gdarvteieaukft | 
eran af frard ged qe 
6. qaafig ae nja veraf Il 
Ea WM Ha se Waan, | 
Manusmriti 12. 122. 123 
7. an U fau: a va faisan U: 
Bg | U Fe Piaf as: | 
Kaivalya Upanisad 


B. En fi geuafgu fee: a qu Tear | 


T Valli 2, mantra 1,15. 


14 HOOFDSTUK I 


wm u fam agu aaf ad grafen: 
Rigveda 1. 164. 46 


9, WE pirat fear fera gar 
uil | 


que ves gft 3E ot mr fe et: U 
Yajurvedal3. 18 


10. EA za ded varmsa Ea: Glad | 


Ee € fare gaaf Afin se ema see: II 
Sämaveda uttarä”7. 3. 8. 2 
11. woa ad za adt ak | 


qd yn: viead aad ofaftean U 


Atharvaveda 11. 4. 1 


Betekenis: De reden waarom de voorgaande 
passages zijn genoemd, is aan te tonen dat in zulke 
teksten met namen als AUM en andere namen het 
Hoogste Zelf (God) aangeduid wordt. Zo is geen enkele 
[11] 


naam van God zonder betekenis, zoals namen als 
‘Arme’ (daridrí) en ‘Rijkaard’ (dhanapati) in de wereld 
wel zijn. Dat bewijst dat de namen van God soms Zijn 
attributen, soms Zijn handelingen en soms Zijn natuur 
aanduiden. 

AUM en de andere namen van God zijn 
betekenisvol’. Bijvoorbeeld: 

|. (aum Kham … "aatea, aranka 


ARA, Gt, GA Tears, BE” God wordt AUM 
genoemd omdat Hij/Zij/Het beschermt, Kham omdat Hij 
doordringend als ether is, en Brahma omdat Hij /Zij/Het 
almachtig is. 


* In het dagelijkse leven komen wij soms edele namen zoals Koning tegen, die 
ook aan de armen worden gegeven. Zij duiden dan niet de ware betekenis van 
het woord aan. In tegenstelling hiermee duiden de namen van God de ware 
betekenis aan. 
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2. (aumitye …) Alleen Hij, wiens naam AUM is 
en nooit vergaat, dient aanbeden te worden en niemand 
anders. 

3. (aumityeta …) In al de Veda's en andere 
geschriften is de voornaamste en eigen naam van God, 
AUM. Alle andere namen zijn secundair. 

4, (sarve vedä …) AUM is de naam van het 
Opperwezen dat alle Veda's beschrijven 
vererenswaardig noemen, en waartoe volledige overgave 
en plichtsbetrachting leiden en voor de gewaarwording 
waarvan een leven van zelfbeheersing en kuisheid 
(brahmacarya) nagestreefd wordt. 

5. (prasäsita …) Kent Hem als het Opperwezen 
(parama purusa) die de leermeester van allen is, kleiner 
dan het kleinste element, zelfverlichtend en slechts in 
diepe trance waarneembaar. 

6. (etamagnim) Als degene die zichzelf verlicht, 
heet de Allerhoogste Agni; als de belichaming van ware 
kennis heet Hij Manu; als de beschermer van allen heet 
Hij Prajäpati; als de oppermachtige heet Hij Indra; als de 
bron van ieders leven heet Hij Präna en als degene die 
constant ° alom aanwezig is, heet Hij Brahma. 

1, (sa bramä sa visnuh …) Als de schepper van het 
heelal heet Hij Brahmä, als de alom aanwezige Visnuh, 
als degene die zondaren doet wenen door hen te straffen 
heet Hij Rudrah, als de zegenrijke en weldoener van 
allen Sivah. 4; wear 4 erft a famaf veen U 
uE TdE ERI Àsfafa ama: 
malt Herdt A mrenftrûgat: 1 3 1 De naam 
van God is Aksara omdat Hij alles doordringt en 
onvergankelijk is; Svarat, omdat Hij zelfverlichtend is 
en Kälägni omdat Hij bij het vergaan van de wereld de 


* Eigenlijk staat er: ascese overeenkomstig de dharma. 

Of, SAT zonder onderscheid binnen of buiten, alomtegenwoordig, d.w.z. 
de allergrootste. Deze betekenis van Brahma houdt verband met de wortel brihi 
vriddhau. 
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vernietiger van allen en zelfs van de tijd is. Daarom is de 
naam van God Kälägni. 

8. (dadrarm mitram …) De Ene die aan niemand 
ondergeschikt is, het ware Opperwezen, heeft alleen de 
verschillende namen zoals Indra, enzovoort. U{ gea 
vag wet fees, Mem va gent gf wad 
aag: ged: II Ì pan a man, À afte 
adam fg Hafen | Het Opperzelf heeft de namen 
Divya, omdat het goddelijke substanties als prakyití 
doordringt; Suparna omdat het een voortreffelijke 
bescherming geeft en volmaakte werken verricht, 
Garutmän omdat zijn ziel, dat wil zeggen zijn aard groot 
is, Mätarisvä omdat het oneindig machtig als de wind is. 
Daarom zijn er van Paramätmä de namen Divya, 
Suparna, Garutmän en Mätarigvä. Andere namen zullen 
later uitgelegd worden. 

9. (bhümirasi … vate Ym zei a fa: | 
De Heer heet Bhümi omdat Hij de woonplaats van alle 
existerende levende wezens is. De overige namen zullen 
later verklaard worden. 

10. (tdro mahnä …) Deze mantra werd 
aangehaald, omdat Indra hier de naam van God alleen is. 

11. (pränäya …) Zoals Prana of levenskracht alle 
lichamen en zintuigen beheerst, wordt de gehele wereld 
door de Allerhoogste beheerst. Daarom heet God Präna. 
[12] 

Wanneer men de juiste betekenissen van de 
bovenstaande bewijzen kent, begrijpt men dat deze 
namen alleen de Allerhoogste aanduiden. Met de namen 
AUM en Agni wordt inderdaad alleen de Allerhoogste 
aangeduid, Zoals door de verklaringen van de 
grammatica, de etymologie, de Brähmana's, de Sütrr’s 
enzovoort, de zieners en de wijzen de Allerhoogste 
kenbaar wordt, zo behoort iedereen dit te doen. AUM is 
alleen de naam van de Hoogste Ziel zelf, terwijl voor de 
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kennis van de Allerhoogste door middel van namen als 
Agni de context en de kwalificerende attributen 
bepalend zijn. Met andere woorden: deze namen wijzen 
op God in lofprijzingen, gebeden en verering of waar 
termen gebezigd zijn als alomtegenwoordig, 
alomvattend, heilig, eeuwig en schepper. 

aat fausaa faut aft ges: u * 


Nore woa gaaf u 

da dar eraa 17 

ran, gia qu 1 

JEE LIEN HEN: Gd: | SANNE: | 

arfa: | emu: | aa: gf | gren 

stuua: | shafeisan | SAT: | 

a: ged: | U ar We gesisaaaa: IP 

In passages als deze, zijn viräf, purusa, deva, 

akasa, väyu, agni, jala, bhümi enzovoort de namen van 
materiële dingen, omdat waar schepping, onderhoud, 
ontbinding, onwetenden, onbewuste, zichtbare 
fenomenen enzovoort als kwalificerende termen worden 
genoemd, die termen God niet aanduiden. Hij/Zij/Het 
staat buiten handelingen als de schepping en in de 
bovengenoemde mantra's is er sprake van handelingen 
als schepping. Daarom zijn hier víräf enzovoort niet de 
namen van de Hoogste Ziel (God), maar van materiële 
dingen. Waar als kwalificerende termen Alwetend 
enzovoort voorkomen, betekenen zij God en waar de 
kwalificerende termen verlangen, afkeer, inspanning, 
vreugde, verdriet, onwetende enzovoort, worden 
gebruikt, wordt de ziel bedoeld. Dat geldt in alle 
gevallen. Daar God in geen geval geboren kan worden 
of kan sterven, kunnen namen als vrräf en de 


U Pajuh31.5. 

12 Yafuh 31.12. 

13 pajuh31.9. 

e Yajuh 31.5. 

5 Taittiriya Upanisad Brahma valli. 
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kwalificerende termen als geboorte alleen staan voor 
onbezielde en bezielde substanties van de wereld, maar 
niet voor de Hoogste Ziel. 

Nu wordt in het navolgende aangegeven hoe de 
namen viräf enzovoort voor God bedoeld kunnen zijn. 
Dit is de betekenis van OMK AR (=Onkar): 

(räjr diptau) Uit deze wortel, met het prefix vien 
het achtervoegsel kvip, is het woord víraf afgeleid, zt 
fafa aa ausat wat verft a fas | 
Hierom duidt Virät de Allerhoogste aan als degene die 
de veelvormige wereld verlicht. 

(afcu gatipüjanayolì) Het woord agni is afgeleid 
van de wortels aga, agí, ín, die ‘bewegen’ betekenen — 
nderisef: ari mei Wiert, ge ma vet: | 
qssaft erase ar Tsaafa: | Hierom is 
Agni de naam van de Allerhoogste als degene die kennis 
belichaamt, alwetend is, waardig is om gekend, bereikt 
en vereerd te worden. 

(visa praveéane) Het woord viéva is afgeleid van 
deze wortel — fanta waer vafa gatver 
mA ae A erssmnfkg vig Wa ve: 7 
fara Sat: | Hierom is Vigva de naam van de 
Allerhoogste als degene in wie zich alle elementen als 
de ether bevinden of die deze doordringt en binnengaat. 
Deze en andere namen staan in verband met de letter ‘A’ 
van het woord AUM. 

[13] 

SfrÂ fEtaa, (Satapatha Brähmapa 6112) en de à 
TEVA, (Aitareya Bräbmapa 1.12), fera: Teff: duift 
za an Ì fear vii dei mt 
saffraan a feat: | Hierom is Hiranya- 
garbha de naam van de Allerhoogste als degene die de 
bron en de steun is van lichtgevende lichamen als de 
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zon. Het bewijs hiervoor is de volgende mantra van de 
Yajurveda : 

feat: Gaade Ya oi: often Sd | 

8 er gf egen we dara sf fada 11° 
In deze en andere contexten wordt met Hiranyagarbha 
de Allerhoogste aangeduid. 

(vä gatigandhanyolt) Uit deze wortel is het woord 
Vayu afgeleid. (gandhanam hinsanam) @ aft 
BUSTE dea ar afent afs: U ag: | Hij 
lZij/Het is de basis van de bezielde en onbezielde 
wereld, het leven en de beëindiging, sterker dan de 
sterken, en daarom is de naam van God ook Väyu. 

(ja nisäne) Het woord tejah is afgeleid van de 
wortel tja en het woord faijas is een afleiding van fejas. 
q: Given: galder ve: U dea: | 
God wordt taijas genoemd, omdat Hij zelfverlichtend is 
en licht geeft aan de zon en andere lichtgevende 
lichamen. Deze en andere namen staan in verband met 
de letter U van het woord AUM. 

(isa aisvarye) Omdat ifvara is afgeleid van de 
wortel 174 je vävatanm add a Seat: is Iévara 
de naam van de Hoogste Ziel als degene die over 
waarheid, gedachte, een goed karakter, kennis en 
oneindige macht beschikt. 

(do avakhandane) Het woord aditi is afgeleid van 
deze wortel met het partikel Ten het woord âditya is 
een afleiding van adití. 7 faud fefefaand za 
gisuafafe:, afafra smf: God wordt Aditya 
genoemd, omdat Hij /Zij/Het nooit vergaat. 

(7Aä avabodhane) Het woord prajfa is met het 
voorvoegsel pra- afgeleid van de stam jfz en präjfia is 
een afleiding van präjfia, 4: Wear aus adt 


6 Wajuh13, 4. 
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SAE HN U Ws, W WW Ue: | Hierom is 
Präjfah de naam van God als degene die met een 
onfeilbaar inzicht de aangelegenheden van de hele be- 
zielde en onbezielde wereld kent. Deze en andere namen 
staan in verband met de letter M van het woord AUM, 
waaruit de betekenis van alle overige namen afgeleid 
kan worden. 

In de mantra $anno mitrah am varunah … duiden 
de namen Mitra enzovoort ook de Allerhoogste aan, 
daar lofprijzing, gebed en verering alleen voor de 
Allerhoogste bestemd zijn. Men noemt Hem/Haar 
immers de Allerhoogste die in zijn/haar eigenschappen, 
daden, karakter en waarachtige handelingen uitblinkt. 
Van al die verheven figuren noemt men de Allerhoogste 
de meest verhevene. Er heeft nooit iemand bestaan, 
bestaat nu niet en zal ook nooit bestaan, die Zijn/Haar 
gelijke is. Daar Hij geen gelijke heeft, kan er ook geen 
grotere dan Hem bestaan. Geen enkel onbezield ding of 
geen enkele ziel bezit deugden als waarheid, 
rechtvaardigheid, mededogen, almacht en alwetendheid 
in dezelfde onbegrensde mate als de Allerhoogste. Van 
wat waarlijk is, zijn ook de eigenschappen, daden en 
natuur waarlijk. Daarom betaamt het de mensen God 
alleen en niemand anders te loven, tot Hem/Haar te 
bidden en Hem te vereren. Ook grootheden als Brahmä, 
Visnu, Mahädeva en onedele personen als de daitya en 
de dänava alsmede gewone mensen hadden uitsluitend 
vertrouwen in God en loofden Hem alleen, baden tot 
Hem alleen en vereerden Hem alleen en niemand 
anders. Zo zouden wij allen ook nu moeten handelen. 
Dit onderwerp zal in detail behandeld worden in het 
hoofdstuk over aanbidding en verlossing. 

[14] 

Vraag: Moet men onder namen als Mitra ‘vriend’ 
verstaan en naar de welbekende handelingen van deva’s 
als Indra kijken en hen daarom accepteren? 
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Antwoord: Zij zijn hier niet waard te worden 
geaccepteerd. lemand kan de vriend van een bepaald 
persoon zijn, de vijand van een ander en geheel 
onverschillig staan tegenover een derde. Daarom kan het 
woord Mitra niet in zijn grondbetekenis van “vriend” 
worden aangenomen. Maar God is ongetwijfeld de 
vriend van de gehele wereld en tegenover niemand is Hij 
vijandig of onverschillig. Geen enkel levend wezen kan 
zich zodanig gedragen. Daarom moet hier de 
Allerhoogste worden aangenomen. Natuurlijk, in een 
tweede betekenis kan Mitra enzovoort als ‘gezel’ 
enzovoort worden verstaan. 

(iâmidä snehane) Het woord mitra is met het 
achtervoegsel —ktra afgeleid van deze stam, Hafd 
fruit feat an A fa: | Mitra is de naam van 
God, omdat Hij elkeen lief heeft en de liefde van elkeen 
waard is. 

(vriâvarane, vara ipsäyäm.) Het woord varuna is 
met het achtervoegsel -unan afgeleid uit deze stammen. 


ii Pere reid Bapes 





omen Vlie da rnsns man Had or dae. dk 
respectabele, zelfbeheerste en geleerde personen 
(vogï’s), verlossingzoekers, verlosten en vrome 
personen accepteert, en die door hen geaccepteerd 
wordt. Of geul aA at: AS: | Varuga is de naam 
van de Allerhoogste als degene die de meest verheven 
is. 

(r gatipräpanayoh) Het woord aryya is met het 
achtervoegsel —yaf van deze stam afgeleid, en door - 
mäú toe te voegen ontstaat aryyamä @sat, Tft 
arne fide aram wûft Gsefm | Hierom is 
Aryamä de naam van de Allerhoogste als degene die 
eerbied waardig is voor de waarachtige rechtvaardigen, 
en die naar behoren de ware regels opstelt voor de toe- 
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wijzing van straf en beloning aan respectievelijk de 
zondaars en de deugdzamen. 

(idí paramaisvarye) Het woord indra is met het 
achtervoegsel —ran afgeleid van de stam id a wafd 
uikadan valt U 3: vrat: | Hierom is Indra 
de naam van de Hoogste Ziel als degene die almachtig 


is. 

(pa raksane) Brihaspati is een samenstelling van 
de woorden brihat en pati, met het voorvoegsel datí en 
sudägama en weglating van de ft en met het 
achtervoegsel dat. @& Semana ut: rf 
afm & Zeeaft: | God wordt Brihaspati genoemd, 
omdat Hij de grootste onder de groten en de God van het 
universum is. 

(vislr vyäptau) Het woord Visgu is met het 
achtervoegsel —nu afgeleid van deze stam. ààfie saret 
ast wm B fa: | God wordt Visnu genoemd, 
omdat Hij zowel door de beweeglijke als door de 
onbeweeglijke wereld dringt. 

Ser HA: Wed A K send: God wordt 
Urukrama genoemd, omdat Hij onbeperkte energie 
bezit. Moge ’ de Hoogste Ziel, die urukrama, de bezitter 
van oneindige energie en mitra, de vriend van allen en 
de vijand van geen enkel schepsel is, (am) de gever van 
zegen zijn. 

Moge (varuga), de meest verhevene ($am), de 
verpersoonlijking van zegen zijn. Moge (aryamä), de 
God van de gerechtigheid (Sam), de zegenrijke zijn. 

Moge (tadrah), de almachtige (éam), de gever van 
alle macht zijn. 

Moge (brihaspatih), de God van allen ($am), de 
gever van kennis zijn. 


7 Dit is een uitleg van de mantra shannomitrah enzovoort, die boven dit 
hoofdstuk is aangehaald. 
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Moge (visaul), de doordringer van alles 
(bhavatu), de gever van alle zegeningen zijn voor ons 
(aal). 

(arl d sad alst) Het woord brahma stamt 
uit byiha, brihi en vriddhau. Wij buigen voor God, 
Brahma die boven allen staat, groter dan iedereen is en 
die de van een onbeperkte kracht voorziene Hoogste 
Ziel is. O Allerhoogste, (Gaùa wat set) U is het 
Brahma dat 
[15] 
zich als de beheerser van ons innerlijk ‘manifesteert’. 
(Gra ve va afkenfi) Ik zal U de 'manifeste' 
Brahma noemen, omdat U de hele wereld doordringt en 
altijd voor iedereen bereikbaar is, (&í afkenft) Ik zal 
Uw waarachtige bevel zoals dat in de Veda staat, aan 
iedereen prediken en ik zal het ook zelf in acht nemen. 
(al afgenft) Ik zal de waarheid spreken, de waarheid 
aannemen en waarachtig zijn in handel en wandel. 
(cared) Moge U mij daarom beschermen. (tebraad) 
Moge U mij!* als spreker van de waarheid beschermen, 
zodat mijn intellect steeds U ten dienste zij en niet tegen 
U in opstand kome. Daar al hetgeen Uw order is, 
(dharma) deugd is en het tegenovergestelde (adharma) 
ondeugd is. (STäq Add Switi) De herhaling van de 
tekst dient als nadruk. (hivad «fsar Ue aft 
U TB TB) Zoals iemand in de gewone spreektaal 
tegen een andere zegt ‘ga naar het dorp, ga’, door de 
herhaling van het woord ‘ga’ wil hij dan zeggen: “Ga 
direct.’ Precies zo is het hier: als U mij beschermt, dat 
wil zeggen als U mij de genade verleent dat ik 
vastberaden in de dharma en afkerig van de adharma 


' Apta wordt hij genoemd die zonder de ondeugden als bedrog enzovoort is, 
de dharmätma, geleerde, die ware instructies geeft,die met medelijden bij allen 
aanwezig is, het duister van de onwetendheid verdrijft en, in de harten van de 
onwetenden het zonnelicht van de ware kennis brengt ( ] 

81). 
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ben, dan zal ik dat als een grote weldaad van U 
beschouwen. (GRA Wa: Wee: Mat) Het woord 
vrede ($äntih) wordt drie keren herhaald, omdat de 
wereld drievoudig pijn lijdt. 

|l. Adhyätmika, pijn van het lichaam en de ziel 
zoals gemis van ware kennis, hartstocht, haat, 
dwaasheid, lichaamspijnen en ziekten (zoals koorts, eten 
enzovoort). 

2. ädhibhautika, pijn afkomstig van vijanden, 
tijgers, slangen enzovoort. 

3. Adhidaivika, pijnen ontstaan door oorzaken als 
overtollige regen, droogte, overmatige koude en hitte 
(natuurrampen), en onvrede van de geest en de 
zintuigen. Moge U ons afhouden van deze drievoudige 
pijnen en ons altijd tot weldadige werken aanzetten. U 
bent immers de verpersoonlijking van het goede, U doet 
de hele wereld goed en U zegent de godsvruchtigen en 
diegenen die verlossing zoeken. 

Moge U daarom vol mededogen in de harten van 
alle levende wezens schijnen, zodat zij allemaal de 
dharma (deugd) in acht nemen, de adharzmma (ondeugd) 
opgeven, de hoogste zegen ontvangen en gevrijwaard 
worden van leed. 

gesn wier | 
Dit is een tekst uit de Yajurveda (VIL.42) waar het woord 
sürya de naam van God is, daar Hij de kern is van het 
heelal, dat bestaat uit de wereld van levende en 
beweeglijke wezens alsook uit levenloze en 
onbeweeglijke materie zoals aarde, en omdat Hij 
zelfverlichtend is en licht geeft aan alles. 

(ata sätatyagamane) Uit deze wortel is het woord 
ätmä afgeleid. äsaft enefa a ml die alle zielen 


enzovoort in de wereld voortdurend doordringt. 
quam a 4 srad sara: ger: 


9 Para heeft hier de betekenis van param en daarom moeten we 
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qeiisfgen: U Ural | Paramätmä is de naam van 
God, omdat Hij superieur is aan alle zielen enzovoort, 
nog subtieler is dan de ziel, de natuur en de ether, en het 
Zelf is dat alle zielen reguleert. 

ÍSvara is de naam van de bezitter van de macht. 4 
arg Hag U: Àe: U Wret: | Hij die 
machtiger is dan de heersers, dat wil zeggen dan de 
machtigen, en aan wie niemand gelijk is, wordt 
Paramesvara genoemd. 

(suf abhisave, süù pränigarbhavimocane) Uit 
deze wortel is het woord savitä afgeleid. afvaa: 
nfv san | Ravet vn Tk qe 
aaa a afamn qe: | De Parameévara wordt 
Savitä genoemd, omdat Hij het heelal heeft geschapen. 

(dívu kridävijigisävyavahäradyutistutimodamada 
svapnakäntigatisu) Het woord deva stamt van deze wor- 
[16] 
tel en wordt in de volgende betekenissen gebruikt: krida, 
die de zuivere wereld doet spelen; vijigisä, die de 
overwinning voor de rechtvaardigen wenst; vyavahära, 
die aan iedereen alle middelen voor activiteit geeft; 
dyuti, die zichzelf verlichtend iedereen verlicht; stut, die 
prijzenswaardig is; zoda, die de verpersoonlijking van 
geluk is en geluk schenkt aan anderen; mada, die de 
dwazen straft; svapna, die voor ieders rust de nacht 
schept en de wereld beëindigt, känti, die begerens- 
waardig is; en gat, die de verpersoonlijking van kennis 
is. Om die redenen wordt de ParameSvara Deva 

oemd. 

Of, a Seat met A <a: die zich uit vreugde 
over zijn eigen aard zelf vermaakt of, terwijl hij zich 
vermaakt, zonder iemands hulp de hele wereld schept, of 
de basis van elk vermaak is. @ fafsriad a éas, die 


ULT ATATANHT lezen. 
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[wie niemand kan overwinnen. @® =asraft « da: 
die alle rechtmatige en onrechtmatige handelingen kent 
en dienovereenkomstig instructies geeft, Wrauat sa 
uiaaft WH àa: die bewegende en statische alle 
werelden verlicht. 5: ad & da: die prijzenswaardig 
is door allen en niet te veroordelen is. ät üed qeafd 
B das die zelf een verpersoonlijking is van geluk, 
geluk schenkt aan anderen en niet het minste verdriet 
heeft. Î aaf meat & Za: die altijd gelukkig is en 
zonder pijn, en anderen gelukkig maakt en behoedt voor 
leed. 4: raf HU Las die bij de beëindiging alle 
zielen zal doen rusten in hun oorspronkelijke staat. a: 
mn med a U Ìa: van wie alle werken 
waarachtig zijn en naar wie alle rechtschapen wijzen 
streven om hem te bereiken. @ Test Tad a A 
&a;, die in alles aanwezig is en waardig is gekend te 
worden. Om al die redenen is Deva de naam van God. 

(kubi äcchädane) Uit deze wortel is het woord 
kubera afgeleid. &: «éd zat —erarmssa 7 
GAÛ STER: | Kuvera is de naam van God, omdat 
Hij alles bedekt door Zijn alomtegenwoordigheid. 

(prthu vistäre) Uit deze wortel is het woord 
prithivi afgeleid. a: veöf vl omfg var 4 
get | Prithivi is de naam van God, omdat Hij de 
gehele uitgestrekte wereld uitbreidt. 

Gala ghätane) Uit deze wortel is het woord ja/a 
afgeleid. Sat Hat zen, Gea -— 
HDA, AE, HE SH | Jala is de naam van 
de Paramätmä, omdat Hij de boosdoeners straft en 
omdat Hij de elementaire elementen van de natuur en de 
atomen met elkaar verbindt en van elkaar scheidt. 
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gea Bed sn Ht Wft vat GU U HU 
sien | Of verder, de Paramätmä wordt ook Jala 
genoemd omdat Hij iedereen schept en al het geluk 
geeft. 
(käsr diptau) Uit deze wortel is het woord akasa 
afgeleid. 4: Add: ad vn Verd KH AR: | 
Akäsa is de naam van de Paramätmä omdat Hij de 
gehele wereld van alle kanten verlicht. 
(ada bhaksane) Uit deze wortel is het woord anna 

(hetgeen voedsel of graan betekent) afgeleid. 

aedstt a Yan verd age | 


Taittirtya Upanísad2 
HEHIAEHAAEHAA, | AEHAISERANISEHA: | 

Taittiriya Upanisad ee 
Tl ASSEN It Vyäsa, Sariraka Sütra® 


Omdat Hij/Zij/Het in staat is om alles in zichzelf 
te bevatten en alles tot zich te nemen, alsmede de gehele 
bewegende en statische wereld tot zich neemt, wordt 
God Anna, Annäda en Attä genoemd. Dit wordt 
driemaal voorgelezen om eer te bewijzen. 

[17] 

De gehele wereld bevindt zich in de ParameSvara zoals 
insecten in de vrucht van een vijgenboom ontstaan, 
daarin verblijven en vergaan. 

(vasa niväse) Uit deze wortel is het woord vasu 
afgeleid. zafa Yu aftasn q: BAY ug aaft 
a agûvat: | De Parameávara wordt Vasu genoemd, 


omdat alle elementen zoals de ether in Hem aanwezig 
zijn en Hij zich in alles bevindt. 

(rudir asruvimocane) Uit deze wortel, met de 
toevoegsels zic en rak, is het woord rudra afgeleid. 


0 11,10. 
“1 1,11,9, De laatste drie aangehaalde teksten zijn van Vyäsamuni uit het 
hoofdstuk over het lichaam. 
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deaf wm A B: | De Paramesvara 
wordt Rudra genoemd, omdat Hij de slechteriken doet 
wenen. 


ga Grad vert aft vaar aft ad 
dn mf A edn mt asfiraan | 
Yajurveda Brähmana 


De mens zegt wat hij in zijn geest bedenkt. Hij 
doet wat hij zegt. Hij krijgt wat hij doet. Hieruit volgt 
dat de mens een beloning krijgt die overeenkomt met 
zijn daad. Wanneer boosdoeners volgens de regeling van 
God een beloning in de vorm van verdriet krijgen, dan 
wenen zij en zo laat God hen wenen. Hierom wordt de 
ParameSvara genoemd Rudra. 


a AU 3e der ard à ga: | 
a gar gl da AU: Bd: Il Manusmriti °° 


Water wordt ‘närä’ genoemd en de ziel en de mensen 
worden ook ‘zärä” genoemd. Omdat Hij de ayana, dat 
wil zeggen de verblijfplaats van het water (närä) is, 
wordt de Paramatmä die in alle zielen woont Näräyana 
genoemd. 

(cadi ähläde) Uit deze wortel is het woord candra 
afgeleid. ava aat a B a, God wordt 
Candra genoemd, omdat Hij de verpersoonlijking is van 
vreugde en vreugde schenkt aan anderen. 

(magi gathyarthaka) Het woord marigala stamt uit 
magi volgens de Sütra “rea 1 úuft draft ar a 
He: | De Parame$vara wordt Maùgala genoemd, 
omdat Hij zegen verpersoonlijkt en de oorzaak van 
zegen voor alle levende wezens is. 

(budha avagamane) Uit deze wortel is het woord 
budha afgeleid. 3d ava a & qU: | De 


ak 
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Paramesvara wordt Budha genoemd, daar Hij zelf 
kennis is en de bron van kennis voor alle zielen. 

De betekenis van het woord brihaspati is al eerder 
omschreven. 

(isucir pütibhäve) Uit deze wortel is het woord 
Sukra afgeleid. a: qefe Traafd ar H We: | De naam 
van God is Sukra, daar Hij uitermate rein is en de ziel in 
gezelschap met Hem ook gereinigd wordt. 

(cara gatibhaksanayoh) Uit deze wortel, met het 
onverbuigbare, ondergeschikte woord Sanais, is het 
woord ganaiscara afgeleid. a: Wieadt a wier: 
God wordt Sanaiscara genoemd, omdat Hij gemakkelijk 
te bereiken en standvastig is. 

(raha tyäge) Uit deze wortel is het woord rähu 
afgeleid. @ Wit uaa zer Vert Craft ar 
U Ugûvat: | De naam van God is Rahu omdat Hij 
enig in zijn vorm is, waarin niets anders verenigd is, Hij 
[18] 
verlaat de boosdoeners en is de verlosser van de 
overigen”. 

(Kita niväse rogäpanayane ca) Uit deze wortel is 
het woord ketu afgeleid. 4: =rafe fraraafd fafincafd 
aa hqdrert: | God wordt Ketu genoemd, daar Hij 
de woonplaats is van de gehele schepping, vrij van alle 
ziekten is en degenen die verlossing zoeken op het 
moment van de verlossing vrij maakt van alle ziekten. 
(yaja devapüjäsamgatikaranadänesu) Uit deze wortel is 
het ar yajha afgeleid. 

qa à fee: | Brähmana 
a aft dersaft fagei an A A: | God 
wordt Yajfia genoemd, omdat Hij al de dingen in deze 
wereld verenigt, voor alle geleerden vereringswaardig, 


2 Deze zin betekent dat Paramätmä zijn genade en vreugde ontzegt aan de 
boosdoeners en de deugdzamen bevrijdt uit de klauwen en pesterijen van de 


boosdoeners. 
4 Satapatha Brähmapa 1-1-8-8. 
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d.w.z. vanaf Brahmä vereerd wordt en zal worden door 
alle zieners en wijzen. Hij is alomtegenwoordig. 

(Au dänä'danayoh, ädane cetyake) Uit deze wortel 
is het woord Aotä afgeleid. @® uefa a Sar | God 
wordt Hotä genoemd, omdat Hij de zielen geeft wat 
voor hen geschikt is en in staat is om dat te nemen. 

(bandha bandhane) Uit deze wortel is het woord 
bandhu afgeleid. &: afm aut ow ae 


aq gea verh an att € arq: | God 
wordt Bandhu genoemd, omdat Hij de werelden 
verbonden houdt door wetten en als broeder helpt, zodat 
ieder van hen de wet van haar eigen omtrek niet kan 
overschrijden. Zoals een broeder zijn broeders helpt, 
draagt en beschermt de Paramevara de planeten zoals 
de aarde, en schenkt Hij hen geluk. Hierom heet Hij 
Bandhu. 

(pä raksane) Uit deze wortel is het woord pitä 
afgeleid. A: Wft gaf U far 1 Zoals een vader 
steeds vol mededogen is voor zijn nakomelingen en hun 
voorspoed wenst, wenst de Parame$vara, die de 
beschermer van iedereen is, de voorspoed” van alle 
mensen. Hierom wordt God Pitä genoemd. 

A: fau fn «flame: | God wordt Pitamahah 
genoemd, omdat Hij de vader van de vaderen is. 

dq: framen fn A fte: | God wordt 
Prapitämahah genoemd, omdat Hij de vader van de 
aartsvaderen is. 

(mä mäne mäù $abde ca) Uit deze wortel is het 
woord mätä afgeleid. A friet amat afstan a 
HIT | 


Zoals een moeder met volmaakt mededogen het 
geluk en de voorspoed van haar nakomelingen wenst, 


2 Vooruitgang. 


SATYARTHAPRAKASA 31 


wenst ook de Paramesvara de voorspoed van alle 
mensen. Hierom wordt de ParameSvara Mätä genoemd. 

(cara gatibhaksanayoh) Uit deze wortel, 
voorafgegaan door zi, is het woord äcärya afgeleid. 4 
stant ueafd aal faen uefa a rar Era: | 

De Parame$vara wordt Äcärya genoemd, omdat 
Hij het waarachtige, goed gedrag leert begrijpen en als 
bron van de verkrijging van alle wetenschappen alle 
kennis laat verkrijgen. 

[19] 

(eri sabde) Uit deze wortel is het woord guru 
afgeleid. @ wai van Gorge A We: | A 
ue gesmaft Ie: meme, | _ Yogafästra sütra © 

Omdat Hij de wet van de waarheid en alle van 
kennis voorziene Veda's leert, in het begin van de 
schepping zelfs de leermeester van leermeesters als 
Agni, Väyu, Aditya, Aùgira en Brahmä is en nooit 
vergaat, wordt de ParameSvara Guru genoemd. 

(aja gatiksepanayoh, jani prädurbhäve) Uit deze 
wortels is het woord aja afgeleid. äsaft gie vir 
gal var vert uiafr sat an, was 
aid dis: | De God wordt Aja genoemd, omdat Hij 
alle bestanddelen van de natuur, elementen als de ether 
en de atomen op de juiste wijze verbindt, de zielen 
geboren laat worden door hen met het lichaam te 
verenigen en zelf nooit een geboorte aanneemt. 

(brha brhi vrddhau) Uit deze wortel is het woord 
brahmä afgeleid. äsfct omfsatdn alt (alte) 
agt A ae | De Parame$vara wordt Brahmä 
genoemd, omdat Hij de hele wereld heeft geschapen en 
haar doet groeien. 

El HAA HE Teittiriya Upanisad(Brahmd. 1) 


6 Yoga Samädhipada 1.26. 
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Eft Sat eq MM UY AA | Sef 
AUS ATA, | 

qa faedssaftaln va ger | vi 
sfedls SEL | 

De dingen die bestaan, noemt men sat Omdat de 
Paramesvara hiervan de beste is, wordt hij Satya 
genoemd. De Paramesvara wordt Jfiäna genoemd, omdat 
Hij alles kent. De ParameSvara wordt Ananta genoemd 
omdat Hij oneindig, onbegrensd en onbeperkt is, dat wil 
zeggen niet te meten is in termen van lang of breed, 
klein of groot. Omdat de Parame$vara het grootste is, 
wordt Hij Sat, Jüäna en Ananta genoemd. Omdat 
Paramesvara boven alles is, wordt Hij ‘Brahma’ 
geheten. 

(dudaû däne) Uit deze wortel, met het 
voorvoegsel 2û, is het woord ädí afgeleid en anädi met 
het voorvoegsel naû, gem, Gl af ui aft a 
magen |” a fen aft avi va 
gisafsûvat: | Adi is datgene dat niets vóór zich heeft, 
maar iets daarna. God wordt Anädi genoemd, omdat Hij 
geen voorafgaande oorzaak heeft. 

(funadí samrddhau) Uit deze wortel met het 
voorvoegsel Ziú, is het woord Ananda afgeleid. aTaafa 
gl gol aften ve U: gafstannmsat a an: | 

God wordt Ananda genoemd, omdat Hij de 
verpersoonlijking van geluk is, omdat in Hem alle 
bevrijde zielen geluk verkrijgen en omdat Hij de vrome 
zielen gelukkig maakt. 

(asa bhuvi) Uit deze wortel is het woord sat 


afgeleid. aaf fg mcg 7 ard Te BU | De 
Paramesvara wordt Sat genoemd, omdat Hij altijd 


7 Mahäbhäsya 1,1,21. 


SATYÄARTHAPRAKASA 33 


aanwezig is en niet gebonden is aan verleden, toekomst 
of heden. 

(ciff saújnäne) Uit deze wortel is het woord cit 
afgeleid. Aat Saat Graft Ta Gem 
üfirafeat a | De Paramegvara wordt Cit 
genoemd, omdat Hij als belichaming van het bewustzijn 
alle zielen bewust maakt en waarheid en niet-waarheid 
leert kennen. God wordt Saccidänandasvarüpa genoemd 
vanwege de drie eigenschappen sat, cit en änanda. 

(ni se tyap) Uit deze wortel is het woord zitya 
afgeleid. @ gaïsacistannrt & fre: | God is met het 
woord Nitya aan te duiden omdat Hij onveranderlijk en 
onvergankelijk is, 

(sundha $uddhau) Uit deze wortel is het woord 
$uddha afgeleid. a: Was va Weet nm A US 
Eet: | God wordt Suddha genoemd, omdat Hij zelf, 
rein en vrij van alle onreinheden, iedereen reinigt. 

[20] 

(budha avagamane) Uit deze wortel, met het 
suffix kta, is het woord buddha afgeleid. ® gean vèa 
aast fg a weert: | God wordt Buddha 
genoemd, omdat Hij altijd alles weet. 

(muclr mocane) Uit deze wortel is het woord mukta 
afgeleid. @& gea Heat a Hm U He 
Sat: | God wordt Mukta genoemd, omdat Hij 
altijd vrij van onreinheden is en de zoekers van zaligheid 
bevrijdt van het lijden. dua | 
Sie: | Hierom is de aard van de Parameëvara altijd 
rein, wijs en vrij. 

(dukrfi karage) Uit deze wortel, met de 
voorvoegsels air en Ai, is het woord ziräkära afgeleid. 

ARIE NR: | De Paramefvara wordt 


Niräkära genoemd, omdat Hij geen vorm heeft noch ooit 
de vorm van een lichaam aanneemt. 
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(aûjü vyaktimlaksapakäntigatisu) Uit deze wortel 
is het woord afjana afgeleid. Met het voorvoegsel zír 
wordt het Nirafijana. Sari feta gemnmfatsd: 


ufardeaend fra: gen: a Ofra: | God 
wordt Nirafjana genoemd, omdat Hij vrij is van 
verschijning, dat wil zeggen uiterlijke vorm, slecht ge- 
drag, zondige begeerten en het pad van de objecten van 
zintuigen zoals het oog. 

(gana saúkhyäne) Uit deze wortel is het woord 
gana afgeleid. Door het woord iéa of pati er na te 
plaatsen, wordt het respectievelijk ganega of ganapati. à 
Ward Ser sara Tat dert À To: 
dere: wrd uit: Gree ar a: U ash 
Tuff | God wordt Ganesa of Ganapati genoemd 
omdat Hij de heer of instandhouder is van het 
onbezielde als de natuur en alle principes die als zielen 
bekend zijn. 

(á$a aisvarye) Uit deze wortel is het woord viévesvara 
afgeleid. @ fagaúe a fardvar: | God wordt 
Visvesvarah genoemd, omdat Hij de wereld regeert. 

(sfhä gatinivrtyolì) Uit deze wortel wordt het woord 
küfastha afgeleid, met küfa als voorvoegsel. a: 


gestmfauaar Tata fret VU gen: 
qurer: | God wordt Kütasthah genoemd, omdat Zijn 
aard niet verandert ofschoon Hij alle handelingen 
doordringt en daarvan de basis is. 

De betekenissen die van het woord deva zijn 
gegeven, zijn ook toepasselijk op het woord devi (dat de 
vrouwelijke vorm is van deva). God heeft namen in alle 
drie geslachten, bijvoorbeeld za fafrûsawe | 
Wanneer i$vara gekwalificeerd wordt, dan is het deva. 
Wanneer citi gekwalificeerd wordt, dan is het deví 
Hierom wordt God Devi genoemd. 
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(éaklr Saktau) Uit deze wortel is het woord Sakti 
afgeleid. 4: td on ad vet a Mw: | God 
wordt Sakti genoemd, omdat Hij de macht heeft om de 
hele wereld te scheppen. 

(Sriû seväväyäm) Uit deze wortel is het woord &rí 
afgeleid. 4: at Ged vd wma fas 
a Mûsat: | De Paramätmä wordt Sri genoemd, 
omdat Hij in de hele wereld door geleerden en yogi's 
gediend wordt. 

(laksa darsanäùkanayolt) Uit deze wortel is het 
woord Jaksmi afgeleid. ® vat verden fast 
avat wmuer Ssuudifma @ vet a vel: 
adgat: | De Paramevara wordt Laksmi genoemd, 
omdat Hij de gehele bewegende bewegingloze 
wereld zichtbaar maakt en haar begiftigt met 
onderscheidenlijke kenmerken zoals de lichamen met 
ogen, neus enzovoort; de bomen met bladeren, bloemen 
met vruchten en wortels; aarde en water met zwart, rood 
en witte kleuren, klei, steen, maan, zon enzovoort. 

[21] 

Daarnaast ziet Hij alles, is Hij de schoonheid van alle 
schoonheid, is Hij het doel van, dat wil zeggen waardig 
om gezien te worden door de geschriften zoals de 
Veda’s, de vromen, geleerden en yogï’s. 

(sr gatau) Uit deze wortel, met de suffix matup en 
úip, is het woord saras afgeleid, en verder sarasvatï. U 
fafad art free vei fed a ara | God wordt 
Sarasvati genoemd, omdat Hij alle kennis bezit, dat wil 
zeggen de juiste kennis van diverse wetenschappen, het 
woord, de betekenis, het verband en het gebruik 
daarvan. 

gaf: ted faad ai A euwe: | De 
Paramätmä wordt Sarvasaktimän genoemd omdat Hij in 
de verrichting van Zijn daden niet de minste hulp van 
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iemand anders begeert en alleen op eigen kracht al Zijn 
werken voltooit. 

(zif präpane) Uit deze wortel is het woord nyäya 
afgeleid. waröefaûent ara: | Dit is een passage uit 
het commentaar van Vätsyäyana op de Nyäya Sütra’s 
(LL). Geauga ra: | Wat door een 
onderzoek met kennismiddelen zoals perceptie door de 
zintuigen als waarheid wordt vastgesteld, en welke 
onpartijdige methode rechtvaardig is, dat wordt nyäya 
genoemd, Aä nf Wara a rare: in wiens 
aard het ligt om nyâya te verrichten, dat wil zeggen 
onpartijdig recht te doen: daarom wordt God Nyayakari 
genoemd. 

(daya dâänagatiraksanahinsädanesu) Uit deze 
wortel is het woord dayä afgeleid. zat aft smft 
Tt wd fee aan u ea, a var fat ve 
U WH: WTR: Gods naam is Dayälu, omdat Hij de 
gever is van onbevreesdheid, de kenner is van alle 
kennis, waarheid en niet-waarheid, de beschermer IS 
van alle goede mensen en op passende wijze de slechte 
mensen bestraft. 


gi graf mn fer di mn, da aa ar 
Er, 7 fred èd fram aftieetea | met 
andere woorden, gardafesndaenmert Siet, Hij is 
vrij van dualiteit of verbondenheid met twee beginselen, 
dat wil zeggen dvitä, dvita of dvaita. De ene mens is 
gelijksoortig aan de andere mens. Maar hij is 
ongelijksoortig met bomen, stenen enzovoort die van 
een andere soort zijn dan de mens. God is geheel anders 
en uniek in zijn soort, zoals de ledematen (de ogen, de 
neus, de oren enzovoort) van iemand zelf zijn en totaal 
van elkaar verschillen. God is ongelijksoortig, de unieke 
Parame$vara is in zichzelf vrij van andere elementen. 
Hierom wordt de Paramätmä ook genoemd Advaita. 
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(guna ämantrane) Uit deze wortel is het woord guga 
afgeleid. Team à à jm an Huf d Tom, À 
qe fie: a frju deat: | Hij is vrij van alle 
eigenschappen van de levenloze materie zoals saftva, 
rajas, tamas, vorm, smaak, aanraking, reuk enzovoort en 
van alle eigenschappen van de ziel zoals onwetendheid, 
geringe kennis, passie, haat en andere kwalen van 
onwetendheid. Hiervoor bestaat in de Upanisad's (Kath. 
3.15) het bewijs: SHATRA, enzovoort. 
Omdat Hij vrij is van de eigenschappen ‘geluid’, 
‘aanraking’, ‘vorm’ enzovoort, wordt de Paramätmä ook 
genoemd Nirguna. 

d u: ve odd A WI: | Saguga is de naam 
van God, omdat Hij de eigenschappen alwetendheid, 
gelukzaligheid, reinheid, onbeperkte kracht enzovoort 
bezit. Zoals de aarde saguna is op grond van de 
eigenschappen reuk enzovoort en ztrguna op grond van 
de afwezigheid van de eigenschappen lust enzovoort is 
God zírguga door de afwezigheid van eigenschappen 
van de wereld en van de ziel; en saguna op grond van de 
aanwezigheid van de eigenschappen alwetendheid 
enzovoort. Dat betekent dat er niet één ding bestaat, dat 
niet zowel saguna als nírguna is. Zoals levenloze dingen 
nirguna zijn door de afwezigheid van eigenschappen van 
het bewustzijn en saguna zijn door de aanwezigheid van 
[22] 
hun eigen eigenschappen, zo is de ziel ninguna door de 
afwezigheid van de eigenschappen van het levenloze en 
saguna door de aanwezigheid van hun eigen 
eigenschappen zoals begeerte. In het geval van de 
ParameSvara dient dit ook op precies dezelfde manier 
begrepen te worden. 

(yamu uparame) Uit deze wortel, met het toevoegsel 


antara is het woord antarayämi afgeleid. sraäd frerd 
set va Gisa | De Parameávara wordt 
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Antaryämi genoemd omdat Hij de gehele bezielde en 
onbezielde wereld doordringt en alles reguleert. 

(räjr diptau) Uit deze wortel, met het toevoegsel 
dharma is het woord dharmaräja afgeleid. @® u zend 
U BTT: | De Parameévara wordt Dharmaräja 
genoemd, omdat Hij schittert in de dharma en alleen 
dharma die vrij is van adharmna verlicht. 

(yamu uparame) Uit deze wortel is het woord 
yama afgeleid. 5: gaf ufo fest a qa: | 
God wordt Yama genoemd, omdat Hij de beloning en 
straf voor de handelingen van alle levende wezens regelt 
en vrij van alle onrechtvaardigheden is. 

(bhaja seväyäm) Uit deze wortel is het woord 
bhaga afgeleid, en bhagavän door toevoeging van het 
suffix matup. Wi: Vectad det a fand za U 
TdT | Bhagavän is de naam van God, omdat Hij 
voorzien is van volle glorie en het dienen waard is. 

(mana jûäne) Uit deze wortel is het woord manu 
afgeleid. Ù aad Ad: |l Manu is de naam van 
God, omdat Hij alwetend is en het geloven waard is. 

(pri pälanapüranayohì) Uit deze wortel is het 
woord purusa afgeleid. 4: Garn aqsat sm 
guld eaf Gaf ar & Gee: | God wordt Purusa 
genoemd, daar Hij het heelal geheel vult en ondersteunt, 

(dubhrû dhäranaposanayohì) Uit deze wortel is het 
woord visvambhara afgeleid, met vigva als voorvoegsel. 
A far fafd Wft Gent ar Ha favor 
SRA: | God wordt Visvambhara genoemd, omdat 
Hij het heelal steunt en onderhoudt. 

(kala saùkhyäne) Uit deze wortel is het woord 
käla afgeleid. maat dent zal verf a ra: | 
God wordt Kala genoemd, omdat Hij alle dingen en 
zielen van de wereld telt. 
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(&slr visesane) Uit deze wortel is het woord $esa 
afgeleid. 5: fired & Ae: | De Paramätmä wordt 
Sesa genoemd, omdat Hij vrij blijft van ontstaan en 
ondergang. | 

(äplr vyäptau) Uit deze wortel is het woord äpta 
afgeleid. 3: gaf vaten art ar gaver 
walks: U HT: | De Parameévara wordt Äpta 
genoemd omdat Hij, als leraar van de waarheid en 
voorzien van alle kennis, alle rechtvaardigen bereikt en, 
waardig om door de rechtvaardigen bereikt te worden, 
vrij van enig bedrog is. 

(dukrn karane) Uit deze wortel, met Sam als 
voorvoegsel, is het woord Saúkara afgeleid. 4: ú 
scant gE mit A Yet: | Sankara is naam van 
God, omdat Hij welzijn, dat wil zeggen geluk, 
veroorzaakt. 

(znahat) Uit deze wortel, met mahat als 
voorvoegsel, is het woord mahädeva afgeleid. @ eaf 
da: U Hed: | De Paramätmä wordt Mahädeva 
genoemd, omdat Hij de deva onder de deva’ s is, dat wil 
zeggen de geleerdste van de geleerden en de verlichter 
[23] 
van elementen als de zon. 

(priù tarpane käntau ca) Uit deze wortel is het 
woord priya afgeleid. 4: Gone ged ar a fla: | 
Priya is de naam van God, omdat Hij alle rechtvaardi- 
gen, zoekers naar verlossing en wijzen tevreden stelt en 
omdat Hij voor iedereen verlangenswaardig is. 

(bhü sattäyäam) Uit deze wortel, met het 
voorvoegsel svayam, is het woord svayambhü afgeleid. 
dg Bd van a Barret: | Svayambhü is de 
naam van God, omdat Hij door zichzelf bestaat en nooit 
uit iemand voortgekomen is. 

(ku sabde) Uit deze wortel is het woord kavi 
afgeleid. 4; elft veaaft gal fen: a mfrûgar: | 
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Kavi is de naam van God, omdat Hij de kenner van alle 
wetenschappen is en die middels de Veda’s ook 
openbaart. 


(Sivu kalyäne) Uit deze wortel is het woord éiva 
afgeleid. agetafrestan (Mahäbhäsya 3.3.1), hieruit zou 
de wortel $ivu zijn afgeleid. God is Siva, omdat Hij de 
verpersoonlijking is van geluk en geluk schenkt aan 
anderen. 

Hierboven hebben wij honderd namen van God 
beschreven. Naast deze namen heeft God nog ontelbare 
andere namen, Immers, zoals de Paramegvara oneindig 
veel kwaliteiten, functies en naturen heeft, heeft Hij ook 
oneindig veel namen. Hiervan is er voor elke kwaliteit, 
functie en natuur een afzonderlijke naam. De door mij 
beschreven namen zijn als druppels in de oceaan, omdat 
in de Veda's en andere geschriften ontelbare kwaliteiten, 
functies en naturen van de Paramätmä uiteengezet zijn. 
Dat is te begrijpen door de studie van die geschriften. En 
er is ook een volledige kennis van andere onderwerpen 
voor hen die de Veda’s en andere geschriften lezen. 

Vraag: Andere schrijvers gebruiken zegenwensen 
(maùgaläcarana) in het begin, het midden of het einde 
van hun werken. Heeft U niets in die zin geschreven of 
gedaan? 

Antwoord: Dit wordt door ons niet juist geacht. 
Indien de zegen beperkt is tot het begin of het einde, 
blijft alles wat daartussen ligt zonder zegen. 

Hart eran, ween, Gfravaft | Sakhya 

De bedoeling hiervan is dat er sprake ís van zegen 
(maigalä ) wanneer men op de juiste wijze, overal 
en altijd die rechtvaardigheid betracht die onpartijdig, 
waarachtig, door de Veda's geproclameerd en door God 
bevolen is. Mangaläcarana bestaat er alleen in dat men 
vanaf het begin tot het einde van het boek de waarheid 
betracht, niet dat men op de ene plaats een zegen en op 


“© Sankhya Vl. 
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een andere plaats hetgeen zonder zegen is, schrijft. Kijk 
naar de geschriften van de edele, eminente zieners: 
aaff mi Afraenft A zaufdr | 
Taittiriya Upanisad af 
‘O mijn nakomelingen, gij zult alleen die dingen 
doen, die niet laakbaar zijn, dat wil zeggen rechtvaardige 
en geen onrechtvaardige’. 

In moderne boeken of bij moderne commentatoren 
zijn regels te zien zoals sftTima aa:, dervan 7a:, 
Uu-gumral as, Ajeaurtaarat Aas, EJA HA: 
uid za: ae a, daa as, faa za: 
Trad za: TUA HA: | 
[24] 

“Buig voor Ganesa, buig voor Sitä en Räma, buig voor 
Rädhäa en Krishna, buig voor de lotusvoet van de 
meester, buig voor Hanumän, buig voor Durgä, buig 
voor Vatuka, buig voor Bhairava, buig voor Siva, buig 
voor Sarasvati, buig voor Näräyana”. Verstandige 
mensen beschouwen ze als zinloos omdat ze in strijd 
zijn met de Veda's en de geschriften. Omdat zo’n 
zegenwens nergens in de Veda’s en de boeken van de 
zieners te zien is. 

De wijzen beginnen hun werken alleen met de 
woorden AUM, of atha, bijvoorbeeld: 
Ra Verna | Hdd velstternd: ved | 

Vyäkarana Mahäbhäsya 1. 1. 1 
aar vsa | Adamad, Sara | 


Pürva Mimäsäl. 1. 1 
aard ed seren: | 
Af eerst uiet fau seren: | 


Vaisesika 1.1.1 
Ru Amman saat: | Yoga Sastre 1. 1 


aa fafaugsarrafiaferagen: | 


® Taittiriya Upanisad 11.2, 
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giufefimt  ffamgamafged: vaa: 


mie: | Saúkhya Sästra 1. 1 
HA HETE | Agar ae fen! 
Vedänta Sütra 1. 1. 1 


Afrerreergertegade | Chändogya Upanisad 1. 1. 1 
fran ed reearsn | 
Mändükya Upanisad 


Op precies dezelfde wijze zijn in de boeken van 
andere zieners en wijzen de woorden AUM en atha 
geschreven. In werkelijkheid zijn in het begin van de 
vier Veda's de woorden afia, zà°, em, à frean: 
qfafe (ye trisaptäh pariyanti) geschreven. Woorden 
zoals sSriganesäya namah komen nergens voor. Indien in 
de Veda's bedreven Brahmanen aan het begin van de 
Veda's haríh Aum schrijven en reciteren, dan hebben zij 
dat geleerd van het onjuiste idee van degenen die 
bedreven zijn in Puräna’ s en de Tantra’s. In de boeken 
van de zieners en wijzen is alleen de lezing omkära 
(Foùkära) te zien, nergens staat het woord hari aan het 
begin. Hierom dient alleen het woord AUM of atha aan 
het begin van een boek geschreven te worden. 

Dit is dan in het kort geschreven over de namen 
van God. In het volgend hoofdstuk zal het onderwerp 
‘Opvoeding’ behandeld worden. 


Dit is het einde van het eerste hoofdstuk 
in het boek Satyärthaprakäéa van de heer 
Swämi Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 
‘De Namen van God’ 


0 Caturtha van het woord &. 
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[25] 
Hoofdstuk II 
Opvoeding van kinderen 
Agar, figamrardan, gel de | 
Dit is een citaat uit de Satapatha Brährmana. 


In feite wordt een mens alleen dan goed opgevoed, 
wanneer hij drie juiste onderrichters heeft, namelijk de 
moeder, de vader en de leermeester. Gezegend is de 
familie en gezegend is het kind, wiens vader en moeder 
rechtgeaardheid en ontwikkeling bezitten. Niemand 
anders dan de moeder kan het kind beter opvoeden en 
leren. Niemand anders schenkt meer liefde aan en wenst 
het beste voor het kind dan de moeder. Daarom wordt de 
persoon die een goede en deugdvolle moeder heeft, 
mätrimän genoemd. wen ufkel fas arm feat 
SA U AJAM | Gezegend is inderdaad de moeder 
die haar kinderen vanaf de zwangerschap tot de 
beëindiging van de studieperiode steeds goede 
eigenschappen inprent. 

Het is zeer essentieel voor de moeder zowel als 
voor de vader om vóór, gedurende en na de bevruchting 
zich te onthouden van verdovingsmiddelen, sterke 
drank, stinkende, droge of dergelijke bestanddelen die 
schadelijk zijn voor de mentale ontwikkeling en slechts 
zulke dingen te nuttigen, die kalmte, gezondheid, kracht, 
wijsheid, energie, eenvoud en goedheid veroorzaken, 
bijvoorbeeld ghíi (=boterolie), melk, suikerwerken en 
andere goede bestanddelen in voeding en drank, zodat 
de voortplantingscellen van de moeder zowel als van de 
vader gezond zijn. 

Vanaf de vijfde tot de zestiende dag na de 
menstruatie zijn de dagen voor de bevruchting. De eerste 
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vier dagen na de menstruatie dienen voor bevruchting 
vermeden te worden. Van de resterende twaalf (behalve 
de elfde en de dertiende dag) zijn tien nachten de beste 
voor bevruchting. Dit betekent dus dat er geen geslachts- 
verkeer mag plaatsvinden na de zestiende dag van de 
maandelijkse cyclus. 

Indien de vrouw haar menstruatie niet krijgt op 
dezelfde datum in de volgende maand en ze derhalve 
zwanger is, mag er tot een vol jaar is voorbijgegaan na 
de bevruchting geslachtsverkeer alleen dan plaatsvinden 
wanneer man en vrouw volkomen gezond zijn, daartoe 
ten volle overeenkomen en zij geen angstgedachten 
koesteren. Zij zullen zich moeten houden aan de regels 
voor voeding, kleding enzovoort zoals is 
voorgeschreven ín medische boeken door Caraka en 
Susruta, en aan de regels van Manu over het tevreden 
samenzijn. Een vrouw moet na de bevruchting zeer stipt 
zijn op voeding, kleding enzovoort. Zij moet elk contact 
op seksueel gebied met haar man gedurende één jaar 
vermijden. Verder moet zij tot aan de geboorte alleen 
gebruik maken van voedingsmiddelen die het verstand 
en de sterkte, schoonheid, gezondheid, vitaliteit en 
vreedzaamheid bevorderen. 

Wanneer het kind geboren is, moet het gebaad 
worden met zuiver en geparfumeerd water en moet de 
navelstreng doorgesneden worden. Daarna moet de 
homa uitgevoerd worden met ghi en welriekende 
artikelen. De moeder moet ook met zuiver water bad 
ondergaan en stevig voedsel nemen, zodat zowel het 
kind als de moeder gezondheid en kracht mogen 
vergaren. De moeder 
[26] 
en de min zullen alleen zulke dingen gebruiken die 
behulpzaam kunnen zijn bij de vorming van gezonde 
moedermelk. 

De moeder zal gedurende zes dagen het kind 
moeten zogen en daarna kan de min overnemen, maar de 
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ouders moeten erop toezien dat de min een zeer goed 
dieet krijgt. In geval de ouders arm zijn en geen min 
kunnen bekostigen, kunnen zij ook aan het kind geiten- 
of koeienmelk geven, vermengd met een gelijke 
hoeveelheid zuiver water en met geneeskundige kruiden 
die het verstand en de sterkte en de gezondheid 
bevorderen. 

Na de geboorte moeten het kind en de moeder 
verplaatst worden naar een plaats met een gezonde 
atmosfeer, welriekende en schone artikelen. Alleen in 
zulke plaatsen moet zij zich ophouden. 

Waar er geen melk van min, koe of geit te krijgen 
is, moet men andere passende maatregelen treffen. Daar 
het lichaam van het kind uit elementen van het moeder- 
lijk lichaam bestaat, wordt de moeder zwak na de 
geboorte en is er ook minder kracht in haar melk. 
Daarom is het echt aanbevelenswaardig dat de moeder 
het kind niet aan haar borsten zoogt. De tepels van de 
moeder moeten ingesmeerd worden met zalf die de 
melkvloed kan stoppen. Dat zal de moeder binnen een 
maand weer jeugdig maken. Tot dan zal de man zich als 
een brahmacarya van geslachtsverkeer onthouden. De 
man en vrouw die volgens deze principes leven, zullen 
zeker met fijne kinderen, een lang leven en een 
voortdurende toename van kracht en vitaliteit gezegend 
worden. 

Al hun kinderen zullen kracht, vitaliteit, 
rechtschapenheid en een lang leven beschoren zijn. De 
vrouw moet haar geslachtsorgaan van prikkels vrijwaren 
en zich rein houden en de man moet zijn zaad sparen. 
Dan zullen al hun kinderen goede en gezonde mensen 
worden. 

De moeder moet altijd goede instructies aan haar 
kinderen geven, zodat zij deugdzame nakomelingen 
worden en geen enkel lichaamsdeel misbruiken. 
Wanneer zij beginnen te praten, moet de moeder zulke 
middelen aanwenden dat de tong van haar kind soepel 
wordt, teneinde een goede uitspraak te bevorderen. Het 
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gedeelte van de mond waarmee een klank wordt 
uitgesproken en de klemtoon moeten duidelijk 
uitgestippeld worden. Bijvoorbeeld de ‘p’ is een 
lipklank die uitgesproken wordt door het contact van 
beide lippen. 

Evenzo moeten korte, lange en slepende klanken zuiver 
uitgesproken worden en moeten klank, ritme, diepte, 
toon, lettergrepen, woorden, zinnen en klemtonen 
duidelijk onderscheiden worden. 

Wanneer de kinderen in staat zijn de woorden goed 
uit te spreken, moet hen geleerd worden beschaafde taal 
te bezigen, hoe met ouderen, jongeren, vooraanstaanden, 
vader, moeder, de koning (het staatshoofd) en de 
geleerden te spreken, hoe hen te behandelen en hoe zich 
tegenover hen te gedragen. Dat alles moet gedaan 
worden teneinde wangedrag te voorkomen en hen overal 
achting te doen genieten. De ouders moeten bij hun 
kinderen zelfbeheersing, leergierigheid en omgang met 
goed gezelschap aankweken. 

Wilde spelen, onnodig huilen of lachen, twist, 
neerslachtigheid, onnodige gehechtheid aan een bepaald 
ding, haat, kwaadwillendheid enzovoort dienen 
geschuwd te worden. De kinderen moet verboden 
worden hun geslachtsorganen zonder reden aan te raken 
aangezien dit leidt tot vitaliteitverlies, impotentie, vieze 
geur van de handen. De ouders moeten ervoor zorgen 
dat waarheidszin, moed, voorzichtigheid, opgewektheid 
enzovoort ingeworteld raken bij hun kinderen. 

Wanneer de dochter of de zoon de leeftijd van vijf 
jaar bereikt, moet hen het Devanägari-schrift en het 
vreemde alfabet aangeleerd worden. Daarna moeten de 
mantras (vedische teksten), éloka’ s (coupletten) Stra’ 

S (aforismen), proza en poëzie uit het hoofd geleerd 
worden, zodat ze goede opvoeding, kennis en geweten 
(dharma) verwerven, alsook de juiste houding tegenover 
God, moeder, vader leermeester, geleerden, gasten, 
koning (staatshoofd), onderdanen (volk/burgers), 
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familieleden, medemensen, zuster, bedienden enzovoort. 
Zodoende zullen ze niet misleid kunnen worden. 

Al hetgeen onjuist, onrechtvaardig of bijgelovig is, 
moet hen ook duidelijk worden gemaakt zodat zij niet 
ten prooi kunnen vallen aan valse leringen over spoken, 
geesten enzovoort. 

[27] 
u: kra Rr Mgt aaan | 
deet: ad ar Suu Tft 1 Manvsmyjiti' 


Betekenis: als de guru overlijdt, wordt het ontzielde 
lichaam preta genoemd en de dragers van het lichaam 
pretahära. De leerling die de crematie ceremonie uit- 
voert en de pretahära's, dat wil zeggen de lijkdragers, 
zijn op de tiende dag na de crematie weer rein’, 

Wanneer het lichaam gecremeerd is geworden, 
wordt het bhüta genoemd. Dat wil zeggen zo en zo 
iemand ‘was’ er. Allen die geboren waren in het 
verleden en niet leven in het heden worden bhüta”” 
genoemd, omdat zij in het verleden geleefd hebben. Dat 
is de overtuiging van alle geleerden sedert de tijd van 
Brahmä tot heden toe. 

Maar elkeen die het slachtoffer van twijfels of 
slecht gezelschap of slechte gewoontes (kusanskära) is, 
zal zeker zonder twijfels lijden en vrees hebben voor 
spoken, geesten en dergelijke wezens. 

Let wel! Zodra een levend wezen sterft, gaat zijn 
ziel over in een ander lichaam, naar de beschikking van 
ParameSvara, teneinde leed of plezier te hebben als loon 
voor slechte of goede handelingen in het verleden. Kan 
er iemand deze beschikking van de Almachtige 
wijzigen? 


31 V.65. 

32 Tiende dag rein worden. Dit is geen theorie van Maharshi. Swämiji heeft 
deze tekst aangehaald om de betekenis van het woord “preta’ uit te leggen. 

3 Swämi Dayänanda heeft deze tekst aangehaald om aan te tonen dat in de 
oude Sanskyita-literatuur de woorden bAüta en preta niet worden gebruikt in de 
zin van spoken, boze geesten enzovoort. 
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Daar mensen met weinig verstand en zij die niet 
lezen of schrijven kunnen verstoken zijn van studie, 
horen of denken in de fysiologie en fysica, schrijven zij 
lichamelijke ziekten zoals delirium, koorts en 
geestesziekten, zoals krankzinnigheid, toe aan spoken en 
boze geesten. In plaats van de juiste medicijnen te 
gebruiken stellen zij hun vertrouwen in bedrieglijke, 
huichelachtige, dwaze, slechte, zelfzuchtige en 
achtergestelde Bhangi’s, Camära’s, Südra’s, Mleccha’s 
enzovoort. Zij vallen ten prooi aan alle soort streken, 
afperserijen, eten van afval, gebruik van valse mantra 
tantra. Dat leidt tot geldverlies, miserabele toestand van 
de kinderen en verergering van ziekte en leed. 

Wanneer deze mensen die blind zijn voor wijsheid 
maar wier beurs gevuld is, naar dergelijke bedrieglijke 
zelfzuchtige personen gaan en zeggen: ‘Mijnheer, wij 
weten niet wat de oorzaak is van deze ziekte of het 
gebrek van deze jongen, dit meisje, vrouw of man’, dan 
krijgen ze als antwoord: ‘Zijn lichaam is bezeten door 
een verschrikkelijk spook of geest of manifestatie of 
devi als Bhairava of Shitalä, enzovoort. Zolang U niet de 
juiste maatregelen treft, zullen zij hem niet verlaten en 
zouden zij hem of haar zelfs kunnen doden. Indien gij 
ons lekkernijen of giften geeft, zullen wij hem kunnen 
wegdrijven door het citeren van mystieke formules of 
het uitvoeren van bezwerende ceremoniën.” Dan zeggen 
die onnozelen of hun familieleden: ‘Mijnheer, wij zijn 
bereid om heel ons vermogen op te offeren als U de 
zieke maar kunt genezen.” Nu hebben deze bedriegers 
dan hun doel bereikt. Deze kwaadaardigen zeggen dan: 
“Wel, ga en breng zoveel van dit of zoveel van dat, 
zoveel geld en zoveel geschenken voor de geesten.’ Zij 
slaan dan cimbalen, trommels, tamboerijnen, borden 
enzovoort, en ze zingen en ze dansen. Dan springt 
plotseling een van hen naar voren en begint als in trance 
te roepen: “Ik zal zeker zijn leven nemen.” Nu vallen die 
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dwaze mensen op hun knieën voor de bhangi en de 
camära en zeggen: “Neem wat U wilt, maar spaar de 
zieke.’ De schurk antwoordt dan: “Ik ben Hanumän. 
Breng lekkernijen, olie, specerijen en tien kilo brood en 
rood lendengoed’, of ‘Ik ben een godin of de 
manifestatie van de zogenaamde god Bhairava. Breng 
vijf flessen alcohol, twintig kippen, vijf geiten, 
lekkernijen en kleren.” Wanneer die dwazen nu zeggen: 
‘Neem wat U wilt’, dan springt en danst de schurk nog 
meer. Maar indien een verstandig mens de schurk vijf 
trappen geeft of hem met een stok bewerkt, dan 
verdwijnt direct zijn Hanumän, godin of Bhairava en 
gaat hij heen, daar dit alles slechts bedrog is 

[28] om de mensen geld af te persen. 

En wanneer zij naar een astroloog gaan en vragen: 
‘Mijnheer, wat scheelt hem?’, antwoordt die: “Hij is 
onder invloed van de zon en andere kwaaddoende 
sterren. In geval U offer * wilt brengen om hen tot rust te 
brengen, kan hij beter worden, anders zal de ziekte erger 
worden en tenslotte fataal voor hem wezen.” 

Antwoord: Wel, meneer de astroloog. Zoals de 
aarde zijn ook de hemellichamen zoals de zon enzovoort 
slechts materie. Zij kunnen niets doen dan hitte en licht 
enzovoort geven. Zijn zij levende wezens die pijn 
kunnen doen wanneer zij boos zijn en plezier maken 
wanneer zij bevredigd zijn? 


Vraag: Is het niet aan de sterren te wijten dat de 
koning/staatshoofd en de onderdanen/burgers gelukkig 
of ongelukkig zijn in deze wereld? 

Antwoord: Neen, zij danken hun toestand aan hun 
goede of slechte daden. 

Vraag: Is dan de astronomie een bedrieglijke 
wetenschap? 


“* Pafha, püjz, däna. 
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Antwoord: Neen, alles wat de rekenkunde, algebra, 
geometrie in deze wetenschap betreft is goed. Maar dat 
ene wat betreft vruchten des levens enzovoort is vals. 

Vraag: Is een horoscoop dan nodeloos? 

Antwoord: Ja. Het is geen horoscoop maar U zou 
het eerder een pathoscoop”” kunnen noemen. Wanneer 
een kind geboren wordt, voelt iedereen zich gelukkig. 
Maar dat geluk duurt slechts totdat men de horoscoop 
laat trekken en het effect van de sterren verneemt. 
Wanneer de astroloog daartoe het voorstel doet, 
verzoeken de moeder en vader hem om een goede 
horoscoop te trekken. Indien de familie vermogend is, 
wordt de horoscoop fraai met kleur en fleur uitgevoerd 
en wanneer zij arm is, doodeenvoudig. Vervolgens 
nemen de ouders voor de astroloog plaats en vragen: ‘De 
horoscoop is toch goed?’ De astroloog antwoordt dan: 
‘Ik lees voor wat er staat. Zijn geboortesterren zijn zeer 
goed zoals zijn bevriende sterren. Hij zal welvarend 
worden en achting genieten. Waar hij ook zal gaan, hij 
zal steeds opvallen, Hij zal fysiek goed gebouwd zijn en 
geëerd worden door de koning/staatshoofd.” Wanneer de 
ouders zulke complimenteuze zinnen horen, roepen zij 
uit: “U is zeer goed, meneer de astroloog.” De astroloog 
denkt echter dat dit niets zal opbrengen en vervolgt: 
‘Deze sterren zijn goed, maar sommige zijn slecht, dat 
wil zeggen er bestaat een mogelijkheid dat hij op 
achtjarige leeftijd sterft vanwege die en die 
sterrencombinatie.” De ouders, deze woorden horend, 
vergeten meteen de vreugde over de geboorte (van hun 
kind) en vervallen nu in een oceaan van verdriet. Zij 
vragen dan aan de astroloog: “Wat zullen wij nu moeten 
doen?’ Meneer de astroloog antwoordt dan: “U moet iets 
doen.” “Wat moeten wij dan doen?’ vraagt de vader. De 
astroloog stelt een oplossing voor: “Geef zoveel aan 
aalmoezen °° weg. Laat de formules van sterren 


15 Geen geboortedocument maar een van ellende. 
6 Dana. 
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regelmatig reciteren en geef steeds voedsel aan de 
Brahmanen. Dan vermoed ik dat de slechte planeten 
tegengewerkt zullen worden.’ Het gebruik van het 
woord ‘vermoeden’ is opzettelijk. In geval het kind 
sterft, zullen zij zeggen: “Wat zullen wij doen? Er is 
niemand boven God. Wij hebben alles gedaan wat in ons 
vermogen lag en U heeft ook alles gedaan wat U kon. 
Het was echter voorbeschikt door God dat hij zou 
sterven.’ Ingeval het kind in leven blijft, zeggen zij: 
‘Ziedaar wat een grote kracht er van onze mystieke 
formules, devatä’s en de Brahmanen uitgaat. Zij hebben 
Uw zoon gered.” 

Wat eigenlijk gedaan moet worden, indien hun 
bezweringen niet effectief blijken te zijn, is deze 
schurken te verplichten het dubbele bedrag terug te 
betalen of hiervoor straf te ondergaan, En in geval het 
kind gespaard blijft, dient ook hetzelfde gedaan te 
worden. Ook als de astroloog zelf zegt dat er niemand 
boven God en Zijn wetten bestaat, zouden de ouders 
moeten aannemen dat het kind gespaard is op grond van 
zijn vorige daden en Godsbeschikking, en niet door de 
bemiddeling van de astroloog. 

[29] 

Ten slotte bestaan er ook spirituele leermeesters” 
enzovoort die op dezelfde manier de mensen afpersen. 
Met hen dient ook op dezelfde manier als de astrologen 
gehandeld te worden. 

Nu rest nog de vraag over de pokkengodin, 
mystieke spreuken, amuletten enzovoort. Zij zijn ook 


Guru of leermeester is een edele naam maar het is zwaar gedegenereerd en 
wordt ook gebruikt voor zogenaamde spirituele leermeesters, die helemaal 
geen leermeesters zijn. In (sommige delen van) India gelooft men nog dat je 
niet zalig kan worden zonder een guru gehad te hebben. De basis van dit 
bijgeloof schijnt te zijn dat er een spirituele gids moet zijn om de mens te 
helpen in zijn spirituele praktijken. Deze leermeester fluistert slechts een 
mystieke formule in het oor van zijn leerling, en daar eindigt ook zijn werk. 
Daarna is het de plicht van de leerling zijn leermeester periodiek giften te 
schenken. De leermeester doet er dus niets anders dan giften lopen ophalen bij 
de verschillende leerlingen, waarvan hij leeft. Geen onderwijs, geen onderricht 
en geen leiding. (Vertaler) 
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allen bedrog. Sommigen dezer oplichters zeggen: 
“Wanneer wij een koord of amulet maken en onze 
devatä of pir” regelmatig aanroepen, zullen zij ervoor 
zorgen dat deze persoon geen enkel ongeluk 
overkomt.”Aan deze oplichters moet duidelijk gemaakt 
worden dat zij geen macht hebben de dood, goddelijke 
wetten of het resultaat van vorige daden tegen te gaan. 
Dat ondanks hun activiteiten veel kinderen sterven en 
dat zelfs in hun families de dood voorkomt. Hun moet 
verder de vraag gesteld worden of zij dan niet zullen 
sterven. Dan zeggen deze schurken niets meer. Zij weten 
dan dat hun bedrog op zulk een plaats niet opgaat. 

Wij moeten daarom dergelijke valse leringen 
vermijden en dankbaar zijn tegenover de rechtvaardige 
geleerden, die het welzijn van het land voor ogen 
hebben, en onderwijzers van ware kennis voor allen zijn 
zonder enig bedrog. Niemand mag zich onttrekken aan 
de plicht dit schone werk voortgang te doen vinden. Zij 
die zich ophouden met mystieke formules om achting te 
winnen, vijanden te vermoorden, anderen op te lichten 
en te domineren, moeten als de grootste bandieten 
beschouwd worden. De kinderen moet reeds in hun 
prille jeugd verteld worden wat de ware bedoeling van 
deze frauduleuze praktijken is, zodat zij later niet in de 
strikken van een of andere bandiet kunnen vallen en daar 
onder lijden. 

Zoals: “Luister goed. Uw welzijn ligt in het 
bewaren van Uw sperma. Elkeen die zijn zaad in zijn 
lichaam behoudt, neemt toe in gezondheid, intellect, 
macht en energie en heeft een vreugdevol bestaan. Alle 
leerlingen “° dienen ongepaste lectuur en liederlijk 
gezelschap, seksueel dagdromen, loeren naar vrouwen 
en elke vorm van seksuele stimuli te vermijden. Zij 
moeten zich intensief toeleggen op de studie. Wie zijn 
zaad niet in zijn lichaam houdt, zal zeker aan zwakte ten 


** Een martelaar of een groot man die reeds gestorven en begraven is. 
2 Brahmacäri. 
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onder gaan. Hij zal dwaas, moedeloos, terneergeslagen, 
lafhartig, onstandvastig, zwak en futloos worden. Indien 
U in dit stadium van Uw leven faalt edele gedachten te 
koesteren en kennis te verwerven of Uw zaad te sparen 
zult U nooit weer in Uw leven deze schone kans krijgen. 

Zolang U leeft en de belangen van Uw gezin moet 
behartigen, net zolang zult U moeten proberen kennis en 
lichamelijke kracht te verwerven.’ De moeder en de 
vader moeten steeds hun kinderen zulke instructies 
geven. Daarom worden de woorden Agam, fugam, in 


het citaat genoemd. Het betekent dat vanaf de geboorte 
tot het vijfde levensjaar de kinderen door hun moeder 
opgevoed moeten worden en van het zesde tot het 
achtste jaar door de vader. Aan het begin van het 
negende jaar moeten de ‘tweemaal geborenen’ de 
upanayana of inwijdingsceremonieën ondergaan en 
daarna zenden naar de gurukula ; dat wil zeggen jongens 
en meisjes moeten gezonden worden naar die seminaries 
die over de beste onderwijzers, zowel mannelijke als 
vrouwelijke beschikken. De Südra’s enzovoort kunnen 
hun kinderen ook naar die seminaries zenden voor 
opvoeding, maar bij deze kinderen is upanayana niet 
verplicht. Alleen personen die hun kinderen niet 
verwennen en op de juiste manier straffen, zijn in staat 
hen op te voeden tot eerbare burgers in de maatschappij. 
zen ‚volgt de getuigenis van de Mahäbhäsya over dit 


sr qfnfnerte et a freed: 0 

araaafsn Sarena Tor: II 
Uitleg: De moeders, vaders en leermeesters, die op de 
juiste wijze met hun kinderen en leerlingen omgaan, 
moeten beschouwd worden als de personen die hen 
nectar verschaffen. Degenen die hun kinderen of leer- 


[30] 


© pataùjali's commentaar op de Asfädhyäyi van Panini (8,1,8). 
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lingen verwennen, geven hen vergif en brengen hen ten 
onder. Onnodig verwennen maakt kinderen en 
leerlingen tot slechte mensen en correcte bestraffing 
maakt hen tot deugdelijke mensen. De kinderen en 
leerlingen moeten strengheid liefhebben en verwenning 
verachten. De moeder, vader en leermeester moeten 
echter niet met kwaadwilligheid straffen. Zij moeten met 
een zekere vriendelijkheid op de achtergrond blijk geven 
van hun misnoegen. 

Als de ouders verzen uit de Nighantu, Nirukta, 
Astädhyayi of andere verzen en formules uit de Veda’s 
die verband houden met dharma, kennis en goed gedrag 
aan hun kinderen hebben aangeleerd, zullen leraren de 
betekenis ervan aan de kinderen leren. 

Naast dit onderwijs zal de kinderen ook geleerd 
moeten worden hoe stelen, onkuisheid, onzedelijkheid, 
sterke drank, leugen, wreedheid, kwaadwilligheid en 
slechtheid te vermijden en hoe goed gedrag tot 
gewoonte te maken. Indien bekend wordt dat iemand 
diefstal, valsheid in geschriften of enig kwade daad, 
zoals liegen, pleegt, zal die persoon tot zijn dood nooit 
achting kunnen genieten. Niemand lijdt zo als de mens 
die zijn belofte niet gestand houdt. Als iemand 
bijvoorbeeld aan een ander zegt: ‘Ik zal U op zo en zo 
een plaats ontmoeten of U zult mij ontmoeten, of ik zal 
U zo en zo iets geven op een bepaalde tijd’, zal hij deze 
belofte gestand moeten houden, anders zal niemand ooit 
meer vertrouwen in hem hebben. Het is om die redenen 
dat iedereen de waarheid moet spreken en woord 
houden. 

Niemand mag van arrogantie vervuld zijn. Zoals 
een dichter schreef: afnam: fd fa | Arrogantie, 
dit wil zeggen zelfzucht, verdrijft alle eerbaarheid en 
Laksmi zelf, en daarom moet arrogantie vermeden 
worden. 

Daar fraude, huichelarij en ondankbaarheid de 
bedrijver zelf pijn doen, moet er des te meer geen kwaad 
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over anderen gesproken worden. Fraude en huichelarij 
betekent iets in gedachten hebben en precies het 
tegenovergestelde doen blijken, anderen bedriegend en 
de eigen belangen behartigend zonder zich iets van de 
schade, daardoor aan anderen berokkend, aan te trekken. 
Ondankbaarheid betekent geen waardering tonen voor 
het goede door anderen aan U gedaan. Elkeen moet zijn 
drift beheersen, ruwe taal vermijden, de waarheid 
spreken, goede taal bezigen en vooral babbelzucht 
achterwege laten. Iemand moet niet meer of minder 
zeggen dan nodig ís. Elkeen moet het nodige respect 
tonen voor ouderen. Als ouderen ergens binnen komen 
moeten zij opstaan, hen de beste zitplaats aanbieden en 
hen begroeten met zamaste. Men moet de beste 
zitplaatsen vrijhouden voor ouderen. Op een vergadering 
zal men een zitplaats moeten innemen volgens zijn rang 
en nooit een die hem later ontzegd kan worden. Men 
moet nooit iemand tegenspreken. Al is men tevreden 
met wat men heeft, toch zal men steeds naar goede 
kwaliteiten moeten streven en slechte vermijden. Men 
moet goed gezelschap zoeken en het slechte vermijden, 
en moeder, vader en leermeester steeds liefdevol en met 
al zjn krachten steunen. 

 gefuk mf ede À zeur U 


Taittiriya Upanisad*' 


De betekenis van dit citaat is dat de ouders en 
leermeesters altijd goed advies aan hun kinderen en 
leerlingen moeten geven en hen moeten voorhouden dat 
zij alleen goede handelingen van hen moeten overnemen 
en de handelingen van hen die zij als slecht aanmerken, 
moeten schuwen. Zij moeten verder alleen die dingen 
die zij als waarheid kennen, bekendmaken en 
propageren. Zij moeten geen vertrouwen stellen in 
wangedrag of huichelarij. De kinderen en leerlingen 
moeten alle juiste orders van hun ouders of leermeester 


cia 4 h 
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stipt uitvoeren. Zij moeten God dienen volgens de uitleg 
in het eerste hoofdstuk. Gezondheid, kennis en kracht 
kunnen verkregen worden naarmate men zich voedt en 
kleedt, dat wil zeggen men moet matig eten, liefst een 
beetje minder dan men er behoefte voor voelt. Zij 
moeten het gebruik van vlees, sterke drank enzovoort 
schuwen. Zij moeten zich nimmer ergens te water 
[31] 
begeven waarvan de diepte hen niet bekend is, daar er 
gegronde vrees bestaat voor ongelukken door 
waterdieren of iets anders. Ook kan er verdrinking 
plaatsvinden, indien men niet kan zwemmen. 

afer Manustmriti 4.129 


In onbekend water stappen en baden is niet aan te 
raden 
gftegd aas, aad oct fdaa | 
gg aard, Hd Bar II  Manusmriti”? 
Betekenis: Bij het lopen moet men steeds voor zich 
naar beneden kijken om oneffenheid goed waar te 
nemen, goed gefilterd water drinken, 
waarheidsgetrouwe woorden uiten en eerst na 
raadpleging van het geweten een daad stellen. 
aa u: fan 4, àn arch 7 ufea: | 


aM auRtÀ dant ae Gr Il van een dichter ** 


De ouders die hun kinderen niet hebben opgevoed en 
ontwikkeld, zijn gemene vijanden van hun eigen 
kinderen, daar deze in elke goede kring als een kraai in 
gezelschap van zwanen veracht zullen worden. Het is 
voorwaar de opperste plicht, de hoogste religieuze 
verplichting, een lofwaardig streven van ouders, hun 
energie, gedachten en vermogen te wijden aan de 


42 vT46 


9 Cäpakya-Niti 1L,11. 
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opvoeding, godsvrucht (=spiritualiteit) en culturele 
ontwikkeling van hun kinderen. 


Ik heb weinig geschreven over kinderopvoeding, 
maar verstandige mensen zullen er stellig veel uit 
kunnen halen. In het volgende hoofdstuk zullen het 
celibaat, leraar-leerling en het onderwijs, het 
onderwerp van lesgeven en studeren behandeld worden. 


Dit is het einde van het tweede hoofdstuk 
in het boek Satyärthaprakäsa van de heer 
Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 
‘De Opvoeding van Kinderen’. 
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[32] 
Hoofdstuk [II 


Opvoeding van kinderen 
Methoden van studie en onderwijs 


In dit derde hoofdstuk schrijven wij over de methode 
van studie en onderwijs. Het is de bijzondere 
verplichting voor de moeder, de vader, de leermeester 
en familieleden hun kinderen te sieren met een goede 
ontwikkeling, vorming, kwaliteiten, handelingen en 
gewoonten. De -äfmä- ziel van een mens zal nooit 
gesierd worden door het dragen van sieraden van goud, 
zilver, edelstenen, parels, koralen enzovoort. Omdat het 
dragen van sieraden alleen maar leidt tot verwaandheid, 
overgevoeligheid, vrees voor dieven en soms ook tot de 
dood. Het komt in de wereld zo vaak voor dat kinderen 
de dood vinden door de hand van boosdoeners, omwille 


van hun sieraden. 

faenfacreard gfafteften:, 

Eeadt Wedard: | 

danger gyn à, 

gar au fafgandadaenn: U 
Gezegend zijn de mannen en vrouwen wier gedachten 
steeds gewijd zijn aan het verwerven van kennis, die 
zich goede gewoonten hebben gevormd, die altijd de 
principes van waarachtigheid volgen, die vrij zijn van 
onzedelijkheid en onreinheid, die de onreinheid van 
anderen verwijderen, die zich sieren door het verzachten 
van het lijden van de medemens door goede adviezen en 
opvoeding, en die zich wijden aan het welzijn van 
anderen door het volgen van de beginselen van de 
Veda's. Zonder deze kan niemand ooit eerbaar zijn. 

Daarom moeten de kinderen zodra zij de vijf of 

achtjarige leeftijd hebben bereikt, naar school gezonden 


mn — en 
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worden, de jongens naar jongensscholen en de meisjes 
naar meisjesscholen. Zij moeten niet toevertrouwd wor- 
den aan slechtgeaarde leraren of leraressen. Alleen aan 
rechtgeaarde personen zal de taak van opvoeding 
opgedragen moeten worden. De wedergeborenen 
moeten thuis de heilige koord-ceremonie (yajfiopavita) 
doen voor hun zonen en een gelijkaardige ceremonie 
voor hun dochters en hen dan zenden naar de 
äcäryakula, dat wil zeggen naar hun respectievelijke 
scholen. 

Het scholencomplex dient op een afgelegen, 
rustige plaats te liggen en jongens- en meisjesscholen 
moeten ongeveer zes kilometer van elkaar verwijderd 
zijn. De leraren, bedienden en schoonmaakpersoneel 
zullen alleen vrouwen moeten zijn in meisjesscholen en 
alleen mannen in jongensscholen. Geen enkele jongen 
vanaf vijf jaar zal een meisjesschool mogen bezoeken 
noch een meisje van gelijke leeftijd een jongensschool. 
Dit betekent dat zolang zij niet gehuwd zijn (brahmacari 
en brahmacäripi zijn), zij zich zullen moeten onthouden 
van het volgende: kijken naar personen van de andere 
sekse, persoonlijk contact, intieme ontmoetingen, 
conversatie, het vertellen van liefdesverhalen, seksueel 
verkeer, contact hebben met seksueel prikkelende 
voorwerpen of gezelschap. De leraren moeten hen ook 
afhouden van bovengenoemde dingen zodat hun geluk 
moge toenemen door zuivere opvoeding, goede 
manieren en kracht van lichaam en ziel. Steden of 
dorpen zullen minstens twaalf kilometers van de 
scholen verwijderd moeten zijn. 

Alle leerlingen moeten uniform gekleed zijn en 
op uniforme bedden slapen, ongeacht of zij prinsen of 
prinsessen zijn of uit arme families komen. Zij moeten 
[33] 


* Iemand wordt wedergeboren nadat de heilige koord-ceremonie verricht is en 
hij gerechtigd is te studeren bij een leraar. Dus ‘wedergeboren zijn’ is te 
vergelijken met ‘ontwikkeld zijn.” De niet-wedergeboren zijn güdra’s of 
onontwikkelden (=analfabeten). (Vertaler) 
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allen een ascetisch leven leiden. De ouders mogen de 
kinderen niet bezoeken en de kinderen de ouders niet, 
en ze zullen ook niet naar mekaar schrijven, zodat zij 
geheel vrij kunnen zijn van wereldse beslommeringen 
en zich geheel aan hun studie kunnen wijden. Wanneer 
zij uit wandelen gaan moeten zij steeds vergezeld zijn 
van hun leraren zodat zij niets kwaads kunnen doen of 
lui zijn. Verder moeten de leerlingen geleerd worden 
zich gezond te voeden, goed te kleden, op de juiste 
manier te zitten, te staan, te spreken, en om te gaan met 
ouderen en jongeren. 


mani gaar 4 gai 4 WOR II Manusmyiti“” 


De betekenis hiervan is dat er een wet bestaat vanwege 
de staat of een regel van de gemeenschap dat niemand 
zijn zoon of dochter boven de leeftijd van 
respectievelijk vijf of acht jaar thuis mag houden. Zij 
moeten hen naar school zenden. En als zij dat niet doen, 
zijn zij strafbaar. 

De kinderen moeten de heilige koord-ceremonies 
eerst thuis ondergaan en daarna voor de tweede maal op 
school. De vader, moeder of leraar moeten hun jongens 
en meisjes de Gäyatri-mantra, met de betekenis 
daarvan, leren. Deze mantra luidt als volgt: 

sn fe: Vr: | vefagdtel wf daer afg | 

fera at Ts valea, U 

Aum bhür-bhuvah svah tat savitur varenyam bhargo- 

devasya dhïmahi dhiyo yo nah pracodayät”®. 
Het eerste woord van deze mantra is AUM. Dit is reeds 
uitgelegd in het eerste hoofdstuk. De lezer wordt 
daarnaar verwezen. Hiervan geven wij in het kort de 
uitleg van drie uiterst belangrijke zinsneden: yfût à 
Wo: | 4: Wfd aus mT GJ: Gaden | 
De lettergreep bhüh die letterlijk ‘adem’ betekent, staat 


$5 vIL.152. 
6 vajurveda 36. 3. 
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hier voor degene die de basis is van alle leven in het 
heelal, belangrijker dan de adem zelf en zelfbestaand, 
Hij is de Paramatmä. gafkeaam: | a ad 
Saam Gisa: | Bhuvah is de naam van God 
daar Hij vrij is van alle leed en contact met Hem de 
zielen bevrijdt van alle zorgen. @Rft em: 1 ä 
fafa om ema emt « Am: | Svak is de 
naam van God daar Hij het heelal doordringt en allen 
onderhoudt. Deze drie citaten zijn ontleend aan de 
Taittiriya Áranyaka®’. 

De betekenis van Gäyatri mantra: (savituk) ä 
gie ed sm Bam Te, Hij die de 
schepper en energieschenkende is van het Heelal 
(devasya). ä: deaf det ar a Ìas Paramatmá 
die de schenker van alle geluk is en Adaën, wiens 
nabijheid door allen gezocht wordt (varenyam). De 
geheel aanvaardbare, de verhevenste, (bhargaliì) de reine 
en reiniger, de levende God (tad), laat ons de realisatie 
van die God (dhimahí) uitt stevig vasthouden. Zodat 
(yaki) die God (naf) onze (dhiyahì) mentale gebreken 
richting moge (pracodayät) geven. Dit betekent: moge 
God ons bevrijden van slechte daden en ons leiden tot 
het plegen van goede daden. 

ë 


UE 8 afname! È 
aderen! & Fud! & ft! & sa 
frs fdan! & gata! $ afer adenfa:! 
8 Genoa! Ì sm! © fagaan! 

ë denm! 8 weng-aRd! afde va ud 
pie: med wise art eat zat eat 
aa a lt sd visar | Ì wrr 7: 
gf da: vd € van Wa fue: van U 
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wadisftern a miso waan | 
[34] 

O Mensen! Almachtige God, verpersoonlijking 
van waarheid, intellect en zegen, eeuwig rein, eeuwig- 
wijze en eeuwig-vrije, ongeschapene, niet vermengde 
en onveranderlijke, in allen zijnde, basis van alles, God 
van het heelal, schepper van de hele wereld, beginloze, 
onderhouder van allen, aldoordringende, 
vergiffenisvolle, mogen wij Uw goedertierenheid 
realiseren en vasthouden. Het doel van ons bidden tot 
God is dat Hij, in onze ziel zijnde, ons moge behoeden 
van slechte daden en slechte wegen en ons moge leiden 
naar het pad van de gerechtigheid. Laat ons niets anders 
dan Hem aanbidden. Niemand is zijn gelijke of 
meerdere. Hij alleen is onze Vader, Koning, Rechter en 
Schenker van het geluk. 

Na de Gaäyatri-mantra uitgelegd te hebben 
moeten de leraren hun leerlingen verschillende delen 
van de ritus bijbrengen zoals baden, ademhalings- 
oefeningen en Acamana 

Het eerste gedeelte is baden daar het de 
uitwendige delen van het lichaam reinigt en 
bevorderlijk is voor de gezondheid. Dit bewijst het 
navolgende citaat: 

safi gef at: ven Tea | 
fanaat Yarn afgaat geeft 1 Manusmriti® 


Betekenis: Water reinigt de uitwendige delen van het 
lichaam, rechtgeaardheid reinigt de gedachten, studie en 
ascese reinigen de -Afmä- ziel; hier betekent tapa het 
zich, ondanks verschillende levensproblemen, houden 
aan rechtgeaardheid. Kennis, dat wil zeggen 
onderscheid kunnen maken tussen verschillende dingen 


‚„ Zich wijden door het driemaal drinken van water uit de rechterhandpalm. 
® v.109. 
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van de aarde tot God toe, reinigt en versterkt het 
intellect. Men dient zich te baden voor de avond valt. 
Daarna volgt pränäyäma of ademhalingsoefenin- 
gen. Aldus het volgende citaat 
worm affen: Il YogagastraS 
Wanneer iemand ademhalingsoefeningen doet 
wordt steeds onreinheid uit hem verwijderd en begint 
het licht van kennis in hem te verschijnen. Het 
innerlijke licht neemt dan meer en meer toe tot 
uiteindelijk zaligheid bereikt wordt. 
ATA Ui fe an Har: | 
aàfant wer Òer: goa fer Il Manusmriti”' 


Zoals het vuil uit goud enzovoort verwijderd 
wordt door het in vuur te verhitten, worden de gebreken 
uit de gedachten en de andere zintuigen verwijderd en 
wordt hun reinheid verkregen door het doen van 


ademhalingsoefeningen. 
De methode van ademhalingsoefeningen. 
; Ì ar A | Yogadastra °° 


Precies zoals men bij het braken voedsel en water 
met grote kracht uitgooit, moet de adem met kracht 
uitgestoten worden en zolang mogelijk buiten gehouden 
worden. Bij het uitademen moeten de ingewanden van 
de buikholte opgetrokken worden. Zodoende kan de 
adem langer buitengehouden worden. Wanneer men 
zich benauwd begint te voelen, moet men langzaam 
weer inademen. Het bovenstaand proces mag zoveel 
malen herhaald worden als men maar kan en verlangt. 
Het moet gepaard gaan met het in gedachten uitspreken 
van het gewijde woord AUM. Dat leidt tot reiniging en 
versterking van de ziel en de gedachten. 

[35] 
Er zijn 4 soorten van ademhalingsoefeningen: 
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Nummer 1‘bähyavisaya’ is ‘uitwendig’, dat wil 
zeggen de adem buitenhouden. 

Nummer 2 ‘äbyantard bestaat uit het zolang 
mogelijk binnen houden van de adem. Nummer 3 
‘stambhavrittf is het onmiddellijk inhouden, dat wil 
zeggen de ademhaling ineens stoppen en op elk 
willekeurig moment. Nummer 4 “bähyäbhyantaräksepi’ 
is het “uit- en inwerpen’ of met kracht ademhalen 
wanneer er neiging bestaat uit te ademen en de adem 
met kracht uitwerpen wanneer er neiging bestaat in te 
ademen. Door aldus juist tegenovergesteld te ademen 
worden beide bewegingen in bedwang gehouden, dat 
leidt tot beheersing van de gedachte en de zinnen. Dit 
proces vermeerdert de kracht en de energie, en scherpt 
het intellect zodanig dat het gemakkelijk de meest 
ingewikkelde problemen kan begrijpen. Het bevordert 
de ontwikkeling van sperma in het lichaam, wat op zijn 
beurt grote kracht, moed, controle over de zinnen en 
verkrijging van kennis aller wetenschappen geeft. 
Vrouwen moeten ook op dezelfde manier yoga 
beoefenen. 

Het dagelijkse gebed (sandhyopäsanä)”* wordt 
ook wel brahmayajfa genoemd. Ácamana : neem 
slechts een weinig water in de handpalm en zuig het op 
met de lippen zodat het water slechts de borst bereikt 
even onder in de keel. Dat proces verwijdert alle 
ongewenste stoffen uit de keel. 

Het volgende gedeelte is het sprenkelen van 
water met de vingertoppen van de ringvinger en de 
middelvinger op de ogen enzovoort, teneinde 
versuftheid te bestrijden. Dit deel mag weggelaten 
worden indien men zich fit voelt of indien er geen 
zuiver water te verkrijgen is. Vervolgens moeten de 
leerlingen met mantra's de ademhalingsoefeningen 
uitvoeren, en de controle van de gedachten. Daarna 
moet hen de lof van de Almachtige worden aangeleerd, 


* Vóór zonsopgang en na zonsondergang. 
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het gebed en de inwendige verering. Dan volgt 
aghamarsana, hetgeen wil zeggen de belofte om niet 
zelfs in gedachte te zondigen. Deze aanbidding dient, 
met volle concentratie, op een rustige plaats te 
geschieden. 
aut mid frac ea fata: | 
aratau Tart Taft: U Manusmriti” 


Ga naar het bos of een afgelegen plaats, met een 
rustig gemoed, neem plaats naast een waterbron, doe 
Uw dagelijkse ceremonie-dainik yajna- en citeer de 
Gäyatri-mantra (ook wel genoemd Savitri-mantra). 
Begrijp het goed en vorm Uw karakter 
dienovereenkomstig. Dit citeren moet U liever in 
gedachten doen. Tenminste een uur mediteren is 
aangewezen. Zoals yogi's in samädhi de Allerhoogste 
gedenken, zo moet men ’s morgens en ’s avonds 
bidden. 

De tweede dagelijkse ceremonie is devayajfia, 
welke bestaat uit agzihofra, dit is converseren met 
geleerden en hen van dienst zijn. Sandhyä en agnihotra 
moet twee keren gedaan worden, namelijk °s morgens 
en ‘s avonds. Complete overgave moet voor minstens 
één uur betracht worden. Zoals de yogi’s in staat van 
samädhi (helderziendheid) komen en zich op God 
concentreren, moet men handelen in sandhyä. De juiste 
tijd voor agnihotra is na zonsopgang en vóór zonson- 
dergang. 

Hiervoor moet een altaar uit klei GW: 
of een andere stof gemaakt worden van B 
van twaalf tot zestien vingerbreedten in \ | 
het vierkant, van dezelfde diepte, en 5 
drie tot vier vingerbreedten in het vierkant van onderen, 
dat wil zeggen de afmeting van de bodem moet één 
vierde deel zijn van de top. Hierin moet men gelijke 


5 11-104. 
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stukjes hout van de beste kwaliteit plaatsen, zoals 
sandelhout, paläfa °° of mangohout. 

Daarna plaatst men vuur in het midden. De 
benodigde ‘“scheplepels’ zijn de volgende: 


Ten eerste proksapí pätra, en 
Ten tweede pragitä-pätra, Sr 


Ten derde äjyasthälf, een schep voor het gieten 
van geraffineerde boter, 


Ten vierde camacä of lepel vervaardigd uit goud, 


zilver of hout. Oe 


De pragitä wordt gebruikt voor het gieten van water; de 
proksani is een kleinere schep, zeer handig om water te 
scheppen voor het wassen van de hand. De 
geraffineerde boter (ghi) moet goed vloeibaar zijn. 

[36] 

A Ye Wo er | el zaafgasana Wer | 

qd ana an Aa 1 st sa: 
enfaranfer: wormen: «rr 1°° Met elk 
van deze mantra’s moet men het offer uitvoeren, en als 
men meer offers wil brengen dan hierboven genoemd is, 
fazant <a afaashtaf vu gal auk aa an Ta II, 
dan dient men gebruik te maken van de Gayatri en deze 
mantra's. AUM, bhüh en präna zijn de namen van God. 
Ze zijn reeds eerder uitgelegd. Het woord svahä 
betekent: ‘Moge ik datgene uitspreken, wat er in de ziel 


*) Butea Frondosa. 

% Deze vier mantra's vormen het centrale deel van de dagelijkse Agnihotra. 
Als je het centrale juweel van een halssnoer vastneemt, worden beide zijden 
vanzelf mee opgenomen. Op dezelfde manier, door de centrale mantra, worden 
de eerste en laatste mantra's mee opgenomen. Het woord ityädi suggereert dat 
dit niet de enige mantra’s zijn, er zijn er nog meer. Daarvoor wordt men 
verwezen naar de sariskäravidhi en de parica-mahäyajùavidhi. 

51 Yajurveda 30.3. 
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leeft, en niet het tegenovergestelde.’ Zoals God 
verschillende dingen op deze wereld voor het geluk van 
de levende wezens heeft geschapen, moeten alle 
mensen hun gehele handel en wandel richten op het 
welzijn van anderen. 

Vraag: Welke voordelen biedt de Aoma 
(brandoffer ceremonie)? 

Antwoord: Iedereen weet dat onreine lucht 
onrein water ziekten veroorzaken en dat ziekten de 
mens ongelukkig maken, terwijl frisse lucht en zuiver 
water bevorderlijk zijn voor de gezondheid, ziekten 
doen afnemen en geluk verzekeren. 

Vraag: Sandelpasta of het nuttigen van 
geraffineerde boter en andere dingen zijn zeer goed. Het 
is niet verstandig om deze kostbare dingen zomaar te 
verbranden en ze alzo te vernietigen? 

Antwoord: U zou nooit zo’n vraag gesteld 
hebben als U kennis droeg over de leer van de stoffen. 
Geen enkele stof kan geheel teniet gedaan worden. Let 
wel, waar er ook homa verricht moet worden, haar 
aangename geur bereikt de mens op grote afstand. Dat 
is ook het geval met onaangename geuren. Bedenkt U 
hierbij slechts dat elke stof die in vuur verbrand wordt, 
zich in de lucht vermengt en de lucht over grote afstand 
zuivert. 

Vraag: Als slechts dit de bedoeling is, zou men 
hetzelfde kunnen bereiken door het in huis houden van 
saffraan, muskaat, bloemen en andere geurende 
artikelen. Zij zullen ook de lucht welriekend maken en 
de bewoners van het huis een aangename geur doen 
waarnemen? 

Antwoord: Die geur heeft niet de kracht de 
onaangename lucht uit het huis te verwijderen en de 
lucht zuiver te maken. Het zijn immers geen tegen- 
gestelde krachten. Alleen vuur heeft de kracht onreine 
stoffen te verwijderen en zuivere lucht in de plaats 
daarvoor te stellen. 
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Vraag: Wat is dan de bedoeling van het citeren 
van mantra’s tijdens de homa ? 

Antwoord: De mantra’s verklaren het nut van 
homa. 

Het citeren dient om ze steeds vers in het geheugen te 
houden. Het bevordert de studie van de Veda's en de 
instandhouding daarvan. 

Vraag: Is het zonde de Aoma niet te verrichten? 

Antwoord: Ja, omdat de onreinheden die uit 
iemands lichaam komen, de lucht en het water 
[37] 
verontreinigen en ziekten veroorzaken, waardoor 
anderen gaan lijden. Evenzoveel onreinheden als een 
persoon verspreidt, evenzo groot is zijn zonde. De mens 
moet daarom zoveel medewerken aan de zuivering van 
het water en de lucht. In geval de artikelen die bij de 
homa gebruikt worden aan iemand ten spijze gegeven 
zouden worden, zouden zij slechts één individu goed 
doen. Dezelfde hoeveelheid geraffineerde boter of 
reukwaren die slechts één individu kan gebruiken, is 
voldoende om duizenden personen door homa goed te 
doen. Als de mensen echter geen zuivere stoffen zoals 
geraffineerde boter enzovoort nuttigen, kunnen hun 
lichamen en gedachten niet ontwikkeld worden. 
Daarom moeten zij in elk geval deze stoffen ook 
nuttigen. Tegelijkertijd moet echter de Aoma ook 
verricht worden. Dit is hoogst noodzakelijk. 

Vraag: Hoeveel offers moet elke mens brengen 
en in welke hoeveelheden? 

Antwoord: Elke mens moet tenminste zestien 
offers brengen en elk offer moet op zijn minst zes 
mäsa® geraffineerde boter en andere stoffen bevatten. 
Om die redenen lieten de grote Árya’s, heiligen, 
koningen, keizers en anderen grote Aoma-offers 
verrichten. Hierdoor was Äryävarta’” vrij van ziekten 


it eer zes gram: zes mäse. 
°® Huidig India en omliggende landen. 
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waren haar bewoners gelukkig. Het land kan weer 
gelukkig worden als dit heilig gebruik opnieuw wordt 
ingevoerd. 

De twee dagelijkse heilige plichten zijn: brahma- 
Yajha, bestaande uit vedische studie, sandh yä, stut, 
prärthanä en upäsanä van God; en ten tweede devayajfia 
of agnihotra, uitgebreid tot de a$vamedha-yajfia, 
waaronder ook begrepen wordt het gezelschap van 
geleerden, hen opzoeken en hen diensten bewijzen. In 
het brahmacarya-stadium zijn slechts vereist brahma- 
vajûa en agnihotra. 


agua autngat meat | Werd 
gaa | dvd draaf 1 


Walt gerjan Tadaa U 


Uit het tweede hoofdstuk van de Sütrasthäna van Su$ruta. 


Een brahmaan kan het heilige koord toedienen en 
onderwijs geven aan drie klassen: de brahmaan, de 
Ksatriya en de Vaisya; een Ksatriya aan twee klassen, 
namelijk de Ksatriya en de Vaigya en een Vaiéya slechts 
aan één, de Vaisya. Indien een Südra van goede huize is 
en goede kwaliteiten bezit, mogen hem alle geschriften 
onderwezen worden, met uitzondering van de Mantra- 
samhita®. Ben Sùüdra mag onderwijs genieten, maar het 
heilige koord mag hem niet gegeven worden. Dat is het 
standpunt van sommige geleerden®’. Vanaf het vijfde of 
het achtste jaar moeten de kinderen naar school 
gestuurd worden; jongens naar jongensscholen, meisjes 
naar meisjesscholen en volgens de navolgende regels 


onderwijs oejend 
gefifsen eef Tm Aaf aan | 


Û Di, de vier veda’s. 

°l Swami Dayänanda's eigen standpunt is dat elkeen die fysiek en mentaal 
geschikt is, de veda’s mag bestuderen. De mening die hier wordt gegeven is 
slechts van enkele geleerden en dateert misschien uit de periode toen er 
restricties bestonden op de studie van de veda’s. De woorden ‘sommige 
geleerden’ wijzen erop dat Swämi Dayänanda het hiermee niet eens is. 
(Vertaler) 
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aaf qe an veufgenta ar Il 


Manusmriti®® 


Vanaf zijn achtste jaar moet de leerling 
zesendertig jaar studeren, dat wil zeggen naar rede van 
twaalf jaar per Veda, inclusief de sub-veda’s, dus 
zesendertig jaar voor de drie veda’s, alles tezamen tot 
zijn vierenveertigste jaar; of een studieperiode van 
achttien, plus de acht jaar die hij reeds had, tot zijn 
zesentwintigste jaar; of een negenjarige studieperiode. 
Zolang de studie niet is volbracht, moet de leerling 
kuisheid betrachten. 
ge aa Aaa af afd Weest vara, 
afde me, me ue, da aats: 
wor aa gea U de, ad armata U 1 
detta aft feafsastat garamum aaa 3 À 
uaa qe geget ae wont agt 
a md facade an Verd 8 Bafd In 2 
[38] 

A A qa veen vara gai 
TTA: HU AA Ga U de, ad, deaf u 31 
deaf fpfsaguatea gam a U À 
mefai gai gage Af ros sui 
a al fraag aa var € vald U 4 1 
a aaan Tgydagannernan 
Ss Sr qiegd veer Sad: HU 
arseen ui de, dane In 51 

deka aaft fenfsagaie gm fear zE à 
qiagenanggs at Woman zÀ a 
facade va ver èa vat u 61 


62 mm-. 
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Brahmacarya bestaat uit drie klassen: de laagste, 
de middelste en de hoogste. Wij zullen eerst de laagste 
klasse behandelen. De mens (purusa) is een 
samenstelling van twee dingen, ten eerste het lichaam 
dat bestaat uit vaste stoffen en vloeistoffen en ten 
tweede de ziel, welke in dat lichaam (deha en puri) 
huist. Van de mens wordt verlangd dat hij een zeer 
nauw contact heeft met vajfia, d.i. met uitstekende 
kwaliteiten en goede handelingen. Het is vereist dat de 
mens volgens het celibaat en zelfbeheerst leeft 
gedurende vierentwintig jaar, de Veda’s bestudeert met 
alle daarbij behorende geschriften en goede opleiding 
geniet. Zelfs in zijn huwelijksleven mag hij niet 
hartstochtelijk zijn. Indien hij zich aan deze regels 
houdt zullen de vitale bronnen in zijn lichaam zeer sterk 
worden en in hem de goede kwaliteiten behouden. 

Dit eerste deel van het leven zal ten volle gewijd 
moeten worden aan het verwerven van kennis. De leraar 
moet hem hierover goed adviseren en de leerling moet 
steeds bedenken dat, indien hij strikt volgens het celi- 
baat leeft, zijn lichaam en ziel gezond en sterk zullen 
worden en zijn vitale bronnen uitstekende kwaliteiten in 
hem zullen doen huizen. Hij zal er steeds aan moeten 
denken: “O mensen, maak de omstandigheden zo ideaal 
dat mijn celibaatsleven er niet door geschaad moge 
worden. Als ik na vierentwintig jaar in het huwelijk zal 
treden, zal ik zeker van ziekten gevrijwaard blijven en 
leven tot mijn zeventigste of tachtigste jaar.” 

Nu zullen wij de middelste klasse van 
brahmacarya in beschouwing nemen. Wanneer een man 
de Veda's bestudeert en volgens het celibaat leeft tot 
zijn vierenveertigste levensjaar, zullen zijn vitale 
bronnen, zinnen, inwendige organen en ziel zo sterk 


5 Prapäthaka 111, khanda 16. 
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worden dat zij boosdoeners zullen doen schreien en de 
rechtgeaarden beschermen. 

Hij zegt dan: “Indien ik in dit eerste deel van mijn 
leven handel naar goede adviezen en straf onderga, zal 
ik dan in staat zjn te slagen in deze middelste klasse 
van het £ brahmacarya, met de vitale bronnen van rudra in 

mij °* 0 ‘brabmaciri’ s, laat Uw brahmacarya in U 
bloeien zoals ik mijn brahmacarya niet bedoezel en de 
verpersoonlijking van vajfia word en ik mijn leraar’s 
school volkomen gezond zal verlaten.” Zoals deze 
brahmacäri goede daden verricht, zo moet U ook 
handelen. 

De hoogste klasse van brahmacarya, de derde, 
gaat tot de leeftijd van achtenveertig jaar. Zoals jagati 
uit 48 lettergrepen bestaat, zo zal degene die volgens het 
celibaat leeft, tot het achtenveertigste levensjaar bezitter 
worden van vitale bronnen die in staat zijn alle kennis te 
verwerven. De leraar en de ouders moeten hun kinderen 
bij het verwerven van kennis een harde tijd doen 
meemaken en de kinderen moeten steeds indachtig zijn 
dat, indien zij spontaan een celibaatsleven leiden tot het 
achtenveertigstejaar, hun leven verlengd kan worden tot 
vierhonderd jaar. De mensen die deze hoogste vorm van 
brahmacatya voleindigen en dit nooit op enige wijze 
bedoezelen, zullen gevrijwaard blijven van alle ziekten 
en de vier levensdoelen bereiken, namelijk deugd 
(dharma), welvaart (artha), vreugde (käma), en 
bevrijding of gelukzaligheid (moksa). 

[39] 


_aaesaear: vâea sfeiet veger 
fenfsaakefiaf | enten af: | 
safe | Sraa: “rg | 
qd: fepfoaafeiteaf It 
geeft adt aë gam TÔ q ded | 


* Rudra betekent “iemand die anderen doet schreien’, de verschrikkelijke. 
(Vertaler) 
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gaama dt orfearge fas 


Sütrasthäna van Suáruta © 


Betekenis: Er zijn vier stadia voor het lichaam.°® 
Ien eerste de groeiperiode. Alle delen van het lichaam 
groeien van het zestiende tot het vijfentwintigste jaar. 
Ten tweede de jeugdperiode, die begint op het eind van 
het vijfentwintigste jaar en bij het begin van het 
zesentwintigste jaar. 

Ten derde de volwassenheid. Dit vindt plaats 
tussen het vijfentwintigste en veertigste jaar. In dit 
stadium worden alle delen van het lichaam volwassen. 
Ten vierde de langzame teruggang. Wanneer het gehele 
lichaam in alle opzichten en alle delen ten volle 
gegroeid is en volwassen geworden is, blijft alle zaad 
dat zich in het lichaam vormt niet meer intact. Het 
vloeit uit in de droom of door transpiratie. Het veer- 
tigste jaar is zeer goed voor het huwelijk alhoewel het 
best het achtenveertigste jaar is. 

Vraag: Is deze regel van de leeftijdsgrens voor 
brahmacarya hetzelfde voor vrouwen als voor mannen? 

Antwoord: Neen, de brahrmacarya van 25 jaar van 
de man staat gelijk aan de 16-jarige van de vrouw; de 
man zijn 30-jarige is gelijk aan de 17-jarige van de 
vrouw; zijn 36-jarige is gelijk aan de vrouw haar 18- 
Jarige; de 40-jarige van de man is gelijk aan de 20-jarige 
van de vrouw; de 44-jarige van de man is gelijk aan de 
22-jarige van de vrouw; en de 48-jarige van de is 
gelijk aan de 24-jarige van de vrouw. Mannen moeten 
niet boven de 48 jaar gaan en vrouwen niet boven 24 
jaar. Dit is echter de regel voor die mannen en vrouwen 
die in het huwelijk wensen te treden. Indien zij niet 


°5 35° hoofdstuk. 

% Er schijnt hier een schrijffout te bestaan in de Hindi-vertaling van de 
Saûskrita-passage. De Saùskrita-passage bedoelt volgens mij dat de 
groeiperiode tot het 16° jaar is, de jeugdperiode tot het 25° jaar, de 
volwassenheid tot het 40° jaar daarna begint het stadium van langzame 
teruggang. (Vertaler) 
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wensen te huwen, kunnen zij brahmacärí / brahmacärini 
blijven tot de dood. Deze zware taak kan echter alleen 
door die mannen en vrouwen uitgevoerd worden die de 
hoogste opvoeding hebben genoten, het best controle 
over hun zinnen kunnen uitoefenen en zeer goede 
yogi's zijn. Het is zeer moeilijk de driften te beteugelen 
en de zinnen onder controle te houden. 

xd a Graag A | ed 8 armani qd | 
dua Gaan 4 | gaa Wit a | 
URE GA a | arg Ga à | 
afia wrang a | aftnra araragad q | 
ad 4 Arna El Ig Arna a | 
hera arg q | afia Vraag a | 

Taittirya Upanisad®' 


Dit zijn regels voor hen die onderwijs geven en 
zij die onderwijs genieten: (rtam…) zij moeten leren en 
onderwijs geven door een rechtgeaard leven te leiden, 
(satyam.…) zij moeten leren en ware kennis verspreiden 
door een waarachtig leven te leiden, (tapa) zij 
moeten leren en les geven uit de Veda's en andere 
geschriften door een leven van godsvrucht 
(spiritualiteit) en deugd te leiden, (damah…) zij moeten 
leren en onderwijs geven door de zinnen van slechte 
wegen af te leiden, ($amah…) zij moeten leren en 
onderwijs geven door de gedachten te vrijwaren van alle 
slechtheden, (agnayah…) zij moeten leren en onderwijs 
geven door het offervuur brandend te houden en kennis 
te verwerven over energie, (agnihotram.…) zij moeten 
leren en onderwijs geven door regelmatig agnihotra te 
doen, (afithayah…) zij moeten leren en onderwijs geven 
door gasten te blijven vereren, (mänusarn.…) zij moeten 
leren en onderwijs geven door alle menselijke 
handelingen zuiver te houden, (prajë…) zij moeten leren 


1 Prapäthaka Vl, Anuväk 9. 
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en onderwijs geven door voor de kinderen en andere 
mensen te zorgen, (prajanah…) zij moeten leren en 
onderwijs geven door hun zaad te sparen en tot 
ontwikkeling te brengen, (prajätih.…) zij moeten leren en 
onderwijs geven door hun kinderen en leerlingen te 
beschermen. 
[40] 
gam ted Gad 7 fr faam qu: | 
gareel fam Paar Vel Il Manvsmriti® 


De niyama's mogen niet alleen opgevolgd worden 
zonder de yama's, maar beiden moeten samen opge- 
volgd worden. Degene die alleen de niyama’s opvolgt 
zonder de yama's, kan niet vorderen maar valt, dat wil 
zeggen hij blijft verzonken in het wereldse”. 





Ld 


Er bestaan vijf soorten yara. 
IICKSIKS STAART VAT: II _ Yogadarsana”® 
Abinsä of geweldloosheid; satya of 
waarachtigheid in gedachten, woord en daad; asteya of 
eerlijkheid in gedachten, woord en daad; brahmacarya 
of controle over de seksuele organen; aparigraha, of vrij 
zijn van elke hebzucht of egoïsme. Deze yama’s moeten 
regelmatig opgevolgd worden. 






JIE TEE TA 





Hieronder worden de vijf niyama’s opgegeven: 
gtaadertrdgeafvenmnft fra: I 
Yogasästra '' 


$5 4, 204. 

9 In de Yogadarfana onderscheidt Pätaüjali de gedragsregels in drie klassen: 
Yama, niyama, sanyama, te vergelijken met primair, secundair en paugik 
(eigenlijk yoga). Swämi Dayänanda dringt aan de hand van Manu aan op het 
belang van pama's dat wil zeggen geweldloosheid, waarheid enzovoort. Over 
het algemeen verwaarlozen de mensen geweldloosheid, waarheid enzovoort, en 
zijn zij reeds tevreden met de niyama's, dat wil zeggen reinheid enzovoort. Het 
tweede deel van de gedragsregels kan schadelijk worden als men haar te veel 
beoefent zonder het eerste deel daarbij te beoefenen. (Vertaler) 


10 Poga. Sädhanäpada, Süûtra 30. 
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Sauca of uitwendige reinheid door zich te baden 
enzovoort en inwendige zuiverheid door niet toe te 
geven aan passie en haat. Santosa - Tevredenheid 
betekent niet dat men gewoon tevreden moet zijn met 
het lot en niets uitvoeren. Het betekent dat iemand alles 
wat in het vermogen ligt zal moeten doen, maar geen 
verdriet of vreugde moet voelen bij verlies of winst: 
tapa of rechtvaardig handelen door alle moeilijkheden 
heen; sväadhyäya of studeren en onderwijs geven; 
isvara- prapidhäna of volle overgave aan God. Dat zijn 
de vijf niyama'’s. 

AI A HR A denn | 
mr fe Safa: stine Aften: IManusmyiti”? 


Te groot verlangen of helemaal geen verlangen 
zijn beide schadelijk voor de mens. Indien een mens 
geen verlangen heeft, zal hij geen kennis van de Veda’s 
kunnen verkrijgen noch in staat zijn rechtvaardige 
daden te stellen, zoals in de Veda’s beschreven. 

Daarom 
ararèn ateihefsra zt: 
Hete atra amd feat ad: IManusmriti”® 


Door svädhyäya of studie en onderwijs van alle 
kennis; vrafa of naleving van de regels over seksuele 
reinheid, waarheidslievendheid enzovoort; homa of 
agnihotra, accepteren van de waarheid en verwerpen 
van niet-waarheid en het propageren van ware kennis; 
fraividyena of vedische dienst en kennis; ijyaya of 
maandelijkse ceremoniën enzovoort; sutaih of het 
voortbrengen van kinderen; mahäyajfaih’* of de vijf 


1 Yoga. Sädhanäpada, Sütra 32. 

Bn. 

7 ILS. 

1 De grote plichten, dat is de vijf dagelijkse spirituele plichten die 
brafmayajùa of gebeden aan God genoemd worden; devayajûa of de dagelijkse 
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dagelijkse ceremoniën brahmayajfa, devayajfa, 
pitryajûa, vaisvadevayajfia, atithiyajfa ; en tenslotte 
vajhaih of het beoefenen van agnisfoma of bevorderen 
van kunst, vakmanschap en wetenschap; hierdoor wordt 
het lichaam Arähmi gemaakt, dat wil zeggen het krijgt 
een ‘brähmaga’ lichaam, klaar voor de studie van de 
Veda's en toewijding aan God. Niemand kan een 
brahmaan genoemd worden zonder dat hij deze regels 
opvolgt. 

zfaari feat farde | 

gak sealfdee, fag AA MT, lAanusrmriti”® 


Zoals een ervaren koetsier de paarden onder 
controle weet te houden, moeten de zinnen, die de 
neiging hebben te dwalen en de ziel en gedachten naar 
slechte wegen te leiden, onder controle gehouden 
worden. 

stat gen deg | 
gra q ara aa: faf& frersft IlManusmri '° 
[41] 

De ziel die naar de neiging van de zinnen handelt, 
pleegt allerlei slechte daden. De ziel kan haar uitein- 
delijk doel slechts bereiken wanneer zij de zinnen 
volkomen beheerst. 


gaa fsanga auf a | 
qa mea fak meta wief IManusmriti” 


De Veda's, yajûa, zelfcorrecties, gedragsregels en 
andere goede daden zijn van geen nut voor een mens 
wiens karakter slecht is, en die geen controle over zijn 
zinnen heeft. 


agnihofra, pitriyajûa of de levende ouders verzorgen, vaifvadeva of het 

verstrekken van voedsel aan de noodlijdenden, atithiyajfia of gastvrijheid. 
1.88. 

7 11.93. 

7 197. 
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är da wrd da Aa | 


adesteanard aag de fe Ill  Manusmriti’® 
te Teen aud fe aaa | 


aalsted GEA NRdA I2I  Marnusmriti”® 
Vakantieregelingen zijn niet van toepassing op de 
studie van de Veda's en het onderwijzen daarvan, dage- 
lijkse gebeden en andere dagelijkse plichten of homa- 
mantra's, daar dagelijkse plichten geen onderbreking 
mogen hebben (1). Zoals in- en uitademen een 
altijddurend proces is en niet weerhouden kan worden, 
moeten de dagelijkse plichten elke dag gedaan worden 
zonder onderbreking. Agnihotra en andere goede 
handelingen zijn steeds van nut, ook al worden zij 
gedurende de vakantie verricht. Zoals niet-waarheid 
altijd zondig en waarheid altijd een deugd is, moeten 
goede handelingen altijd verricht worden en slechte 
handelingen steeds vermeden enn, 0). 
raf RN BEA II Manusmriti®' 


Leven, kennis, roem en kracht nemen toe bij de mens 
die onderdanig en eenvoudig van ziel is, en de ouderen 
en geleerden diensten bewijst. De bovengenoemde vier 
zm nemen niet toe bij de mens die zich niet zodanig 


eit mad ASTMA | 
arm, da aqu een ven vitres U 


GEA AE Ye GA 4 ada 
nà gaart derden We Il Manvemriti®® 


8 1L105. 

79 11106. 

50 Dit slaat op de bijgelovige gedachte onder de orthodoxe lieden die van 
mening zijn dat bepaalde handelingen op bepaalde tijden niet verricht mogen 
worden. (Vertaler) 

mA. 

82 11.159-160. 
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Het is de plicht van alle geleerden niet kwaad- 
willig te zijn en de studenten en de mensheid te leiden 
naar het pad van welzijn. De leraren moeten steeds 
vriendelijke en zedelijke taal bezigen. Elkeen die 
rechtvaardig wenst te leven, moet steeds de waarheid 
volgen en anderen adviseren dat ook te doen. Iemand 
die zijn taal en gedachten rein en onder controle houdt, 
verkrijgt al het goede dat te bereiken is door de studie 
van de Veda’s. 

EEA, me free fanta 0 
sgrea Sman Tee II Manusmrti®® 


Alleen die brahmaan is de werkelijke kenner van 
de Veda's en God, die steeds roem als gift schuwt en 
geroddel over zijn persoon als nectar opneemt“. 

a wam dean fka: u: | 
Tt aar SaR, sanft ve: U Manusmrid®” 


Aldus zullen zowel mannelijke als vrouwelijke 
studenten, die het heilige koord hebben ontvangen, 
[42] 
graadsgewijze opklimmen, afhankelijk van hun kennis 
van de Veda’s. 
sala feet de ged HAK | 


8 sara Waar Tet raa: Il Manusmriti®® 


lemand die de Veda’s niet bestudeert maar zich 
met andere dingen bezighoudt, wordt nog in dit leven 
een Südra, en met hem zijn nakomelingen. 
asdng niusa úé mei wam fia: | 


5 11.162. 

% De brahmaan moet bereid zijn laster en smaad te doorstaan bij het verrichten 
van zijn plicht. (Vertaler) 

8 11.164. 


% 11.168. 
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Yeuft mt gaf mii da fear Il 
Anasi AES, | 
a mi a qú a ait Maar 
ui 4 sak a ad aasjan | 
vut a Gmaemgad WA 8 II 
Ge: Vla Gia A u: Graderafan | 
fg Crea MW feae aaan: 
Manusmriti II. 177-180 
Zowel mannelijke als vrouwelijke studenten 
moeten wijn, vlees, parfum, kransen, ijzerhoudende 
medicijnen, gezelschap van de tegenovergestelde sekse, 
een zure houding, wreedheid tegenover levende wezens, 
onnodig jeuken en aanraken van de seksuele organen, 
gebruik van collyrium voor het oog, schoenen, 
paraplu's, wellust, drift, hebzucht, gehechtheid, vrees, 
verdriet, jaloezie, kwaadwilligheid, dansen, vocale en 
instrumentale muziek, dobbelen, roddelen, dis- 
criminatie, liegen, kijken naar mensen van het andere 
geslacht, afhankelijkheid en schade aan anderen 
vermijden. Zij moeten steeds alleen slapen om hun zaad 
niet te doen uitvloeien. Indien een man zijn zaad uit 
wellust vermorst, maakt hij zijn gelofte van 
brahmacarya van nul en generlei waarde. 
staftragmfte | a as Ii u | 


Graan gas: | errata fe aaa verd al 
aas: | Ga varen, | vals gaf | 
gu vafen | GÄ A Tafana | 
aag 7 gaf U 1u Saftgratai 4 
afke | ag sa | fgeet va 1 aarde 
va | afst sa | Arma wan aft 
afc A sauf | Saan gefak aft 
aan dà zou In 2 À & remi 
aguiai wara Hafen | ASA A | HAKA 
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A, | frr dam fear daa 1 fran daa 1 fr 
Ca | ay u d mdfafafra ar gufafafsneanr ar 
Nan À ma wam: va geen ager a 
oder: elan dà mr ata an ar ad: | ug 
MU U SU U Äufi | Koek is GN 
Gan | GE Bare U 4 
Taittiriya Upanisad®” 

Als de leraar de Veda's onderwijst en verklaart 
en dan zijn leerlingen naar huis laat vertrekken moet 
hen steeds het volgende op het hart drukken: altijd de 
waarheid spreken; rechtvaardigheid betrachten; zonder 
luiheid studeren; alle kennis verwerven en de 
brahmacarya instandhouden; geschenken brengen aan 
de leermeester; in het huwelijk treden en kinderen 
voortbrengen; nooit de waarheid de rug toekeren door 
nalatigheid; nooit door nalatigheid onrechtvaardig 
worden; nooit de gezondheid of het geestelijk even- 
wicht uit het oog verliezen door nalatigheid; nooit de 
[43] 
ontwikkeling van de beste gaven verslappen door 
nalatigheid; nooit studie en onderwijs opgeven door 
nalatigheid (1). Nooit enig slapte tonen in de dienst van 
verheven, d.w.z. geleerde personen, moeder, vader en 
dergelijke; achting hebben voor zowel de geleerden, als 
voor hun moeder en vader, de leermeester en de gasten; 
alleen rechtvaardige daden stellen; zich nooit bezig- 
houden met handelingen die met de voorgaande regels 
in strijd zijn, zoals valse uitspraken enzovoort; alleen 
onze goede daden overnemen; waar wij het slechte 
voorbeeld zouden hebben gegeven, dat niet nadoen (2). 
Zich alleen ophouden met geleerden en deugdzame 
Brahmanen, in hun nabijheid verblijven en slechts in 
hen vertrouwen hebben; steeds geven met of zonder 
eerbetoon, met eergevoel en verlegenheid, in vrees en 





°7 Prapä. VIL, Anu. IL, K. 1,2,3.4, 
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vol vertrouwen. In geval U ooit mocht twijfelen over 
het goede of slechte van een handeling, de manier van 
aanbidding of kennis verwerven (3) volg dan het gedrag 
van degenen die verstandig en onpartijdig zijn, de lief- 
hebbers van rechtvaardigheid en edele zielen. Dit is 
zuiver advies, dit is een opdracht, het geheim van de 
Veda's en van ware kennis. Handel aldus en U zult Uw 
karakter opbouwen (4). 

Tare fran mf, Get te mitra | 

qufg ge fenfsan, Taen afte U 


Manusmriti®® 


Weet steeds dat een mens zonder verlangen 
onmogelijk de ogen kan samentrekken of wijd openen. 
Dat bewijst dat elke handeling door het verlangen 
verricht wordt. 

Tar: al Ui: Hed: Ad Wa | 
aemftar ge fr eraan fee: U 1 U 
aange fan a Samara | 

MEU T dw: Gete U 2 IN 


Manusmriti®® 


Het doel van spreken, horen, prediken, lezen of 
onderwijs geven is dat men rechtvaardige handelingen 
zal verrichten zoals in de Veda's of in de Smriti’s 
overeenkomstig de Veda's is neergelegd. Het betaamt 
daarom de mens het pad van rechtvaardigheid te 
bewandelen (1). Degene die zich niet oprecht gedraagt, 
kan niet tot het geluk komen zoals het te verkrijgen is 
middels een vedische gedragslijn. Alleen hij die recht 
handelt na rechtsbewust geworden te zijn, krijgt zuiver 
geluk (2). 

sande d Zh Sauna, fen: | 


88 14. 
89 1.108,109. 
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a mufndigent meat Safran: II Manusrmriti®® 

lemand die de Veda's of de geschriften door 

grote zielen geschreven in overeenstemming met de 

Veda's niet eerbiedigt, is een goddeloos schepsel en 

moet uit de natie, de gemeenschap en het land gezet 
worden. 


Bft: fer: Garan: wa a fra: | 
Great mg: Wenger AU Il  Manusmriti®' 


Dit zijn de vier hulpmiddelen voor goed gedrag 
(dharma) en voor het onderscheid tussen goed en slecht 
gedrag: de Sruti’s of Veda’s; de Smriti’s, gemaakt door 
grote zielen in overeenstemming met de Veda’s, zoals 
Manusmrití, enzovoort; het gedrag van rechtvaardige 
personen, -eeuwig, d.w.z. langs de Veda’s door de 
Allerhoogste aangeboden en ons als traditie bekend 
geworden- dat wil zeggen het gedrag dat overeenstemt 
met ons geweten, zoals waarheidszin. De criteria voor 
goed gedrag (dharma) zijn: onpartijdig en rechtvaardig 
accepteren van de waarheid; totale vermijding van niet- 
waarheid. Dat is goed gedrag (dharma). Alles wat 
hiertegenover staat, zoals partijdigheid, onrecht, niet in 
acht nemen van de waarheid en accepteren van niet- 
waarheid is niet-goed gedrag (a-dharma). 

[44] 
nfi ud feat | 
ud fram vari qe aft: In Manusmriti” 


Alleen personen die niet in de strikken van goud 
en vrouwen verward raken, kunnen de zuivere realisatie 
van rechtvaardigheid beleven. Degenen die 
rechtvaardigheid wensen te kennen moeten dit uit de 
Veda's halen. Hetgeen rechtvaardig is en hetgeen niet 


0 21. 
ev, 
2 1.13. 
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rechtvaardig is, kan niet gevonden worden zonder hulp 
van de Veda's. 

Een leermeester moet zijn leerlingen als volgt 
instrueren: het is de opperste plicht van de koning (het 
staatshoofd) dat hij ook de Ksatriya’s, de Vaigya’s en de 
goede Südra’s onderwijs doet genieten. Indien alleen 
Brahmanen onderwijs genieten en de Ksatriya’s en 
anderen niet, kunnen kennis, rechtvaardigheid, het 
koninkrijk (of de staat; of : republiek) en de welvaart 
niet uitgebreid worden. De Brahmanen leven alleen van 
studie en hetgeen zij ontvangen van Ksatriya’s en 
anderen. Daar de brahmanen afhankelijk zijn van de 
Ksatriya’s en anderen voor hun levensbehoeften, en de 
laatsten geen opdrachten mogen geven aan, oordelen 
over of straffen opleggen aan Brahmanen, is het 
uiteindelijk resultaat dat de Brahmanen zowel als de 
anderen gaan huichelen. Wanneer de Ksatriya’s ook 
onderwijs genieten, zullen de Brahmanen harder gaan 
studeren en zullen zij zich ervoor schamen frauduleuze 
handelingen te plegen in hun bijzijn. 

Als de Ksatriya’s en anderen echter ongeschoold 
zouden blijven, zouden de Brahmanen naar willekeur 
kunnen handelen. Het is daarom noodzakelijk dat de 
Brahmanen, teneinde hun belangen veilig te stellen, de 
Veda's en andere ware geschriften aan de Ksatriya’s en 
anderen duidelijk maken. Het zijn de Ksatriya’s en 
anderen die kennis, rechtvaardigheid, het koninkrijk (de 
staat) en de rijkdom kunnen doen vermeerderen. Zij 
bedelen nooit. Daarom mogen zij niet verstoken blijven 
van het opdoen van kennis. Wanneer alle klassen 
geschoold of geoefend worden, kan niemand fraude of 
huichelarij plegen. De bedoeling is dus dat de 
Brahmanen en sannyäsi’s controleurs zullen zijn van de 
Ksatriya's en de anderen, en de laatsten omgekeerd de 
controleurs van de Brahmanen en sannyäsi’s. Daarom 
moeten zowel mannen als vrouwen uit alle lagen van de 
maatschappij onderwijs genieten en aan goed gedrag 
(dharma) deelnemen. 
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Nu moeten de studies nauwkeurig gecontroleerd 
worden. Er bestaan vijf manieren van controle. 

Ten eerste: alles wat in overeenstemming is met 
de kwaliteiten, functies of aard van God, en met de 
Veda's overeenkomt, is waarheid. Het tegenovergestel- 
de is niet-waarheid. 

Ten tweede: datgene wat met de natuurwetten 
strookt, is waarheid en datgene wat daarmee niet 
strookt, is niet-waarheid. Als bijvoorbeeld iemand zou 
zeggen dat een zoon geboren is zonder dat de vader en 
moeder bestaan, moet dat als niet-waarheid beschouwd 
worden, daar het tegen de natuurwetten is. 

Ten derde: al hetgeen betrouwbaar (äpta), dat wil 
zeggen in overeenstemming is met gedragsregels van de 
geleerden, waarheidslievenden en eerlijken, is 
acceptabel en het tegendeel is niet acceptabel. 

Ten vierde: reinheid van het zelf moet verkregen 
worden door opvoeding. Zoals plezier aangenaam is 
voor het zelf en pijn onaangenaam is, moet men het zich 
voorstellen in het geval van anderen. Zoals U van 
plezier houdt en pijn veracht, evenzo gaat het met 
anderen. 

Ten vijfde: er zijn acht bewijzen of bronnen van 
kennis, namelijk intuïtie (pratyaksa), veronderstelling 
(anumäna), vergelijking (upamäna), gezag ($abda), 
geschiedenis (aitihya), vooropstelling (arthäpatt), 
waarschijnlijkheid (sambhava) en ontbreken (abhäva). 
[45] 

Wie van deze acht bewijzen gebruikt maakt, is in de 
waarheid; wie daartegen spreekt, is in onwaarheid. 

De definitie van deze bewijzen, als hieronder 
staand, zijn genomen uit het eerste en tweede hoofdstuk 


van de Nyäyasästra., 
ANH UAA, | Nyäyasütra 1. 1.4 
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Oor, huid, oog, tong en neus komen in direct 
contact (dat wil zeggen zonder enig medium) met 
geluid, gevoel, vorm, smaak en reuk, en deze zinnen 
komen in contact met manas (gedachten) en de ge- 
dachten op hun beurt met Afmáä (ziel). Het resultaat van 
dat contact wordt pratyaksa of intuïtie genoemd. Dit 
bewustzijn hoeft echter niet het resultaat te zijn van het 
verband dat bestaat tussen de naam en het goed dat die 
naam heeft. Bijvoorbeeld als iemand tot een ander zou 
zeggen ‘breng water’ en de ander water zou brengen en 
zeggen “hier is water.” Hier wordt het doel duidelijk 
waarvoor het tweelettergrepig woord “water’, jala, 
wordt gebruikt noch aan de man die om het water vroeg 
noch aan degene die het water bracht. Het voorwerp van 
de intuïtie is water, dat wil zeggen het voorwerp 
waarvan water de naam is. De kennis uit een woord 
voortspruitend is de verklaring of slechts het kennen 
van het woord ($abda pramäna). De tweede vorm van 
intuïtie is dat het voorwerp er moet zijn (avyabhicäri). 
Bijvoorbeeld als iemand ’s avonds een pilaar aanziet 
voor een man, en hij dezelfde pilaar overdag ziet, 
verdwijnt de intuïtie van een man gezien te hebben en 
rest slechts de juiste aanduiding “pilaar.” Deze intuïtie 
die aldus kan verdwijnen, wordt vyabhicäri 
(veranderlijk) genoemd en kan niet onder de materie 
intuïtie gerekend worden, (dat wil zeggen deze intuïtie 
moet eerst bewezen worden). De derde vorm van 
intuitie is vyavasäyätmaka, dat wil zeggen overtuigend. 
Iemand zag uit de verte zand op de oever van een rivier 
en dacht in zichzelf: ‘zijn daar kleren te drogen gelegd? 
Of is dat water? Of iets anders?’ Deze gedachtevorming 
kan geen intuïtie genoemd worden totdat zij 
overtuigend aangeeft wat de persoon eigenlijk zag. 
Daarom is intuïtie (pratyaksa) slechts datgene wat deze 
gebreken mist, dat wil zeggen: ten eerste moet het niet 
slechts door een naam ontstaan; ten tweede moet het 
niet-veranderlijk zijn en ten derde moet het overtuigend 
bewezen zijn. 
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Het tweede bewijs is veronderstelling (anumäna), 
| 1 Ges | 
Nyäya Sütra 1. 1. 5 


ST 


Veronderstelling is die kennis van een ongezien 
voorwerp waarvan een deel van verre gezien wordt en 
het ander deel zelf door de waarnemer bijgedacht wordt, 
op grond van het feit dat het voorwerp geheel of 
gedeeltelijk reeds eerder gezien was. Alzo moet 
veronderstelling voorafgegaan worden door waarne- 
ming. Zoals U zich de vader indenkt als U de zoon ziet, 
of U zich het aanwezig zijn van vuur indenkt wanneer 
U ergens op een heuvel rook ziet, of U zich een vorig 
leven indenkt wanneer U plezier en leed in deze wereld 
waarneemt. 

Er bestaan drie soorten veronderstelling. Een, 
(pürvavat): veronderstelling door wat voorbij is, zoals 
de veronderstelling dat het zal regenen als men wolken 
ziet, of de veronderstelling dat er kinderen zullen 
komen als men een huwelijk ziet, of dat er ontwikkelde 
jongens zullen zijn als men hen ziet studeren, 
enzovoort, dit is veronderstelling van het gevolg als 
men de oorzaak ziet. Twee, (Sesavat): er is ook de 
veronderstelling van het verleden of van de oorzaak bij 
het zien van een gevolg. Bijvoorbeeld bij het zien van 
een abnormale hoge waterstand in de rivier opmaken 
dat het ergens in de bergen geregend moet hebben. Of 
het bestaan van een vader indenken door het zien van de 
zoon. Of denken aan de beginloze oorzaak, de schepper, 
bij het zien van het heelal. Of zich (vroegere) 
rechtvaardige en onrechtvaardige daden inbeelden bij 
het zien van plezier of leed. Dit alles is veronderstelling 
van het verleden. Drie, (sämänyatodrista): tenslotte is er 
de agerende veronderstelling. Hier kunnen noch de 
datum noch een deel van de oorzaak of gevolg een 
maatstaf zijn. Bijvoorbeeld: iemand kan geen andere 
plaats bereiken zonder er naartoe te gaan. Evenzo zal U 
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zich moeten voorstellen dat anderen ook niet een andere 
plaats kunnen bereiken zonder er naartoe te gaan. 

Het Saûskrita woord voor veronderstelling is 
anumäna. W Hug vara Warted mad àa 
ASAT | Azu betekent ‘na’ Het beeld dat men vormt 
na het waarnemen, noemt men ‘verbeelding’. U kunt 
zich bijvoorbeeld geen vuur gaan inbeelden alvorens U 
rook ziet. 

[46] 
Het derde bewijs is upamäna of vergelijking. 


l_Nyayasütra 1. 1.6 

Vergelijking of ets is het kennis van het 
voorwerp door punten van overeenkomst in een ander 
voorwerp. Sula àa aStAAK | Als een meester 
bijvoorbeeld aan zijn knecht zegt: ‘breng Vishnumitra 
hier’ en de knecht zegt: ‘Ik heb hem nog nooit gezien’, 
en de meester dan zou zeggen: “Vishnumitra ziet er 
precies uit als Devadatta’, of als men een voorbeeld 
geeft met te zeggen: ‘een koe lijkt op een wilde os.” De 
knecht nu gaat heen en ziet iemand die op Devadutta 
lijkt. Hij concludeert dan dat die persoon Vishnumitra 
moet zijn, en brengt hem naar zijn meester. Of een man 
die naar het bos gaat, concludeert dat het eerste beste 
beest dat op een koe lijkt, een wilde os is. 


Het vierde bewijs is $abda of gezag. 
ATEN: WE: II Nyäyasütra 1. 1. 7 


Een ‘betrouwbare’ (äpfa) wordt gezaghebbend 
genoemd. De ware ziener is hij die geleerd, 
rechtvaardig, geïnteresseerd in het welzijn van anderen, 
waarheidslievend, actief en zelfbeheerst is, en die, 
alleen maar uit drang om goed te zijn voor anderen, al 
hetgeen hij gezien heeft en als weldadig kent, aan hem 
onderwijst. De ware leermeester is hij die alle kennis 
over de aarde en God heeft opgedaan. De Veda’s zijn 
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gezaghebbend daar zij de woorden van God zijn. De 
woorden van ware zieners, zoals boven omschreven, 
zijn ook gezaghebbend”. 


Het vijfde bewijs is aitihya of geschiedenis. 


1 agate I 


Nyäyasütra®* 


Geschiedenis is de benadering van een vroeger 
leven, bijvoorbeeld ‘zo en zo iemand bestond er of zo 
en zo een geval kwam voor’. Zti ha of ‘het was zo’ “hij 
heeft het aldus gedaan’, d.w.z de naam van iemand’s 
levensbeschrijving is geschiedenis. 


Raterged wr svafafs: | 

Het zesde bewijs is arthäpatti of vooropstelling. 
Als iemand bijvoorbeeld zegt ‘wolken brengen regen’ 
of ‘zo en zo een oorzaak leidt tot zo en zo een gevolg’, 
dan weten wij uit deze verklaring dat er geen regen kan 
bestaan zonder wolken en geen gevolg zonder oorzaak. 

vald U A Ue: | Het zevende bewijs is 
sambhava of waarschijnlijkheid. Alleen datgene wat in 
overeenstemming is met de natuurwetten is 
waarschijnlijk. Als iemand bijvoorbeeld zou zeggen dat 
kinderen geboren worden zonder ouders, of dat de 
doden weer tot leven gebracht worden, of dat de bergen 
opgetild worden, of dat men stenen liet drijven op de 
oceaan, of dat de maan in tweeën werd gesplitst, of dat 
God uit vlees gemaakt werd, of dat er horens op het 
voorhoofd van een mens werden gezien, of dat de zoon 
of dochter van een steriele vrouw gehuwd was, is dit 





”% De letterlijke betekenis van deze Sütra is dat de viervoudige verdeling van 
de bewijzen in intuïtie, veronderstelling, vergelijking en gezag onvoldoende is, 
daar er nog vier zijn, namelijk traditie, vooropstelling, waarschijnlijkheid en 
conclusie. (Vertaler) 

ie 
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alles niet-waarschijnlijk, omdat het tegen de natuur- 
wetten is. Alle zaken die in overeenstemming zijn met 
de natuurwetten, dat is sammbhava of waarschijnlijk. 

q vald aften sua: | 

Het achtste bewijs is abhäva of ontbreken. Als 
bijvoorbeeld iemand aan een ander zegt: ‘breng een 
olifant’ en de andere geen olifant daar ziet, concludeert 
hij dan dat hij een olifant elders moet gaan halen. 
[47] 

Dit zijn de acht bewijzen of bronnen van kennis. 
Zij kunnen ook tot vier teruggebracht worden indien 
‘gezag ook ‘geschiedenis’ zou inhouden en 
‘veronderstelling’ ook “vooropstelling’, “waar- 
schijnlijkheid’ en ‘ontbreken’ zou inhouden. 

Dit zijn de vijf manieren om waarheid en niet- 
waarheid te onderscheiden, en niet anders. 

| | | 
vat ameidmhat em: daa U 
Vaisesikasütra 1. 1. 4 

De mens krijgt uiteindelijk verlossing door ware 
kennis op te doen van de zes categorieën, na een 
waardig leven te hebben geleden. De zes categorieën 
zijn: stof, eigenschap, activiteit, algemeenheid, bijzon- 
derheid en opvatting. Ware kennis is het resultaat van 
vergelijking tussen gelijkheden en contrasten; 
bijvoorbeeld aarde en water zijn met elkaar te 
vergelijken voor wat betreft hun stoffelijkheid, maar 
zijn ook onvergelijkbaar daar de aarde vast en het water 
vloeibaar is. 

grenst sie fen aa 3 gend | 
Vaisesika Sütra 1. 1. 15 

De negen elementen zijn aarde, water, licht, lucht, ether, 
tijd, ruimte, ziel en geest. 

| | | 
Vaisesikasütra 1.1.5 
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bead qa fret af fear | 
element is datgene waarin tegelijkertijd een werking en 
een eigenschap voorkomen of slechts eigenschappen. 
Van de elementen bestaan er zes waarin tegelijkertijd 
een werking en een eigenschap voorkomen, namelijk 
aarde, water, licht, ziel en geest. De overige drie, name- 
lijk ether, tijd en ruimte bezitten geen eigenschappen. 
gnd eit va mm Gaaf, arta art 
gaaf 8 derd 8 SANA | Samaväyi 
betekent ‘inherent’. De oorzaak gaat steeds haar gevolg 
voor. Tt A Tena | Laksana is datgene 
waardoor iets bekend wordt, bijvoorbeeld vorm wordt 
bekend door het oog. Aldus betekent het de 
mogelijkheid tegelijkertijd oorzaak en gevolg te zijn. 

eques 


gft u Vaisesikasütra2. 1. 1 
Prithivi (aarde) heeft vier eigenschappen: vorm, 
smaak, reuk en tastbaarheid. 
raft: gft Te: Vaisesikasütra 2. 2. 2 


Reuk is de natuurlijke eigenschap van de aarde. 
Vorm, smaak en tastbaarheid zijn het gevolg van een 
combinatie met vuur, water en lucht. Evenzo hebben 
water de smaak, vuur de vorm, lucht de tastbaarheid en 
ether het geluid als hun natuurlijke eigenschappen. 

8 Td KAT: ER: Il Vaisesikasütra 2. 1. 2 

Water heeft vorm en smaak, is tastbaar, vloeibaar 
en zacht. Haar natuurlijke eigenschap is smaak en vorm 
en tastbaarheid zijn het gevolg van een combinatie met 
vuur en lucht. 


Te ear I Vaisesikasütra2. 2. 5 
Koelte ís de natuurlijke eigenschap van water. 
Il Vaisesikasütra 2. 1. 3 


Datgene wat vorm heeft en tastbaar is, is licht of 
vuur. Maar het heeft vorm als natuurlijke eigenschap en 
tastbaarheid is het gevolg van haar combinatie met 
lucht, 
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[48] 
erfar, A: U Vaisesikasütra 2. 1. 4 
Lucht heeft tastbaarheid als haar eigenschap. 
Haar hitte en koelte zijn echter het gevolg van haar 
combinatie met vuur en water. 
da stand 4 fer U Vaisegikasütra?. 1. 5 
Vorm, smaak, reuk en tastbaarheid worden niet in 
ether gevonden. Geluid is de enige eigenschap van 
ether. 
fronat gaaf ÍEMA, Il Vaisesikasütra 2. 1. 20 
Waar men in en uit kan gaan is ether. 
Wea: Cargo: II 
Vaisesikasütra 2. 1. 25 
Geluid is geen eigenschap van aarde enzovoort 
die als eigenschap gevoel heeft, omdat zij niet merkbaar 
is in aarde enzovoort. Geluid is een eigenschap van de 
ether. 
autant grafet ferafafe eraf 
Vaigesikasütra 2. 2. 6 
Tijd is datgene waarbij wij woorden zoals vóór, 
na, samen, lang, spoedig enzovoort gebruiken”. 


fraag aart med |I 
Vaisesikasütra 2, 2. 9 
Tijd wordt beschouwd als een oorzaak daar zij 
niet voorkomt in dingen die eeuwig zijn, maar alleen in 
die dingen die een begin en een eind hebben. 
za zafnfd aatferd ÍefT I Vaisesikasütra2. 2. 10 
Richting is datgene waarbij zulke woorden als 
oostelijk aan, zuidelijk aan, westelijk aan, noordelijk 
aan, boven of onder gebruikt worden. 
afd, Yoga Sfeer Yara We U 
Vaisesikasütra 2. 2. 14 


2 Dit wil zeggen dat de woorden vóór, na enzovoort zonder enige betekenis 
zouden zijn als er niet zoiets als ‘tijd’ bestond. (Vertaler) 
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De richting waarin de zon is geweest, is en zal 
zijn, is het oosten. De richting waar de zon ondergaat, 
wordt het westen genoemd. Aan de rechterzijde van ie- 
mand die zich naar het oosten heeft gekeerd, is het 
zuiden en aan zijn linkerzijde is het noorden. 

it fre refr II vaisesika Sütra2. 2. 16 

De sub-richtingen zijn zuidoost, zuidwest, 
noordwest en noordoost. 

Gama feinfafe u 

Vaisesikasütra 1. 1. 10 

Ziel is datgene dat de volgende eigenschappen 
bezit: verlangen, haat, wil, plezier, leed en kennis. De 
Vaisesikasütra geeft nog meer eigenschappen van de 


ziel op: 
gronsqafdstasteammifsarafden: 
geste feit U 


Vaisesikasütra 3. 2. 4 


(präna) lucht uitademen; (apäna) lucht inademen: 
(zimesa) de ogen naar beneden wenden; (uaamesa) de 
[49] 
ogen naar boven wenden; (jivana) de adem inhouden’; 
(zaanalì) reflectie; (gati) geconcentreerd nadenken; 
(dadriya) zintuiglijk waarnemen; (antaravikära) interne 
veranderingen zoals honger, dorst, koorts, pijn 
enzovoort; verder plezier, pijn, verlangen, haat en stre- 
ven zijn eigenschappen van de ziel. 

| | TETE U  Vaitesikasütra1. 1. 16 


Geest of manas is datgene waardoor het niet 
mogelijk is tegelijkertijd twee dingen waar te nemen. 
Tot zover de materie en haar beschrijving. 


2 Het uit- en inademen, sluiten en openen van de ogen, de heling van een 
lichamelijke letsel, gedachtegang en invloeden van de zinnen worden als het 
bewijs beschouwd van het bestaan van het zelf. (Radhakrishan's Zndian 
Philosophy Vol. II, blz. 189). (Vertaler) 
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Nu zullen wij de eigenschappen (guna) behande- 


suara: den: gam geerd 
dnf verste gee: gE zerk 
WAE U: II Vaisesikasütra 1. 1. 6 


Onderstaand worden vierentwintig 
eigenschappen opgesomd: vorm, smaak, reuk, 
tastgevoelen, aantal, maat, individualiteit, 
samenstelling, oplossing, voorkeur, bijzaak, intellect, 
plezier, pijn, verlangen, haat, streven, gewicht, 
vloeibaarheid, genegenheid, indruk, deugd, ondeugd en 
geluid. 

Wat door het oog wordt waargenomen is vorm; 
elke zoetheid enzovoort door de tong geproefd, wordt 
smaak genoemd; hetgeen de neus opneemt, staat bekend 
als reuk; wat de huid voelt, is tastbaar; aantal wordt 
door tellen duidelijk, een, twee, enzovoort; maat is 
datgene waardoor men komt te weten of iets licht of 
zwaar is; individualiteit is de basis van het onderscheid 
tussen verschillende dingen; samenstelling is het 
samenvoegen van twee dingen die van mekaar 
gescheiden waren; oplossing is de scheiding van 
verbonden dingen in verschillende delen; voorkeur 
houdt naderbij zijn in; een bijzaak is verder afgelegen; 
intellect is datgene wat bepaald wat verkeerd is en wat 
juist is; plezier is een aangenaam gevoel; pijn is een 
onaangenaam gevoel; verlangen is een gehechtheid; 
haat is het tegenovergestelde van verlangen; streven 
houdt allerlei kracht in; gewicht bepaalt zwaarte; 
vloeibaarheid ís datgene wat vloeit; genegenheid is de 
emotie die ontstaat door het contact met een bepaald 
ding; dharzna houdt deugd en standvastigheid in, terwijl 
a-dharma ondeugd en onstandvastigheid inhoudt. 

stiafsudhafmuie: vensfteaft sm: 


es: II Mahäbhäsya 1. 1. 1 
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Een woord is datgene wat door het oor 
opgevangen kan worden, door het intellect opgenomen 
kan worden, uitgesproken kan worden en in de ether 
leeft. 

enja, dnf sf 
TUE, Vaisesikasütra 1. 2. 16 

Een eigenschap is wat leeft in een wezen, geen 
andere eigenschappen kan bezitten, geen oorzaak is en 
onafhankelijk is van andere eigenschappen. 

shana vari Taff saf In 
Vaisesikasütra 1. 1. 7 


De vijf soorten bewegingen of handelingen zijn: 
opstijging, nederdaling, samentrekking, uitzetting en 
beweging in het algemeen. 

vrg demeure sdam U 
Vaisesikasütra 1. 1. 17 
[50] 


Wh Fer U TA geel, 4 feet Tl za 
am ar gep, darng femg arstenfsd ani 
derdag | a fra vend, ve À der, 
mt aad mie | Handeling is datgene wat in 


de stof voorkomt, geen eigenschappen bezit en een on- 
afhankelijke oorzaak is in samenstelling en oplossing. 


weredi gel Art AAE, Il 
Vaisesikasütra 1, 1. 18 
Een algemene stof kan de causale stof van een 
eigenschap of handeling zijn. 


geaui ge md UAA Il Vaigesikasütra1. 1. 23 
Een stof kan de oorzaak zijn van veel andere 
stoffen (dat wil zeggen veel stoffen kunnen verenigd 
zijn in een stof) °”. 


21 Dit betekent dat een stof de oorzaak kan zijn van veel stoffen, eigenschappen 
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ward nd was aar fera | 
Vaisesikasütra 1. 2. 5 


Stoffelijkheid in stoffen, eigenschappen in 
eigenschappen en handelingen in handelingen zijn even 
algemeen als zeldzaam, omdat stoffelijkheid algemeen 
bestaat uit stoffen, maar ook zeldzaam is in vergelijking 
met derge if en handelingen enzovoort. 

feta zer ge Il  Vaisesikasütra1. 2. 3 


Algemeenheid en specificiteit zijn relatief aan het 
intellect. Bijvoorbeeld tussen menselijke wezens is 
menselijkheid normaal, maar is dierlijkheid abnormaal. 
Evenzo bestaat er een onderscheid tussen mannelijkheid 
en vrouwelijkheid, tussen brahmaan, Ksatriya, Vaisya 
of Südra zijn, enzovoort. Onder Brahmanen is 
brahmaan zijn normaal, onder Ksatriya's enzovoort. 

zeef aa: mrdarual: « Aaa: 
Vaigesikasütra 1. 2. 26 


Afkomst is het onafscheidelijk verband tussen de delen 
en het geheel; de handeling en de bedrijver, de 
eigenschap en de stof, de oorzaak en het gevolg. Het 
verband tussen tijde lijk verbonden dingen wordt 
samenstelling genoemd”®. 
‚varta GI, U 
Vaisesikasütra 1 1.9 


Sädharmya of overeenkomst is het verband 
tussen stof en eigenschap die hetzelfde soort stof en 
eigenschappen voortbrengen, bijvoorbeeld aarde is een 


en resultaten, bijvoorbeeld het goud van armbanden, halssnoeren enzovoort. En 
een stof kan het resultaat zijn van veel stoffen, zoals bijvoorbeeld een stuk stof 
bestaat uit vele draden. (Vertaler) 

%8 Het verschil tussen afkomst en samenstelling is dat afkomst onafscheidelijk 
is van de oorzaak en samenstelling wel afscheidelijk kan zijn. 
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stof waaruit een pot gebakken kan worden die dezelfde 
eigenschappen behoudt. Evenzo kan ijs uit water 
gemaakt worden en blijft het de eigenschappen van het 
water behouden. ‘genjprifdsrtansmd du Er 
bestaat hier dus overeenkomst tussen aarde en water. 
Nietovereenkomstig is het tegenovergestelde, wanneer 
stoffen hebben stoffen voortgebracht die niet dezelfde 
eigenschappen bezitten. Zo zijn bijvoorbeeld droogte en 
reuk eigenschappen van aarde terwijl de eigenschappen 
van water zoals vloeibaarheid en zachtheid niet daarmee 
overeenkomen. 
k: Vaisesikasütra 4. 1. 3 

Het bestaan van de oorzaak leidt tot het bestaan 
van het gevolg. 

Aq maarre: II Vaisesikasütra 1. 2. 2 

Het niet-bestaan van een gevolg bewijst nog niet 
dat er geen oorzaak bestaat. 
[51] 

RUIS UAR dS Ta: | Vaisegikasütra 1. 2. 1 

Het ontbreken van een oorzaak maakt een gevolg 

onmogelijk. 
s MIAT ZE: Il Vaisesikasütra 2.1. 24 

De eigenschappen van het gevolg bestonden 
vooraf in de eigenschappen van de oorzaak. 

Er bestaan twee soorten maten: 

| U 
Vaisesika Sütra”. 1. 11 

‘Klein’ en ‘groot’ zijn relatief, zoals een berg 

kleiner is dan de aardbol en groter dan een boom. 


afs at eig Al Aar IN 
Vaifesika Sûtra 1. 2.7 


Het gebruik van het woord “is’ in verband met 
een stof, eigenschap of handeling, geeft het bestaan 
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daarvan aan. Dit geldt in alle gevallen van bestaande 
dingen. 


urasjace gerard II Vaitesikasütra 1. 2. 4 


Bestaan bestaat door alle bestaande dingen. Het 
wordt daarom zmahäsämänya of hoogste algemeenheid 
genoemd. Dit is de beschrijving geweest van de 
positieve aspecten van de stoffen. De negatieve 
aspecten bestaan uit vijf soorten: 

| U Vaisesikasütra 9. 1. 1 

Het eerste wordt “vooropstelling’ genoemd, dat 
wil zeggen de voorstelling over een voorwerp dat nog 
niet bestaat op grond van de afwezigheid van een 
bepaalde handeling of eigenschap, bijvoorbeeld de pot 
of het goed bestonden niet vóór hun fabricage. 

BEET, II Vaisegikasütra9. 1. 2 


Het tweede is ‘nagedachtenis’, dat wil zeggen de 
voorstelling van een voorwerp dat nu niet meer bestaat, 
bijvoorbeeld de pot die brak na haar fabricage. 

Hed Il Vaisesikasütra 9. 1. 4 


Het derde is de ‘fantastische voorstelling’, 
bijvoorbeeld het paard is niet de koe en de koe is niet 
het paard, maar men stelt zich een koe voor als paard en 
een paard als koe; terwijl de koe zonder twijfel een koe 
is en het paard zonder twijfel een paard. 

Tear Edea, | Vaisegikasütra9. 1. 5 


Het vierde is ‘onredelijke voorstelling’, wat 
verschillend is van de drie bovengenoemde soorten. 
Bijvoorbeeld de horens van een mens, bloemen van de 
lucht, de zoon van de steriele vrouw”. 


2 Deze dingen bestaan niet en hebben nooit bestaan. (Vertaler) 
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aft ve Ae zie Ad Vea Tedere: I 
Vaisesikasütra9. 1. 10 
[52] 

Het vijfde is ‘redelijke voorstelling’, bijvoorbeeld 
als de pot niet in huis is, moet hij ergens anders zijn. Dit 
zijn de vijf voorstellingen. 

| Ì [ Ul Vaigesikasütra9. 2. 10 

Domheid is te wijten aan een gebrek in de 
zintuigen of omwille van aangeboren eigenschappen 
(saskära). 


TEE AE Il Vaisesikasütra9. 2. 11 
Gebrekkige kennis staat gelijk aan domheid. 
ast fear | Vaisesikasütra 9. 2. 12 
ata kennis is de juiste kennis. 
gonfanf ne | 
Varsesikasütra'7. 1. 2 


Wia Freq fragen I Vaigesikasütra 7.1. 3 


De voorwerpen, aarde enzovoort en hun 
eigenschappen, vorm, smaak, reuk en gevoel zijn allen 
niet-eeuwig, daar hun grondstoffen niet eeuwig zijn. 
Maar de eigenschappen reuk enzovoort, die in de 
oorzakelijke stoffen voorkomen, zijn eeuwig!°®, 


| Vaisesikasütra 4. 1. 1 


Hetgeen bestaat en geen oorzaak heeft, is eeuwig. 
De eigenschappen die een gevolg zijn en een oorzaak 


hebben, zijn niet eeuwig. 
IR md Omru tn ft vaar Afd 
Kali ca: Vaisesikasütra9. 2. 1 


'® Originele elementen zijn eeuwig, terwijl voorwerpen uit hen opgebouwd 
niet eeuwig zijn. (Vertaler) 
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Er bestaan vier soorten waarneming, d.i. de 
kennis van een voorwerp door middel van haar 
bestemming. Samaväyi of waarneming door de 
eigenschap, bijvoorbeeld het uitzetten van het 
luchtruim. Samyogí of waarneming door het verband, 
bijvoorbeeld het lichaam heeft een huid '°'. 
Ekärthasamaväyi of waarneming van een eigenschap 
door het zien van een andere eigenschap uit het zelfde 
ding, bijvoorbeeld door te voelen. Virodhi of 
tegengestelde waarneming, bijvoorbeeld de voorbije re- 
gens duiden op toekomstige regens. 

Nu zullen wij vyäpti °° of ‘bewijs’ uitleggen. 

ar enfte: U 
fn vaftearant: | 
aanfwen st geafdra: II  Saikhyas. 29.31. 32 


Vyäpti of ‘bewijs’ is het noodzakelijk verband 
van vaste aspecten van de sädhya en sädhana of van 
sädhana alleen. Sädhya is het demonstreerbare of 
hetgeen bewezen moet worden. Sädhana is de 
demonstratie of datgene waardoor het demonstreerbare 
bewezen wordt, bijvoorbeeld er bestaat een bewijs 
tussen rook en vuur (29). Rook ontstaat door vuur, dat 
wil zeggen de kracht van het vuur verandert water en 
andere stoffen in het vuur tot rook. De rook nu blijft in 
de lucht hangen op een geheel andere plaats, zelfs 
zonder vuur. De kracht van het vuur is echter nog daar. 
Dit is een geval van vyäpti (31). Kracht bestaat in iets 
krachtigs. De krachtige is de bezitter en de kracht is het 
bezit. Het verband tussen kracht en de krachtige wordt 
ook vyäpti genoemd. Bovenstaand werd geïllustreerd 
hoe het opvoedingswerk, na grondige studie van de 


101 De huid is verbonden aan het lichaam. (Vertaler) 

12 Yyapti of ‘bewijs’ is de sleutel van de waarneming. Het is een vaste, 
natuurlijke en noodzakelijke verbinding van het bewezene (vyäpaka). Het 
gehele proces van waarneming is gebaseerd op vyäpti en alle verkeerde 
waamemingen zijn het gevolg van een verkeerd begrip van vyäpú. (Vertaler) 
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schriftelijke bewijzen, uitgeoefend moet worden. 
Anders kunnen de studenten geen juiste kennis van de 
waarheid opdoen. De leerboeken moeten nauwkeurig 
gekeurd worden aan de hand van de richtlijnen boven 
aangegeven. Alleen de boeken die de test doorstaan, 
moeten in het onderwijs [53] 

gebruikt worden en alle anderen moeten totaal 
vermeden worden. 

Immers, Geugaomat atfafg: Il Zoals door 
haar eigenschap ‘reuk’ aarde wordt onderscheiden, 
moeten alle zaken door de daarin voorkomende 
eigenschappen als ware en niet-ware onderscheiden 
worden. 

Methode van onderwijs geven 

Nu zullen wij de methode van onderwijzen behandelen. 
Wij beginnen met de aforismen van Pänini over de 
uitspraak van letters. De uitspraak hangt van drie 
factoren af: sthäna”, prayatna “en karana'®. Als wij 
bijvoorbeeld de letter ‘p ’ uitspreken, is de lip haar 
orgel, haar moeite de volle kracht en haar functie de 
werking van de adem en de tong. Het is de plicht van de 
moeder, de vader en de leermeester de uitspraak 
volgens deze methode te onderwijzen. 

Daarna moet men de grammatica behandelen of 
de aforismen van Pänini’s Asfädhyäyi. Eerst moet het 
lezen van de aforismen onderwezen worden, 
bijvoorbeeld vriddhirädaic. Daarna het opsplitsen van 
dit aforisme in woorden, bijvoorbeeld vriddhih, at, aic : 
daarna het samenstellen, bijvoorbeeld cc, aicc, adaic ; 
dan de betekenis, bijvoorbeeld vriddhí is de technische 
benaming van de letters Z af en au. Verder is er het 
aforisme fah paro yasmät sa taparastädapi parastaparah. 


99 De ‘plaats’ of ‘orgel’ is het gedeelte van de mond dat het meest in beweging 
is bij de uitspraak van een letter; deze plaats wordt het orgel van die letter 


enoemd. 
foe ‘Moeite’ is de zuivere kracht die nodig is voor het uitspreken van een 


105 «Byjnctie,’ 
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Dit betekent dat de letter die gevolgd of voorafgegaan 
wordt door een technische fa, een tapara genoemd wordt 
en dat alle fapara-letters individuele letters zijn, en niet 
van een bepaalde klasse'®®. 

Het vormen van woorden kan op de volgende 
wijze onderwezen worden, bijvoorbeeld als we de 
formatie van het woord bhägah moeten tonen. Het stamt 
uit de wortel bhaj met achtervoegsel ghafi verwijzend 
naar de letters gh en Â'. Bhaj wordt daarom bhäj. Nu 
verandert de j in g. Het woord wordt bhäg. Als wij een 
ander woord nemen als adhyäya, zien wij als 
voorvoegsel adht, als wortel if en als achtervoegsel 
ghaû. De eerste klinker van de wortel is í, die veranderd 
wordt in zijn corresponderende verlenging aí, die op 
zijn beurt Zy wordt. 

Neem bijvoorbeeld het woord zäyakah. De 
wortel is zi. Het achtervoegsel is gvul. De lange í van 
de wortel zif verandert in haar corresponderende 
verlenging af, dat op zijn beurt Ay wordt, en alles 
samengevoegd näyakah. Wij nemen nu een ander 
woord: stävakah. De wortel is sfu en het achtervoegsel 
avul. De korte U van stu wordt verlenging au, dat op 
zijn beurt verandert in äv, alles samengevoegd stävakah. 

Neem het woord kärakah. De wortel is krû en het 
achtervoegsel zvul De aanwijzende í wordt 
weggelaten, vu wordt aka. De eerste klinker r van de 
wortel wordt veranderd in de corresponderende 
verlenging är, alles samengevoegd kärakah. 


'6 Tapara is een middel van Pagini om de betekenis van een klinker volgens 
haar klank te beoordelen. Een klinker die geen tapara is, geldt zowel voor 
korte, lange en gerekte klanken, bijvoorbeeld een gewone ‘a’ staat voor de 
korte a, de lange Aen de gerekte aí. Atmet een ‘t’ op het einde betekent slechts 
lange of korte a. (Vertaler) 

101 Aanwijzende letters worden altijd weggelaten. Daarom betekent het 
achtervoegsel ghaf in werkelijkheid de korte klinker a. Nu wordt dit 
achtervoegsel a bijgevoegd aan de wortel bhaj. Het is de regel dat 
achtervoegsels die eindigen op f met een neusklank, de eerste klinker van het 
woord veranderen in een overeenkomstige verlengende klinker. De eerste 
klinker van het woord Bhaj is een korte a en haar corresponderende 
verlengende klinker is & 
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Alle delen van dit proces moeten in detail als 
hieronder aangegeven op lei of schoolbord 
gedemonstreerd worden, en alle aforismen die daarvoor 
in aanmerking komen, moeten voorgelezen, op- 
geschreven, uitgelegd en toegepast worden. De 
leerlingen zullen het geheel zeer spoedig leren indien 
het op de bovenaangehaalde wijze wordt uitgelegd. Om 
het woord bhägah te vormen: bhaj + ghaû + su = bhaj + 
a+ suna weglating van gh en à; a wordt veranderd in 
verlenging & ; j wordt veranderd in eg = bhäga + su = 
bhägar ; de U weghalen en s in U veranderen en uit- 
eindelijk U weer weghalen = bhägar; r wordt veranderd 


in À. 

Nadat het eerste lezen van de Asf{ädhyäyi aldus 
voltooid is, moet de dhätupäfha met haar uitleg ter hand 
genomen worden en de tien lakära’s. Aforismen die 
over algemene regels (utsarga) handelen, moeten eerst 
onderwezen worden en daarna zij die handelen over 
buitengewone gevallen (apaväda). Er bestaat bijvoor- 
beeld een aforisme Karmanyan. Dit betekent dat het 
achtervoegsel an gebruikt moet worden wanneer het 
eerste deel van de samenstelling een onderwerp is, 
bijvoorbeeld kumbhakZrah. 

Nu wordt de uitzondering op de bovenstaande 
regel gegeven in het volgende aforisme: ATdisquait en: | 
Dit betekent dat in gevallen waar de wortel van het 
woord eindigt in lange 2 en het eerste gedeelte van de 
[54] 
samenstelling, alhoewel een onderwerp, geen voor- 
voegsel krijgt, het achtervoegsel ‘k’ gebruikt wordt in 
plaats van het achtervoegsel ag '°*. De uitzondering 
overtreft de regel, en niet omgekeerd. In het rijk van een 
Cakravarti-koning zijn de Mändalika’s en Bhümihära’s 
ondergeschikt, maar in het gebied van de Mändalika’s 


ie Goda is daar een voorbeeld. Go + da + ka = go + d + a = goda. De langa & 
van de wortel dä wordt weggelaten. Op deze manier is de Sütra karamany-an' 
een uisarga of algemene regel en de Sütra “afo” een upasargakah, dit wil 
zeggen apaväda of uitzondering. (Vertaler) 
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enzovoort zijn de Cakravarti’s ondergeschikt. De wijze 
Pänini heeft de hele kennis van het woord, het onder- 
werp en hun verband in duizend aforismen neergelegd. 

Na dhätupätha moet unädigana onderwezen wor- 
den. Na de subanta moet de tweede lezing van de 
Astädhyäyi ter hand genomen worden, ter opheffing 
van alle twijfel, met de bijkomende traktaten (värttika, 
kärikä) en de technische definities (paribhäsä). De 
Mahäbhäsya®” moet op het einde onderwezen worden. 
Indien de onderwijzer en de onderwezenen intelligent, 
vlijtig en leergierig zijn, kunnen zij de grammatica 
binnen drie jaar onder de knie krijgen, anderhalf jaar 
voor de Astädhyäyi en nog eens anderhalf jaar voor de 
Mahäbhäsya. Wanneer zij de gewone taal en het 
vedisch Saûskrita goed machtig zijn, zal het voor hen 
zeer gemakkelijk zijn de overige geschriften te lezen. Er 
is veel meer werk vereist om de grammatica te leren dan 
voor de andere boeken. 

Verder is het zo dat drie jaar gewijd aan de studie 
van de Astädhyäyi en de Mahäbhäsya de grammatica 
meer bijbrengen dan vijftig jaar besteed aan de studie 
van minderwaardige boeken zoals Särasvata-candrikä, 
Kaumudi en Manoramä. De reden hiervoor is dat de 
twee grote werken zeer ingewikkelde onderwerpen in 
zeer gemakkelijke stijl hebben weergegeven. Dit 
voordeel kan niet uit de boeken van onbelangrijke 
schrijvers gehaald worden. Het doel van de grote 
werken is moeilijke dingen zodanig te stellen dat 
gewone mensen met zo weinig mogelijk moeite er 
zoveel mogelijk voordeel uit trekken, terwijl die andere 
schrijvers hun werken zo aanbrengen dat men zelfs met 
grote moeite weinig voordeel haalt. De studie van de 
boeken van gewone schrijvers is gelijk aan een hele 
berg ontginnen en een schelp vinden, terwijl de studie 
van de grote werken gelijk is aan éénmaal onderduiken 
en waardevolle parels bemachtigen. 


109 De grote commentaren van Pätafijali op Panini’s Sütra’s. 
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Na de grammatica kunnen de Nighanfu en de 
Nirukta vanYäska binnen zes tot acht maanden worden 
afgehandeld. Het heeft geen enkel nut een jaar te 
besteden aan de studie van niet vedische (nästika) 
boeken zoals Amarakoga, Daarna kunnen onderwezen 
worden ‘Beginselen van de prosody” van Pihgala dat 
vedische en gewone poëzie behandelt. Vier maanden 
zijn voldoende om dit boek te bestuderen. Er moet geen 
jaar zoek gemaakt worden met de werken van 
onbelangrijke schrijvers zoals de Vrittarafnäkara. 
Hierna moeten de Manusmriti, de Rämäyana van 
Valmiki, de Mahäbhärata tot en met het Udyoga hoofd- 
stuk, de Vidura-niti en andere geschikte werken 
onderwezen worden, zodat goede manieren verkregen 
en slechte gewoonten vermeden kunnen worden. De 
studie van deze boeken inclusief analyses, uitleg, 
kritiek, moraal enzovoort mag niet meer dan één jaar 
vereisen. Daarna wordt het onderwijzen van de zes 
filosofische boeken ter hand genomen, namelijk Pürva 
MimäüsZ, Vaisesika, Nyäya, Yoga, Saùkhya, Vedänta 
met commentaren van andere eminente schrijvers. De 
studie van de Vedänta moet voorafgegaan worden door 
de studie van de tien Upanigad's: Jéa, Kena, Kafha, 
Prasna, Mundaka, Mändükya, Aitareya, Taittiriya, 
Chändogya en Brihadäranyaka. Deze filosofische 
werken met commentaren kunnen in twee jaar 
bestudeerd worden. Daarna moeten de vier Veda’s 
zowel theoretisch als praktisch bestudeerd worden, met 
hun vier Brähmana*s : Aitareya, Satapatha, Säma en 
Gopatha, met de accenten, woorden, verklaringen, 
verbanden en werkwoorden. Immers, 

[55] 
A BER: franjes Al a farm Asta | 
Asta Ted Var Hed agen U 


Nirukta 1. 18 
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Wie slechts de Veda's met haar accenten leest, 
zonder hun bedoeling te kennen, is te vergelijken met 
een boom die de last draagt van takken, bladeren, 
vruchten of bloemen of een lastdier dat zware vrachten 
graan enzovoort torst, zonder te weten waarvoor. Maar 
wie de Veda's bestudeert en hun ware bedoeling be- 
grijpt, bereikt een vreugdevol leven. Als hij daarbij 
zonden vermijdt door de ware kennis en rechtvaardig 
handelt, verkrij gt hij gelukzaligheid nu en verlossing na 
de d 

u U: WA ef ara B: ear Yen | 
sh ad rd fi vR ma va em Gar: IN 
Rigveda X. 71. 4 


De onontwikkelden zien niet terwijl zij ziende 
zijn en horen niet terwijl zij horende zijn. Zij kennen de 
waarde van ware kennis niet. Aan hem die kennis 
draagt van het woord, de betekenis en hun verband, 
openbaart de kennis haar ware schoonheid, zoals de lief- 
tallige vrouw, die van buitenaf gezien mooi gekleed is 
en vol sieraden zit, alleen aan haar echtgenoot haar 
lichaam en innerlijk zelf toont. Kennis openbaart haar 
echte inhoud aan hen die kennen, niet aan anderen. 

md at vi ela aferar aft fera fdg: | 
vaa de fgar mat a seg B aard II 


Rigveda 1. 164. 39 


Kan degene die niet weet dat God aldoor- 
dringend, onverwoestbaar en hoogst verheven is, dat in 
Hem/Haar alle kennis huist en Hij/Zij het middelpunt 


10 yaska, Nirukta 1.18. Swämi Dayânanda dringt op dit punt aan omdat het in 
zijn studietijd de gewoonte was de vedische mantra's te citeren zonder enig 
notie te hebben van hun betekenis. De orthodoxe Brahmanen doen dit nu nog. 
Sommige personen gaan zelfs zover dat zij beweren dat de waarde van de 
mantra niet in de betekenis ligt, maar in de volgorde van de klanken. Zo 
hebben deze personen de vedische mantra's tot mystieke formules gemaakt. Zij 
worden door hen niet beschouwd als boeken voor het praktische aspect van het 
leven. Swämi Dayänanda is zeer sterk tegen deze opvatting gekant, 
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van de Veda’s is, enig voordeel uit de Rigveda of ande- 
re geschriften trekken? Neen, nooit. Maar degenen die 
de Veda's lezen, rechtvaardige daden stellen, yoga 
beoefenen en daarbij God kennen, versterken zich in 
God en verkrijgen de hoogste zaligheid. 

Daarom is het noodzakelijk dat alles met volle- 
dige betekenis en juiste kennis wordt geleerd. 

Na aldus de Veda's bestudeerd te hebben moeten 
vier jaar gewijd worden aan de Ayurveda of erkende 
medische werken van Caraka, Suéruta enzovoort. De 
studie moet theorie en praktijk inhouden in het gebruik 
van instrumenten, chirurgie, verbandleer, behandeling, 
diagnose, kennis van kruiden, dieet, het lichaam, kli- 
maat, het weer enzovoort. 

Daarna volgt de Dhanurveda of de kunst van het 
besturen. Dit bestaat uit twee onderdelen: één onderdeel 
handelt over de bestuurders en het ander deel over het 
volk. De theoretische en praktische aspecten van oorlog, 
gebruik van wapens, training, militaire oefeningen 
enzovoort, moeten grondig bestudeerd worden onder 
leiding van een militaire autoriteit. De plichten van de 
ambtenarij en de methoden om het welzijn van de 
bevolking te garanderen moeten ook onderwezen 
worden. Dit onderdeel van de studie zal ook de 
rechtspraak moeten inhouden, dat wil zeggen de 
rechtspraak en de bescherming van het volk tegen 
overtreders en boosdoeners in wetboeken vastleggen. 
Aan deze wetenschap kunnen twee jaar besteed worden. 
Nu volgt de Gändharvaveda of de wetenschap en kunst 
van muziek, met noten, wijzen, arrangementen, tijd- 
maten, toon, lucht, instrumenten, dansen, zingen 
enzovoort. De Sämaveda moet hoofdzakelijk bestu- 

[56] 

deerd worden met vocale en instrumentale begelei- 
dingen. De Närad Sarnhitä en andere werken over dit 
onderwerp moeten ook doorgenomen worden. Degenen 
die muziek leren, moeten nooit vervallen in zinnelijke 
kroegliederen van dronkaards, prostituées en 
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straatzangers, of in het ezelachtig gehuil van goedkope 
musici. 

De Arthaveda behelst de economie, kunst, 
industrie, handel en alles wat in verband staat met het 
materieel welzijn van de mensen. Er moeten twee jaar 
gewijd worden aan de studie van de astronomie wat ook. 
wiskunde, algebra, aardrijkskunde, mijnbouwkunde en 
ruimteleer omvat. Aan vakopleiding en techniek moet 
ook de nodige aandacht besteed worden. Men moge 
zich echter nooit wijden aan studie van de valse leer van 
de astrologie, effect van sterren, horoscoop trekken, 
vaststellen van gunstige momenten enzovoort. De op- 
voeders moeten zodanig te werk gaan dat jonge studen- 
ten al deze kennis binnen dertig of eenendertig jaar 
hebben opgedaan. Goed georganiseerd onderwijs kan 
binnen dertig of eenendertig jaar datgene bereiken wat 
anders in honderd jaar onmogelijk zou zijn. 

De reden waarom alleen bovenaangehaalde 
werken onderwezen moeten worden, is dat zij zeer goed 
beschreven onderwerpen bevatten en rechtgeaard zijn. 
De anderen zijn zondig, bekrompen en bevooroordeeld, 
en hun boeken zijn derhalve ook van die aard. 

De volgende commentaren over de zes systemen 
van filosofie worden voorgesteld: het commentaar van 
Wyäsa op de Pürva Mimäúsä van Gautama op de 
Vaisesika, van Vätsäyayana op de Nyäya, van Vyäsa op 
de Pätanjali Sütra, van Bhäguri op de Sárnkhya van 
Kapila, van Vätsyäyana op de Vedâänta van Vyasa, 
ofwel het commentaar van Baudhäyana, met de Vritts. 
De Sütra *s vallen onder de categorie van Kalpa. De Rig 
veda, de Yajurveda, de Sämaveda en de Atharvaveda 
zijn de geopenbaarde boeken van God. De volgende 
boeken zijn van de zieners: de vier Brähmana’s: 
Aitareya, Satapatha, Säma en Gopatha. De zes 
Vedäùga’s: Shiksä Kalpa, WVyäkarana, Nigehanfu, 
Nirukta, Chanda en Jyotisa. De zes Upäùúga’s of boeken 
over filosofische systemen, bijvoorbeeld de Mimärúsä. 
De vier Upa-veda's: Ayurveda, Dhanurveda, Gändharva 
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veda en Arthaveda. Ook in deze boeken zullen die delen 
die in tegenstelling tot de leringen van de Veda’s staan, 
overgeslagen moeten worden. Immers, de vier Veda’s 
zijn van God, ze zijn vrij van valsheid en ze zijn hun 
eigen gezag (svatah pramäna). De Brähmana s steunen 
op een ander gezag, met name dat van de Veda’s 
(paratah pramäna). Voor nadere bijzonderheden over de 
Veda's wordt de lezer verwezen naar het werk Rig- 
vedädi-bhäsyabhümika *** en ook naar een later 
hoofdstuk van dit boek. 

Nu wordt een korte lijst gegeven van de boeken 
die vals zijn en vermeden moeten worden. In 
grammatica de werken Kätantra, Särasvata, Candrikä, 
Mugdhabodha, Kaumudi, Sekhara, Manoramä 
enzovoort, de Armarakosa enzovoort; de Vritti- 
ratnäkara, In het onderwijs het boek dat begint met #3 
Rai vaan: ufo ad aar U In de astronomie de 
Sighra-bodha, de Muhürttacintämapi enzovoort; in de 
dichtkunst de N&yika-bheda, Kuvalayänanda, 
Raghuvamsa, Maägha, Kirätärjuniya enzovoort: in 
Mimänsä de Dharmasindhu, Vratärka enzovoort. 
InVaisesika de Tarkasarigraha enzovoort; in Nyäya de 
Jaägadisî enzovoort; in Yoga de Hatha-pradipikä ; in 
Sänkhya de S&rkhya-tattva-kaumudi enzovoort; in 
Vedanta de Yoga-väsistha, de Paficadaér enzovoort; in 
de geneeskunde Särariga-dhara enzovoort; in Smriti’s, 
de interpolaties in de Manusmriti en verder alle andere 
Smriti’s; alle Tanfra-boeken, alle Puräna’s, alle Upa 
Purâäna's, de Rämäyana van Tulasidas, de Rukminr- 
mangala en andere dergelijke boeken. Al deze boeken 
zijn waardeloos en vals. 

Vraag: Is er helemaal geen waarheid in deze 
boeken? 

Antwoord: Natuurlijk zit er enige waarheid in die 
boeken, maar de hoeveelheid niet-waarheid erin is veel 


1 Inleiding tot commentaar op de Rigveda en andere Veda's. 
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groter. Deze boeken moeten als giftig voedsel vermeden 
worden. 

Vraag: Heeft U geen geloof in de Puräna's en de 
geschiedenis boeken? 

[57] 

Antwoord: Zeker hebben wij geloof, maar alleen 
in waarheden en niet in valsheden. 

Vraag: Welke zijn waar en welke zijn vals? 

Antwoord: “aurifderam, quoi wear, MA 
anaf U Grhyasütra Itihäsa, Puräna, Kalpa, 
Gäthä, Näräsaùsi zijn de vijf namen die aan de Aitareya, 
de Satapatha en andere Brährmana’s zijn gegeven en niet 
aan de Srimad Bhägavata enzovoort. 

Vraag: Waarom accepteert U die delen niet van 
de verworpen boeken die waarheid behelzen? 

Antwoord: Al wat waar is in die boeken, staat in 
de ware geschriften zoals de Veda's, en al hetgeen vals 
in hen, is van henzelf. Het accepteren van de ware 
geschriften zoals de Veda's omvat de hele waarheid. 
Indien iemand wenst de ware delen uit deze boeken te 
putten, zullen onwillekeurig de niet-ware delen hem ook 
bijblijven. SES A ard U dit wil 
zeggen: daarom moet de waarheid die besmet is met 
valsheid, als giftig voedsel worden geschuwd. 

Vraag: Wat is Uw geloofsovertuiging? 

Antwoord: Onze geloofsovertuiging is vedisch, 
dat wil zeggen wij accepteren en verwerpen de dingen 
die respectievelijk acceptabel en verwerpelijk zijn, vol- 
gens de Veda's. Wij geloven in de Veda's. Eigenlijk 
moet elkeen in de Veda’s geloven en vooral de Árya’s 
moeten geen ander geloof hebben dan dit, en in goede 
harmonie met elkaar leven. 

Vraag: Zoals waarheid en niet-waarheid in 
tegenstrijd met elkaar zijn en zoals er tegenstrijdigheden 
in verschillende boeken voorkomen, verschillen Sästra’s 
op veel punten over het punt van de schepping van de 
wereld. Volgens de Mimäùsä ontstond de wereld door 
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karma of een handeling; volgens Nyäya door actie; 
volgens Yoga door energie; volgens Säùkhya door 
prakrití, volgens Vedänta door Brama of God. Zijn dit 
geen tegenstrijdigheden? 

Antwoord: Op de eerste plaats handelen de 
Sastra”s, met uitzondering van Säùkhya en Vedänta, 
niet hoofdzakelijk over de schepping. Ten tweede 
begrijpt U de materiële overeenstemming en 
tegenstrijdigheid niet. In feite bestaat er geen verschil 
tussen deze boeken. Nu stel ik U de vraag wat een 
tegenstrijdigheid is. Moet het verschil over één punt of 
over veel punten handelen? 

Vraag: Wanneer verschillende boeken over één 
punt verschillend schrijven, wordt dit een tegenstrij- 
digheid genoemd. Ook hier is het punt één, namelijk de 
schepping. 

Antwoord: Beschouwt U kennis als één of als 
vele? 

Antwoord: Eén! 

Als U het als één beschouwt, waarom zijn dan 
grammatica, geneeskunde, astronomie enzovoort 
verschillend? Zoals kennis één ding is maar haar onder- 
delen van mekaar verschillen, evenzo is de schepping 
één, maar worden haar zes aspecten verschillend behan- 
deld in de zes verschillende systemen van de filosofie. 
Zij zijn niet tegenstrijdig. Bijvoorbeeld het maken van 
een pot vereist actie, tijd, klei, verstand, energie om te 
verdelen en te vermengen, materiaal en de pottenbak- 
ker. Actie is hier dus een oorzaak. Tijd werd behandeld 
in de Vaigesika ; materia causa in Nyäya ; energie in de 
Yoga ; de rangorde van de elementen in de Säùkhya en 
de schepper, d.i. God, in de Vedanta. Zoals in medische 
[58] 
boeken diagnose, behandeling, medicijnen, dieet 
verschillend behandeld worden onder verschillende 
hoofdstukken, maar het hoofddoel net eender is, 
namelijk pijn te stillen, zo ook heeft de schepping van 
de wereld zes oorzaken en zijn zij afzonderlijk 
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behandeld in de zes Sästra’s. Zij zijn niet tegenstrijdig. 
Dit onderwerp zullen wij verder behandelen in het 
hoofdstuk over de schepping. 

De dingen die studie in de weg kunnen staan, 
moeten zorgvuldig vermeden worden, zoals slecht 
gezelschap of omgang met slechte en seksueel-driftige 
personen; slechte gewoonten zoals de drank en 
prostitutie; vroege huwelijken, dit wil zeggen het 
huwelijk van een man vóór hij vijfentwintig jaar oud is 
en van een vrouw vóór zij zestien jaar oud is; seksuele 
onzuiverheid; ongehoorzaamheid tegenover de koning 
(het staatshoofd), de ouders, de geleerden en de heilige 
geschriften; te veel eten; te laat opblijven; luiheid of 
valsheid in de studie; niet bewust zijn van de waarde 
van kennis; gebrek aan eerbied voor seksuele zuiverheid 
als voornaamste middel voor sterkte, wijsheid, 
gezondheid, gezag en welstand; tijd verliezen met het 
aanbidden van beelden enzovoort in plaats van God; 
geen vertrouwen stellen in de ouders, de leraar en 
geleerden; gebrek aan eerbied voor de wetten van 
varpa’s en Asrama' s en dat vervangen door absurditeiten 
als sandelpasta op het voorhoofd smeren, tilak, dragen 
van halssnoeren, gemaakt uit hout van de Tulasiplant en 
rozenkransen; vasten op de 11° of 13° dag van de 
maand; bedevaarten naar Benares enzovoort; geloof 
hechten aan het effect van het citeren van de namen 
Räma, Krisna, Näräyana, Siva, Bhagavati, Gane$a 
enzovoort ter vergeving van zonden; geen vertrouwen 
hebben als gevolg van influisteringen door huichelaars; 
geloof in valse Puräna's als middel tot zaligmaking 
zonder studie, rechtvaardigheid, Yoga en aanbidden van 
God; geldzucht en afkeer van kennis; doelloos 
rondslenteren. Deze ongewenste leefwijze houdt de 
student verstoken van de zegen van seksuele zuiverheid 
en geleerdheid, en maakt hem ongezond en dom. 

Tegenwoordig zien wij sektarische en zelf- 
zuchtige Brahmanen enzovoort die mensen van kennis 
afhouden en hen op het slechte pad leiden, met het 
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gevolg dat zij hun gezondheid, hun gemoedsrust en rijk- 
dom verliezen. Zij denken dat indien zij de Ksatriya’s 
onderwijs zouden geven, de laatsten ontwikkeld zullen 
worden en hen niet meer zullen respecteren en zich uit 
hun strikken zullen bevrijden. De regering en het volk 
moeten alle maatregelen treffen om deze hinderpalen op 
het pad van de jongens en meisjes die zich geheel willen 
wijden aan het opdoen van kennis, op te ruimen. 


Vraag: Mogen ook vrouwen en Südra’s de 
Veda's bestuderen? Als zij deze boeken bestuderen, wat 
moeten wij dan doen? Geen enkele gezaghebbende tekst 
staat dit toe: er is zelfs een verbod: antarnfafe 
A: | Dit betekent dat vrouwen en Südra’s niet 


mogen lezen, aldus deze Srutí 

Antwoord: Zowel mannen als vrouwen hebben 
recht op onderwijs, zonder enig onderscheid. Het 
verbod dat U heeft aangehaald, is uit geen enkel 
gezaghebbend of betrouwbaar geschrift. Dit is Uw 
eigen maaksel. In het zesentwintigste hoofdstuk van de 
Yajurveda staat duidelijk dat aan allen het recht toekomt 
van lezen en horen van de Veda's en andere heilige 
boeken: 

ant ard wear ora: | 
HEUTE GA 4 EA RMA ZI 

God zegt: zoals ik deze leringen aan allen geef in 
de vorm van de Rigveda enzovoort (de vier Veda’s), die 
in en na dit leven zegen geven, moet U dit aan alle 
mensen doorgeven. 

Vraag: Staat hier het woord jana alleen voor de 
wedergeborenen, aangezien in de Smriti’s geschreven 
staat dat de studie van de Veda’s alleen is toegestaan 
aan [59] 

Brahmanen, Ksatriya's en Vaisya’s, en niet aan 
vrouwen en Südra’s? 

Antwoord: (brahmaräjanyäbhyärmiì) God heeft het 
zelf gezegd. Hij heeft de Veda's gegeven ten voordele 
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van Brahmanen, Ksatriya’s, Vaisya’s, Südra’s, 
knechten, vrouwen en zelfs de achtergestelde Südra’s. 
Dat betekent dat alle mensen de Veda's moeten lezen en 
horen, hun kennis uitbreiden, goede dingen accepteren, 
slechte gewoonten achterwege laten en gelukkig zijn. 
Moeten wij Uw geboden opvolgen of die van 
God? Ongetwijfeld moeten wij Gods geboden 
opvolgen. Elkeen die dat niets doet is een ongelovige 
nästika). Wil God niet het beste hebben voor de 
üdra’s? Indien het de bedoeling van God was 
onderwijs aan de Südra’s te verbieden zou hij hen geen 
tong en oren hebben gegeven. Zoals God aarde, water, 
vuur, lucht, maan, zon, koren en andere dingen voor alle 
mensen heeft gemaakt, zo heeft hij ook de Veda’s voor 
allen geopenbaard. Waar er sprake is van een verbod, 
betekent het eenvoudigweg dat degene die niet in staat 
is het goede uit onderwijs te trekken, en niettegen- 
staande onderwijs dom blijft, een Südra genoemd moet 
worden. In dat geval is onderwijzen van geen enkel nut. 
Voor wat betreft het verbod in het geval van vrouwen, 
is dit slechts te wijten aan Uw domheid, zelfzucht en 
dwaasheid. De Veda's staan het onderwijzen aan 
meisjes toe in de volgende tekst: 
vaan san gar fed fra U 
Atharvaveda 11. 5. 18 


Zoals jongens na het beëindigen van hun 
celibataire leeftijd en opvoeding huwen met volwassen 
en welopgevoede meisjes van dezelfde aard, moeten 
meisjes het celibaat in acht nemen en volle kennis 
nemen van de Veda's en hun leer, om daarna in het 
huwelijk te treden met welopgevoede jongelui van 
dezelfde aard. Dit bewijst dat vrouwen ook het celibaat 
moeten beoefenen en de Veda’s lezen. 

Vraag: Moeten vrouwen de Veda's ook lezen? 

Antwoord: Zeker. Wij lezen in de Srauta Sütra’s: 

zi a gel Ged | 
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‘Opdat de vrouw deze mantra tijdens de yajfa 
zou lezen’. Indien de heilige geschriften, de Veda’s 
inbegrepen, niet aan vrouwen onderwezen zouden 
mogen worden, hoe zouden zij dan de mantra’s met 
zuiver accent kunnen lezen en Sanskrita spreken ter 
gelegenheid van een vajfd? Het staat duidelijk 
geschreven in de Satapatha Brähmana dat Garei en 
anderen, die de juwelen onder de vrouwen van India 
waren, pas bekwaam werden geacht nadat zij de Veda’s 
en andere geschriften bestudeerd hadden. Indien 
mannen geschoold zouden zijn en vrouwen onge- 
schoold of omgekeerd, zou in alle gezinnen een 
constante ruzie heersen en zou er geen geluk bestaan. 
Indien vrouwen niet geschoold zouden worden, hoe 
zullen zij dan in staat zijn als leraressen te werken op 
meisjesscholen? Zij zouden ook geen deel kunnen 
nemen in staatszaken, rechtszaken en dergelijke. 
Huishoudelijke zaken, seksueel genot en huishouden 
zijn dingen die nooit bevredigend uitgevoerd kunnen 
worden als de vrouw niet goed geschoold is. 

Het is een vaststaand feit dat vrouwen uit konink- 
lijke gezinnen van het oude India zeer goed bedreven 
waren in de krijgskunst. Hoe zouden anders Kaikeyi en 
anderen samen met hun echtgenoot Dafaratha 
enzovoort hebben kunnen strijden in de oorlog? 

[60] 

Daarom moet de vrouw van een brahmaan of van 
een Ksatriya alle wetenschappen bestuderen; de vrouw 
van een Vaisya moet de handel leren en de vrouw van 
een Südra het dienen. 

Zoals mannen minstens grammatica, theologie 
(dharma) en de beginselen van hun beroep moeten 
leren, zo ook is het noodzakelijk dat vrouwen 
grammatica, theologie, geneeskunde, wiskunde en 
(beeldhouw)kunst leren. Zonder deze kennis is het niet 
mogelijk te bepalen wat goed en wat verkeerd is, wat 
voor behandeling aan de echtgenoot en anderen 
gegeven moet worden, hoe kinderen te baren, te 
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verzorgen en groot te brengen, hoe de huishouding te 
voeren, hoe het eten hygiënisch te maken, hoe 
ziekten te bestrijden en het geluk van het gezin te 
verzekeren. 

De studie van de (beeldhouwkunst is nodig voor 
het inrichten van het huis en het vervaardigen van 
kledingstukken en sieraden. Rekenen is nodig voor het 
bijhouden van de boeken van het gezin. Zonder de 
studie van de Veda's en andere geschriften is het on- 
mogelijk de spirituele plichten (dharma) te begrijpen, 
God te dienen en slechte daden te vermjden. 

Daarom moeten wij zeer dankbaar zijn tegenover 
de ouders die hun kinderen in staat stellen het celibaat 
mee te maken, goed onderwijs te genieten zich 
correct te gedragen tegenover hun moeder en hun vader, 
hun echtgenoot, hun schoonmoeder en schoonvader, de 
koning (het staatshoofd), de buren, vrienden, kinderen 
en anderen. De schat van geschoold zijn is 
onuitputtelijk. Het vermeerdert zich door het uitdragen 
ervan. Andere schatten verminderen door gebruik en 
aandeelhouders eisen soms hun deel op. Een goede 
opleiding kan noch gestolen noch verdeeld worden. De 
plicht om over deze schat te waken rust bij de koning 
(het staatshoofd) en bij de gewone burgers. 

mani gaar 4d gai A WU II 
Manusmyiti'** 


Het is de staat die ervoor moet zorgen dat zowel 
meisjes als jongens het celibaat beoefenen en onderwijs 
genieten, vanaf een bepaalde leeftijd tot een bepaalde 
leeftijd. Weerspannige ouders moeten gestraft worden. 
De wet moet erin voorzien dat niemand toegestaan 
wordt zijn zoon of dochter thuis te houden na de leeftijd 
van acht jaar. 


'E VIL152. 
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Zij moeten naar school gezonden worden en 
mogen niet in het huwelijk treden vóór de deine 
van hun opleiding en de Samävarttana saùskära!’* 

gaama aant agar fafsed U 


artanadaraftermn salten, 1 Manusmyiti “* 


De liefdadigheid de Veda’s te onderwijzen is de 
beste gift (däna), dat wil zeggen beter dan het geven van 
water, voedsel, koeien, land, kleren, oliezaden, goud, 
boter enzovoort. Daarom moet men er alle inspanningen 
en geld voor over hebben om onderwijs te genieten. In 
de streek waar al het mogelijke wordt gedaan om het 
celibaat, het onderwijs en de plichten volgens de Veda’s 
te bevorderen, daar is groot heil te verwachten. 


Tot zover het hoofdstuk over het celibaat. In het 
vierde hoofdstuk zullen wij handelen over de terugkeer 
naar huis na de opleiding (samävarttana) en over het 

). 


gezinsleven (erihastha-ä$rama 


Dit is het einde van het derde hoofdstuk 
in het boek Satyärthaprakäéa van de heer 
Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 
‘Het Onderwijs’. 


1 De Samävarttana Saûskära is een ceremonie die verricht wordt tegen de tijd 
wanneer de student, na beëindiging van de opleiding, naar huis terugkeert, De 
letterlijke betekenis van het woord samävarttana is “terugkeer naar huis” 
(Vertaler) 
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[61] 
Hoofdstuk TV 
In dit hoofdstuk zullen wij 
over het thuiskomen, het huwelijk en het gezinsleven 
schrijven 


deme àl a dd aft aman | 
afgesalt geese. U Manusmriti 1 


De man of vrouw die het celibaat (brahmacarya) 
beoefend heeft volgens de instructies van de leraar, alle 
vier, of drie, of twee of ten minste één van de Veda’s 
met haar aanhangselen gelezen heeft en wiens kuishuid 
niet verbroken is, hij of zij is gerechtigd in het huwelijk 
te treden. 

d Hild Guda aast fag: | 
afia ve antaataud Tar U Manvsmriti !° 


Door hem een koe te schenken moet de vader van de 
bruid die student vereren die zijn plicht gedaan heeft 
tegenover zijn leermeester, de passende opvoeding heeft 
ontvangen van de leermeester en zijn vader een krans 
(om zijn hals) heeft gegeven en een koe aan zijn 
leermeester heeft geschonken. 

Teugad: Frar aaad aff | 

sata fee af vaut Tema WMausmyiti !7 


Nadat hij met de toestemming van zijn leermeester 
een bad heeft genomen en van de school naar huis is 


US 12. 
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teruggekeerd, moet volgens de regels een brahmaan, 
een Ksatriya of een Vaigya in het huwelijk treden met 
een mooi en lieftallig meisje van zijn klasse of keuze 
(varna). 

after a a Agatn a a füg: 

ar wer feet arend Ägr 1  Manusmrit'!° 


Een meisje dat niet tot het zesde geslacht van de 
moeder behoort en niet behoort tot de familie (gotrs) 
van de vader, is een geschikt persoon om mee te huwen. 
Een reden hiervoor is als volgt: 

qiaften za fe dar: verefde: | Satapatha **° 

Het is een feit dat een ver verwijderd iets meer aan- 
trekt dan een dichtbijzijnd, Als iemand van suiker 
gehoord heeft, maar er nog niet van geproefd heeft, zal 
hij ernaar verlangen. Of als iemand lof heeft horen 
zingen over een verafgelegen plaats zal hij er benieuwd 
naar zijn. Daarom moet alleen het meisje dat niet tot de 
familie van de vader behoort, noch een nauw 
bloedverwant van de moeder is, ten huwelijk gekozen 
worden. De voor- en nadelen van een dichtbijzijnd of 
verafgelegen huwelijk zijn als volgt: 

[62] 

(1) Het huwelijk tussen twee personen die steeds 
samen zijn geweest sedert hun zuigelingschap, die 
hebben gespeeld, getwist, van mekaar hebben 
gehouden, elkaars gebreken en aard kennen, en mekaar 
zelfs reeds naakt hebben gezien, kan nooit innige passie 
hebben en gelukkig zijn. 

(2) Zoals water met water vermengd geen andere 
kwaliteit krijgt, is een huwelijk in vaders of moeders 
familie niet bevorderlijk voor de groei van de kinderen, 
omdat de nodige bloedverschillen ontbreken. 


18 ns. 
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(3) Zoals melk in waarde toeneemt door toevoeging 
van suiker of andere ingrediënten zoals gember 
(Sunfha), moet het te huwen paar helemaal geen 
familierelatie zijn van de vader of moeder van de andere 
partij. 

(4) Het weggaan uit de gewone omgeving en de 
eetgewoonten veranderen heeft meestal een genees- 
krachtige invloed op zieken. Het is zo ook zeer gunstig 
in een verafgelegen land te huwen. 

(5) Nauwe verwantschap vergroot het risico op 
disputen enzovoort. Dit gevaar is geheel afwezig in het 
geval van verafgelegen relaties. Ook vergroten 
verafgelegen huwelijken de genegenheid voor mekaar. 
Bij dichtbijzijnde huwelijken niet. 

(6) Verafgelegen huwelijken dragen ook bij tot 
nauwere relaties en betere verstandhouding tussen de 
bevolkingsgroepen van die afgelegen plaatsen. 

afea ofer ofer achte 12 

In Nirukta staat dat een meisje duhitä (dochter) 
wordt genoemd omdat het altijd goed is haar op een 
verafgelegen plaats uit te huwelijken en niet in een 
dichtbijzijnde. 

(7) Dichtbijzijnde huwelijken verarmen de ouders 
ook omdat de vrouw te dikwijls haar ouders zal 
opzoeken, en zij haar nu en dan geschenken gaan geven. 

(8) Nabijheid kan een gevoel van zekerheid geven 
aan de vrouw en leiden tot onenigheden. Een klein 
meningsverschil zal aanleiding kunnen zijn voor de 
vrouw om naar haar vaders huis te vluchten. Er ontstaat 
dan wrijving tussen de wederzijdse families en de kloof 
tussen deze families wordt steeds wijder. Vrouwen 
staan bekend om hun zachte en licht geprikkelde 
gevoelens. Om deze redenen moeten geen huwelijken 
worden aangegaan met personen uit de familie van de 
vader, binnen het zesde geslacht van de moeder en uit 
de directe omgeving. 
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qerafd gaf Tsaar: 
daard auf gef oasa U 1 U 


Manusmriti zl 
hidde ia ae Qamfan | 
HIE | 5e [A Il 2 WManusmriti °° 
Ovaa hun rida voor wat betreft koren, geiten, 
schapen, olifanten, paarden, landerijen en andere 
bezittingen moeten bij het aangaan van huwelijken de 
volgende tien families vermeden worden: 

De families waarvan de leden geen edele beroepen 
uitoefenen; waarin geen goedgeaarde mannen voorko- 
men; die tegen de studie van de Veda’s zijn; waarin fel 
behaarde personen voorkomen; die lijden aan 
darmziekten; die lijden aan astma, bronchitis, 
dyspepsie, epilepsie, lepra of cholera. De reden voor het 
vermijden van deze families voor een huwelijk is te 
voorkomen dat deze fouten en ziekten ook in de nieuwe 
families zouden voorkomen. Alleen jongens en meisjes 
van goede huize zullen aan mekaar uitgehuwelijkt 
moeten worden. 

dedenftat wat msftenkit 7 Afra | 

aefrent afietat 4 aram für U 1 It 





Manusmriti °® 
[63] 
Aga aad | 4 nie 
aa Samen U 2 U Manusmriti '° 


Geen enkel man moet in het huwelijk treden met 
meisjes met de volgende kenmerken: geelharigen, 
rijzigen, dikken, invaliden, kaalhoofdigen, overtollig 
haar bezittenden, babbelzuchtigen, bruinogigen. Meisjes 
met de volgende namen moeten ook vermeden worden, 
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aangezien deze namen onfatsoenlijk zijn, en ook andere 
betekenissen hebben. Namen van sterren A$vini, 
Bharangi, Rohini enzovoort; namen van bomen Pipala, 
Bara enzovoort; namen van rivieren zoals Gangä, 
Yamunä; namen als Caändäli; namen van bergen zoals 
Vindhyä, Himälaya, Pärväti, namen van vogels zoals 
Kaki, Syeni enzovoort; verder ook Nagi, Bhujaùgä 
enzovoort; namen als Däsi en verder Bhimä, 
Bhayaùkari, Kali, Candi enzovoort. Van de andere kant: 


adami getipt. 1 Manusmyiti °° 


Een vrouw van de volgende hoedanigheden moet ten 
huwelijk gevraagd worden: als zij fijn gebouwd is en 
een mooie naam heeft zoals Yasodä, Sukhadä 
enzovoort; als zij stapt als een zwaan en als een olifant; 
als zij korte haartjes heeft, mooi haar en kleine tanden 
en een welgevormd lichaam. 

Vraag: Op welke leeftijd moet men huwen en 
hoe? 

Antwoord: De meest geschikte leeftijd voor 
huwelijk is, in geval van vrouwen, vanaf het zestiende 
tot het vierentwintigste jaar en, in geval van mannen 
vanaf het vijfentwintigste tot het achtenveertigste jaar. 
In geval de bruid zestien is en de bruidegom 
vijfentwintig, is dit de laagst mogelijke leeftijd; in geval 
de vrouw achttien of twintig is en de man dertig, vijf en 
dertig of veertig, is dit middelmatig; en in geval de 
vrouw vierentwintig is en de man achtenveertig is dit 
het beste. Gelukkig is het land waarin huwelijken op de 
juiste leeftijd plaatsvinden, het celibaat wordt beoefend 
en goed onderwijs wordt gegeven. Ongelukkig is het 
land waarin het celibaat en het onderwijs verwaarloosd 
worden en huwelijken plaatsvinden op jeugdige leeftijd 
of tussen niet bij mekaar passende leeftijden. Door de 
hervorming van het huwelijk, met passend celibaat en 
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opleiding, wordt alles hervormd en door verwaarlozing 
me” oe alles kapotgemaakt. 


mort sd eed eN 

ayaat vera ae Ss We Il 1 U 
ama da flan var de ua ada a | 
KI Te Af Gear mai Wa U 2 


Deze regels zijn geschreven in de Paräsarf en 
Sighrabodha. Dit betekent dat een meisje Gauri 
genoemd wordt op de leeftijd van acht jaar, Rohini op 
de leeftijd van tien jaar en daarna Rajasvala. De 
moeder, de vader en de oudere broer zullen allen in de 
hel terechtkomen als zij een meisje rajasvalä laten 
worden, dat wil zeggen als zij haar niet uithuwelijken 
vóór haar tiende jaar. 

taj je Brahmä sprak: 

ven ws Ttû feed Afse s 

freon Al vien Ga st Waan 1 U 

qa foar aur Mat age vrt Ter | 

gd dt Te Aa Gear wai Waar I 2 
Dit is een citaat uit de zuiver samengestelde Brahma- 
Puräna. 

[64] 

Uitleg: De tijd vereist voor een atoom om eens te 
keren, wordt een moment (&sana) genoemd. Het meisje 
wordt Gauri op het moment na de geboorte, Rohini in 
haar tweede moment, Kanyä in haar derde moment en 
Rajasvalä in haar vierde moment. 

De moeder, vader, broer, oom van moeders zijde en 
zuster gaan allen naar de hel als zij het meisje Rajasvala 
en ongehuwd laten blijven. 

Vraag: Deze teksten zijn geen bewijzen. 

Antwoord: Waarom zijn ze geen bewijzen? Indien de 
woorden van Brahmä geen bewijzen zijn, dan zijn Uw 
woorden zeker geen bewijzen. 
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Vraag: Geweldig, geweldig! Heeft U dan geen 
vertrouwen in de woorden van Parägara en Kashinätha? 

Antwoord: Geweldig hoor, geweldig! En heeft U 
dan geen vertrouwen in de woorden van Brahmä? 
Paräsara en Käsinätha hebben geen voorkeur boven 
Brahmä. Indien U de teksten van Brahmä niet 
aanneemt, kunnen wij de teksten van Paräsara en 
Kaäsinätha ook niet aannemen. | 

Vraag: Uw teksten zijn niet betrouwbaar omdat 
ze gewoon onpraktisch zijn. Duizenden momenten 
passeren snel en hoe kan dan huwelijk plaatsvinden? Er 
bestaat verder geen reden het huwelijk op dat moment 
te vieren. 

Antwoord: Als onze teksten onpraktisch zijn, zijn 
de uwe dat ook, omdat het geen enkel nut heeft te 
huwen op de leeftijd van acht, negen of tien jaar. Het 
huwelijk na de leeftijd van zestien jaar !®° tot het 
vierentwintigste leidt tot het voortbrengen van goede 
kinderen, omdat op deze leeftijd het mannelijk zaad ten 
volle gerijpt is en de vrouwelijke organen uitermate 
geschikt zijn voor het moederschap. Zoals een meisje 
van acht jaar geen kinderen kan baren, is het niet juist 


2 Hier is de tekst enigszins verward. De schrijver bedoelt dat zestien de 
minimum huwbare leeftijd voor meisjes is en vierentwintig voor jongens. 
In zijn Sushrufa verbiedt Dhanvantari seksueel verkeer tussen echtgenoten 
beneden de hierboven genoemde leeftijden. 
; : Geafaufdn, | 

ae gam mf fra: a fran on 1 u 

at ar a fat otestan geefs: | 

aart maer 4 BR IN 2 
Uitleg: De bevruchting door een man beneden de leeftijd van vijfentwintig jaar 
teweeggebracht in een vrouw beneden de leeftijd van zestien jaar bereikt haar 
volheid niet, dat wil zeggen: het wordt een miskraam voordat zij tot rijpheid 
komt. In geval dit kind geboren wordt, leeft het niet lang en in geval het wel in 
leven blijft, wordt het een zwakkeling. Daarom moet er geen geslachtelijke 
omgang plaatsvinden met een vrouw van geringe leeftijd. Het lezen van deze 
geschriften, eerbied voor de natuurwetten en het gezond verstand bewijzen alle 
dat een vrouw beneden de zestien jaar en een man beneden de vijfentwintig 
jaar geen geschikte personen zijn voor het voortbrengen van kinderen. 
Degenen die anders handelen zullen zeker leed ondervinden (Swami 
Dayänanda). 
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haar namen zoals Gauri en Rohini te geven. Indien het 
meisje niet blank maar eerder donkerkleurig is, is het 
absurd haar Gauri te noemen, want dit betekent ‘de 
blanke’. Verder was Gauri de vrouw van Mahädeva en 
Rohini de vrouw van Vasudeva. Jullie Pauranika’s 
beschouwen hen als moeders. Als nu elk willekeurig 
meisje een Gauri voor U is, is U toch niet gerechtigd 
met zulke meisjes te huwen. Daarom zijn Uw teksten 
even verkeerd als de onze. Zoals wij teksten hebben 
samengesteld en ze toeschrijven aan de 
auteurskwaliteiten van Brahmä, hebben de ‘Sindhu- 
mensen’ teksten gemaakt en toegeschreven aan Paräéara 
enzovoort. Laat al deze teksten lopen en neem slechts 
de Veda's aan. 

sf asta gadget adt | 

sd q mees vet afg 

Manusmriti 2? 
[65] 

Een meisje mag drie jaar na haar eerste 
menstruatie een haar passende echtgenoot huwen. 
Vermits de menstruatie maandelijks plaatsvindt, 
betekent dit zesendertig menstruaties. Alleen na deze 
periode is het juist te huwen en niet eerder. 

ke | | 


ada vrg pna mfl, Il Manusmri °° 


Jongens en meisjes mogen ongehuwd blijven tot de 
dood, maar zij mogen nimmer huwen met een niet 
passend persoon, dat wil zeggen met iemand van 
verschillende aard, hoedanigheden en temperament. 

Vraag: Mogen de jongens en meisjes zelf 
beslissen over hun huwelijk? 

Antwoord: Het beste is volledige vrijheid 
hierover te laten aan de jongen of het meisje. Zelfs als 
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de wederzijdse ouders overeengekomen zijn hun 
kinderen met mekaar te laten huwen, moeten zij dat niet 
doordrukken zonder de volledige instemming van de 
kinderen. Huwelijk met wederzijdse instemming is 
bevorderlijk voor een goede verstandhouding en leidt 
tot een gelukkig huwelijksleven. Huwelijk tegen de zin 
leidt altijd tot voortdurende twisten. Het zijn de bruid en 
de bruidegom die het hoogste belang hebben bij het 
huwelijk en niet de ouders; het is het bruidspaar dat 
plezier ondervindt door wederzijdse liefde en leed 
ondervindt door disharmonie. 

Eg url val vat vrat Ta a | 

aft get fa seni a à gan II 
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Geluk, welvaart en genade heersen in dat gezin 
waar de echtgenoot tevreden is over zijn echtgenote en 
de echtgenote tevreden is over haar echtgenoot. Waar er 
onenigheid is, heerst er ellende, armoede en zorgen. 
Daarom is de eeuwenoude traditie van Svayamvara 
(eigen keuze) de beste vorm van huwelijk. Wanneer een 
man en een vrouw wensen te huwen, moet er 
uniformiteit in opvoeding, geaardheid, manieren, 
uiterlijk, leeftijd, gezondheid en fysieke gesteldheid 
bestaan. Geen enkel huwelijk is gelukkig zonder deze 
harmonie, noch bestaat er enig geluk in de huwelijken 
die op te jeugdige leeftijd zijn aangegaan. 

qr gar: uitte ema s Aarvaft raam: | 
d a: mar afd Wreg aaa Saa: U 1 
Rigveda II 8, 4 
an det grafie: vader: War ET: | 
Jarmen gaa vadetarmagtetg I 2 


Rigveda III 55, 16 
git we: vaan den gede se: | 
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fame fa oft opa q gefden wer: 03 
Rigvedal 179, 1 


1. Parfvitah is de man die zich de volle betekenis 
van de heilige koord realiseert, namelijk de beoefening 
van het celibaat en een degelijke opvoeding; suväsäh 
betekent de mooi geklede; yuvä betekent de lichamelijk 
en intellectueel ontwikkelde. Wanneer zulk een man in 
het huwelijksleven treedt is hij bij wijze van spreken 
herboren in het leven van geleerdheid en roem en 
verkrijgt hij het hoogste geluk. De Almachtige zelf 
moedigt de mannen van grote geleerdheid en 
hefhebbers van kennis aan om hoger op te klimmen. De 
mannen | 
[66] 
en vrouwen die geen celibaat beoefenen, geen 
onderwijs genieten en op zeer jeugdige leeftijd huwen, 
ruïneren zichzelf en dwingen geen eerbied af in een 
gemeenschap van verstandige mensen. 

2. Als niet gemolken koeien zijn de asigvi of 
degenen die de kinderschoenen ontwassen zijn en die 
sabar-dughäh zijn, of in staat zijn alle verplichte 
handelingen te verrichten. Yuvatayah zijn de volwassen 
vrouwen, die navyänavyä, die uitmunten in intellectuele 
en lichamelijke groei. Sa$ayäh zijn degenen die net uit 
het meisjesschap zijn getreden. Vrouwen van deze 
kwaliteiten moeten met hun echtgenoten omgaan, goed 
bewust van het belang van gemeenschap met geleerde 
mannen. Zij moeten nooit in hun kinderjaren aan 
mannen denken, ook niet onwillekeurig. Dit ís de enige 
weg naar geluk hier en in het hiernamaals. Vroege 
huwelijken zijn gevaarlijk voor vrouwen zowel als voor 
mannen. 

3. Zoals de werkzame en goed volwassen 
mannen die geschikt zijn om hun voortplantingsdaad te 
verrichten, in het huwelijk treden met goed volwassen 
en hartveroverende vrouwen, honderd jaar of meer in 
plezier leven te midden van kinderen en kleinkinderen, 
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zo moet iedereen leven. Daarom zullen mannen en 
vrouwen slechts dan in het huwelijk mogen treden 
wanneer zij de periode van celibaat doorlopen hebben, 
en bij de beëindiging van hun studie lichamelijke en 
geestelijke volmaaktheid verkregen hebben. Een 
huwelijk dat tegen dit principe gesloten wordt, gaat in 
tegen de Veda's en is niet bevorderlijk voor het geluk. 

India was zeer welvarend toen de wijzen, 
heiligen, koningen, keizers en gewone mensen volgens 
svayamvara (eigen keuze) huwden, na de beoefening 
van het celibaat en na het einde van hun studie. India 
(Aryävarta) is langzaamaan achteruitgegaan toen de 
opvoeding gepaard met celibaat achterwege is gelaten 
en huwelijken op jeugdige leeftijd werden gesloten 
onder druk van de ouders. Moge het zo zijn dat elkeen 
deze slechte gebruiken opgeeft en naar eigen keuze 
huwt, zoals eerder is beschreven. Huwelijken moeten 
plaatsvinden in dezelfde klassen (varna) en het 
klassesysteem moet gebaseerd zijn op deugden, 
beroepen en het temperament. (En niet op geboorte). 

Vraag: Is alleen die persoon brahmaan of 
Brahmani wiens ouders Brahmanen zijn? Kunnen de 
kinderen van niet-Brahmanen ooit brahmaan worden? 

Antwoord: Ja, zij hebben bestaan, zijn er nu en 
zullen bestaan. 

De Chândogya Upanisad haalt het geval aan van 
de wijze Jabal die tot een achtergestelde familie 
behoorde en toch brahmaan werd. Zo ook werden 
Visvamitra, die tot een Ksatriya-gezin behoorde, en de 
wijze Mätaùga, die tot een zeer achtergestelde Candala- 
gezin behoorde, Brahmanen volgens de Mahäbhärata, 
Ook nu is slechts die mens waardig een brahmaan 
genoemd te worden, die geleerd is en goede kwaliteiten 
bezit, en dient een onontwikkelde mens een Südra 
genoemd te worden. Dit geldt ook voor de toekomst. 

Vraag: Het lichaam komt toch voort uit sperma: 
hoe kan dat omgevormd worden zodat iemand tot een 
andere varna gaat behoren? 
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Antwoord: Het brahmaans karakter is niet 
afhankelijk van afkomst. 
aar | 


ad: 
Heva ava aid fra ag: 1 °° 


Deze tekst is eerder reeds uitgelegd, maar wij voegen 
nog een korte noot hieraan toe. Het brahmaans 
[67] 
karakter van een levend wezen hangt van de volgende 
dingen af: svädhyäya of studeren en onderwijzen; 
vrataih of het spreken van de waarheid enzovoort, en 
doen volgen van de principes; het verrichten van ver- 
schillende soorten homa's, traividyena of het lezen en 
onderwijzen van al de Veda's, vol begrip voor het 
verband tussen het woord en het onderwerp en de juiste 
klemtoon; ijyayä of het uitvoeren van isfi enzovoort bij 
volle maan; sufaih of opvoeding van kinderen volgens 
de reeds eerder opgegeven methoden; mahäyajfiai of het 
verrichten van de vijf grote dagelijkse plichten: 
brahmayajna, devayajfia, pitriyajûa, vaisvadeva-yajfia 
en atithi-yajnia, yajnaih of het verrichten van de yajfia’s 
zoals agnisfoma, het gezelschap van geleerden, goed 
gedrag, waarheidszin, weldadigheid, goede daden, 
bestuderen van kunsten en wetenschappen, vermijding 
van slechte wegen en de aanvaarding van edele dingen. 
Aanvaardt U dit vers van Manu niet? 

Ik aanvaard het. 

Waarom komt U dan aandraven met die theorie 
van sperma en varnd? 

Ik ben niet alleen, maar vele mensen nemen dat 
aan vanuit de traditie. 

Vraag: Veroordeelt U traditie? 

Antwoord: Neen. Maar wij veroordelen wel Uw 
verkeerde gedachtegang. 
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Vraag: Waar ligt het bewijs dat U zuiver denkt en 
wij verkeerd? 

Antwoord: Het bewijs is zeer duidelijk. U noemt 
die handelingen traditie (sanätana vyavahära) die vijf of 
zeven generaties terug golden. Wij noemen slechts 
datgene traditie dat sinds de schepping van het heelal 
bestond, dat zijn de Veda’s. Ziet U niet dat goede 
ouders soms slechte kinderen krijgen, en slechte ouders 
goede kinderen of goede ouders goede kinderen en 
slechte ouders slechte kinderen? 

Jullie zijn op een dwaalspoor. Zie hier wat Manu zegt: 
dra fa arm Àa aar fraser: | 
a qargdt art da mesa Reg u 


Men moet de wegen van de ouders en 
grootouders volgen, maar slechts de wegen van de 
goede ouders en grootouders. Indien de ouders en 
grootouders slecht zijn, moeten hun wegen niet gevolgd 
worden. Niemand ondervindt leed door het volgen van 
de wegen van de goeden. Neemt U dit aan? Ja, dit 
neemt U zeker aan. 

Welnu, alleen datgene wat overeenstemt met de 
door God geopenbaarde Veda's is sanätana 
(traditioneel) *? en niet volgens de traditie wat het 
tegenovergestelde is. Zou niet iedereen dit moeten 
aannemen? 

Ongetwijfeld. 

Als iemand dit niet aanneemt, kunnen hem de volgende 
vragen gesteld worden: Als de zoon van een rijke man 
rijk wordt, zal hij dan al zijn rijkdom weggooien, op 
grond van het feit dat hij trots is op de armoede van zijn 
vader? Of zou de zoon van een blinde man zijn ogen 
ook moeten uitsteken? Zou de zoon van een boosdoener 


31 TV.178. 

19? Orthodoxe hindoes geloven dat hun godsdienst ‘sanätana* is. Het woord 
sanätana betekent hier de ‘eeuwige’ of ‘zeer oude’. Volgens hen zijn alle 
handelingen van de hindoe-godsdienst (goed of slecht) traditioneel en daarom 
acceptabel. Swämi Dayänanda weerspreekt deze zienswijze. (V ertaler) 
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ook een boosdoener moeten zijn? Neen, nooit. Het is de 
plicht van elk mens de goede wegen van zijn voorou- 
ders te volgen en niet de slechte. Aan degenen die 
beweren dat het klassesysteem afhankelijk is van de 
afkomst en niet berust op deugden of handelingen, kan 
slechts één vraag worden gesteld: waarom erkent U de 
brahmaan die zijn varpa °° verlaat en overgaat naar een 
achtergestelde of paria-klasse, of moslim of christen 
wordt, niet als brahmaan? U heeft hierop slechts één 
antwoord. Die man heeft de plichten van de Brahmanen 
verzaakt en is daarom geen brahmaan meer. Dit bewijst 
dat wie brahmaan enzovoort is door geboorte en een 
goede leefwijze heeft, brahmaan enzovoort is, en dat de 
laaggeborenen (=Fuit achtergestelde gezinnen), wier 
deugden, beroep en temperament als van hogere klassen 
[68] 
zijn, ook tot de hogere klassen gaan behoren. Evenzo 
moeten hooggeboren personen die laagheden begaan, 
gerekend worden tot de lagere klasse. 

Vraag: 

agtisa gemis, ag Uerd: wa: | 
SE TU ra: Varlsypssrnad U 

Dit is de elfde tekst van het eenendertigste hoofdstuk 
van de Yajurveda. Het betekent dat de brahmaan uit de 
mond van God is geboren, de Ksatriya uit Zijn armen, 
de Vaisya uit Zijn dijen en de Südra uit Zijn voeten. 
23 Wij hebben al maar door het Saûskyita woord varga gebruikt zonder zijn 
Nederlandse betekenis duidelijk te maken. In feite is het zeer moeilijk een 

naam ervoor te vinden. In de gewone spreektaal wordt varga vertaald 
als klasse of kaste. Maar Swämi Dayänanda’s standpunt is dat de moderne 
hindoe-kaste nooit gelijk kan zijn aan varga. De kaste is gebaseerd op de 
geboorte; varga is een soort arbeidsverdeling die niet gebaseerd is op geboorte 
maar op kwaliteit (guga), handeling (karma) en geaardheid (svabhäva). Het 
betekent echter veel meer dan een simpele arbeidsverdeling. Het is meer 
intrinsiek en meer geestelijk. Het is een sociologische eenheid die gebaseerd is 
op biologische gesteldheid. Het beperkt zich niet tot arbeid alleen. Het dringt 
diep door in andere sociale fimcties en is een basis voor de spiritueel- 
geestelijke ontwikkeling van de individuen alsook voor het instandhouden van 
harmonie in de sociale organisatie. Varpa betekent noch het verderfelijke 


kastesysteem van het thans geldende hindoeïsme noch de zogenaamde 
beroepsgilden van het moderne Westen. (Vertaler) 
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Daarom kunnen, zoals de mond geen arm kan zijn 
enzovoort, de Brahmanen toch nooit Ksatriya’s worden 
en de Ksatriya’s geen Brahmanen enzovoort? 
Antwoord: Uw uitleg van deze tekst is niet juist. 

Hier wordt de lichaamloze God bedoeld. Omdat God 
geen lichaam heeft, kan Hij geen mond enzovoort 
hebben. Een wezen met een mond enzovoort kan niet 
purusa of ‘al-doordringend’ genoemd worden. Degene 
die niet al-doordringend is kan niet almachtig, de 
schepper, onderhouder en beëindiger van de wereld 
zijn; evenmin kan hij de organisator van alle zielen zijn, 
en ook niet alwetend, ongeboren en onvergankelijk. De 
juiste uitleg van de tekst is daarom dat in deze wereld 
van de al-doordringende God degene die het verhevenst 
is, zoals de mond, een brahmaan is; diegene die 
lichamelijke kracht bezit, is een Ksatriya, zoals het 
verklaard is in de Satapatha Brahmana: 

ad aen, ad ea 
dat het woord bähu (letterlijk vertaald: arm) kracht 
betekent. Het gedeelte onder de lenden en boven de knie 
wordt ürü genoemd; degene die met behulp van zijn 
dijen naar het buitenland gaat en handel drijft wordt een 
Vaisya genoemd. Wie zoals de voet onwetend is, wordt 
Südra genoemd. In de Satapatha Brähmana wordt op 
een andere plaats deze tekst ook als volgt uitgelegd: 

TEA UG | 

Omdat zij de belangrijksten (mukhya) zijn, wordt 
van hen gezegd dat zij uit de mond (mukha) zijn 
geboren. Vermits de mond het verhevenste aller 
lichaamsdelen is, worden degenen, die het meest 
geleerd zijn en de beste kwaliteiten, beroepen en 
geaardheid bezitten, Brahmanen genoemd. Aangezien 
God geen lichaam bezit en geen lichaamsdelen zoals 
mond enzovoort, is de schepping uit deze lichaamsdelen 
helemaal absurd, zoals het huwelijk van de zoon van 
een steriele vrouw een onmogelijkheid is. Als de 
Brahmanen uit de mond waren geboren, zouden hun 
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lichamen de vorm van hun oorsprong moeten hebben. 
De lichamen van de Brahmanen zouden dus rond 
moeten zijn als de mond, die van de Ksatriya’s als de 
armen, die van de Vaisya's als de dijen en die van de 
Südra’s als de voeten. Dit is echter niet het geval. Er 
kan nog één vraag aan U gesteld worden. Wij willen 
even aannemen dat de mannen die uit de mond geboren 
waren, Brahmanen genoemd moeten worden. U is 
echter, als alle anderen, uit de schoot van Uw moeder 
geboren. Als U niet uit de mond is geboren, hoe kunt U 
zich brahmaan noemen? Daarom is Uw uitleg van de 
tekst verkeerd en de onze juist. Elders vinden wij iets 
over hetzelfde geval: 

MW aa aur Gena | 

ufea faatverada AI  Manusnrit 
[69] 

Indien een man die in een Südra-gezin geboren is 

en de deugden, handelingen en geaardheid van een 

ahmaan, een Ksatriya of een Vaisya bezit, wordt hij, 
hi overeenkomstig zijn handelingen, een brahmaan, 
een Ksatriya of een Vaisya. Evenzo zou een man die 
geboren is in een brahmaan-, Ksatriya- of Vaisya-gezin 
een Südra kunnen worden, als hij in handel en wandel 
zich als een Südra gedraagt. Dit betekent dat een man of 
vrouw slechts tot die klasse (varna) zou moeten 
behoren, waarvoor hij /zij geschikt is. 
gade ved at: gd gl acara mike | 
weten gt aut sed vet actared 


afrafdend 


Dit zijn de aforismen van Ápastamba (2/5/11/10-11) 





Een laaggeborene (in een achtergesteld gezin) 
stijgt tot een hogere varna door het stellen van recht- 
vaardige daden. Hij moet gerekend worden tot de varna 
waarvoor hij geschikt gerekend is. Evenzo daalt een 


14 65. 
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man die hooggeboren is naar een lagere klasse 
waarvoor hij geschikt is en moet als zodanig behandeld 
worden. Hetzelfde geldt voor mannen zowel als voor 
vrouwen. Het is dus zo dat de varpa’s hun zuiverheid 
kunnen behouden door zich te houden aan hun eigen 
deugden, beroepen en geaardheid. Dat wil zeggen dat 
niemand uit een brahmaan-gezin zal leven als een 
Ksatriya, Vaisya of Südra. De Ksatriya, Vaisya of Südra 
varpa's moeten ook op dezelfde manier hun zuiverheid 
behouden. Zodoende mag niemand op een andere klasse 
neerkijken. 


Vraag: Als iemand slechts één zoon of dochter 
heeft en deze overgaat naar een andere varna, wie zal 
dan naar de ouders moeten omzien? Dit zal het einde 
van de familieband betekenen. Wat voor regeling zou 
hier getroffen moeten worden? 

Antwoord: Er zal noch gebrek aan zorg 
voorkomen noch een breuk in de familieband, omdat de 
ouders in plaats van hun zonen en dochters passende 
erfgenamen zullen krijgen vanwege het departement 
van Onderwijs en Politiek (faen aur sik Uttar). Het 
regelen van de vargas volgens hun handelingen, zal bij 
meisjes op zestienjarige leeftijd en bij jongens op 
vijfentwintigjarige leeftijd moeten geschieden. 
Huwelijken zullen ook in hun eigen varna’s moeten 
plaatsvinden, dat wil zeggen een brahmaan moet een 
brahmaanse huwen, een Ksatriya een Ksatriya, een 
Vaisya een Vaiéya en een Südra een Südra. Dit zal de 
integriteit van elke varna handhaven en zal ook de 
goede verstandhouding bevorderen. De plichten en 
deugden van de vier varza’s zijn als volgt: 


brahmaan (STe): 
HE aat Ar dU | 


SATYÄRTHAPRAKASA 137 


am gfeuerda  amumametad U 1 
Manusmriti 
va ent: Wd nfausada a | 
an faamafteerd sud Gaag U 2 II 
Bhagavad-gita °° 


1. Dit zijn de zes plichten van een brahmaan: studie, 
onderwijs geven, beoefenen van yajfa, leiding geven bij 
de beoefening van vajna, geven en aannemen van 
giften. Maar, volgens het woord van Manu (10.109) 
WAE: Heat: is het aannemen van giften een 
minderwaardige plicht. 2. Sama, of geen enkel kwaad 
idee in de gedachten toelaten; dama, of oog, oor en 
[70] 
andere zintuigen afwenden van onrechtvaardigheid en 
ze slechts richten op rechtvaardigheid; tapah, of de 
regels van het celibaat naleven, zelfcontrole bezitten en 
zuivere daden stellen; $auca, of reinheid. 

aaff gef ar: a eaf | 

faandai geren afdatn Tee II Manusmriti 5.109 


Het lichaam wordt gereinigd door water, de 
gedachten door rechtvaardig gedrag, de ziel door kennis 
en deugd en het intellect door denken. De mens moet 
een rein leven leiden door inwendige slechtheden zoals 
haat enzovoort te vermijden, en door het lichaam rein te 
houden. Onderscheid tussen het goede en het verkeerde, 
aannemen van het goede en verwerping van het slechte 
is een zekere weg tot reinheid; ksäntih, of sterk zijn in 
de rechtvaardigheid en zich vrijmaken van 
kwaadsprekerij en lof, plezier en leed, koude en hitte, 
honger en dorst, verlies en winst, eerbied en 
minachting, vreugde en verdriet; Arjavam of zachtheid, 


35188. 
136 18.42, 
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vroomheid, eenvoud, rechtgeaardheid en onthouding 
van misdadigheid enzovoort; jfänam, of in staat zijn om 
de Veda's en daarbij behorende literatuur te bestuderen, 
met onderscheid tussen waarheid en onwaarheid; 
vijiänam, of kennis van alle dingen, vanaf de aarde tot 
God, en deze kennis goed aanwenden; Astikyam, of 
nooit onverschillig zijn tegenover de Veda’s, God, 
zaligheid, deugd, geleerdheid, goed gezelschap, dienen 
van moeder, vader, leermeester en gasten. Deze vijftien 
kwaliteiten en handelingen moeten steeds onder de 
mannen van de vara van de Brahmanen te vinden zijn. 


Ksatriya (&fi): 
gant weet afteren 4 | 
fardagafravd afer Aard: Il 1 Il Manusmriti'° 
ul det gft È aragern | 
aard an wd Gak Il 2 II 
Bhagavad-gita *°* 


Raksanam, of rechtvaardige bescherming van de 
burgers, dat wil zeggen onpartijdige kennis nemen van 
deugden, het veroordelen van slechtheden en het 
beschermen van allen; dänam, of geld schenken voor 
het bevorderen van onderwijs en godsvrucht; ijyä, of 
agmihotra enzovoort uitvoeren en laten uitvoeren; 
adhyayanam, of de Veda's en andere geschriften 
bestuderen en zorgen dat zij onderwezen worden; 
visayesvaprasakti, of sensuele neigingen ontwijken en 
lichaam en geest sterken door zelfcontrole; $auryam, of 
onbevreesd zijn, zelfs als er strijd geleverd moet worden 
tegen honderden of duizenden; tfejah, of altijd 
ridderlijkheid tonen; dritih, of voorzichtigheid; 
däksyam, of grondige kennis bezitten in alle zaken in 
verband met de wet en bekendheid met alle wetboeken; 


137 1.89 
138 XVIIL43. 
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apaläyanam, of sterk en onbevreesd zijn op het slagveld, 
nooit het slagveld middels vlucht te verlaten, strijden 
teneinde te winnen en indien de overwinning door 
terugtrekken verkregen kan worden, kracht uit dänam 
(schenking, vide nr. 2) putten; iévarabhävah, of 
onpartijdige en juiste behandeling van allen, beloften 
nakomen, nooit het gegeven woord breken. Deze zijn de 
elf kwaliteiten en handelingen die bij Ksatriya 
(beschermers of krijgers) dienen te behoren. 


Vaisya (är): 

uyt Vri Safrane a 

aftrraë get a draa ata an  Manusmriti 
[71] 
Het kweken van huisdieren zoals koeien enzovoort en 
het uitbreiden van de veestapel; geld schenken voor de 
bevordering van onderwijs en godsvrucht 
(spiritualiteit), uitvoeren van agnihotra en andere 
Yajùa’s, studie van de Veda's en andere geschriften; alle 
soorten van handel uitoefenen; Kusidam of geld 
uitlenen, zonder echter hogere renten te bedingen dan 
één vierde procent op vier anna'’s, één zesde procent op 
zes anna’s, een half procent op acht anna’s, drie vierde 
procent op twaalf anna's, één procent op zestien anna’s 
of één en één vierde procent op twintig anna’s “°, Zelfs 
niet voor een looptijd van honderd jaar mag ooit meer 
dan het dubbele van het geleende aan rente gevraagd 
worden; landbouw uitoefenen. 


159 1.90. 

10 De rentevoet varieert afhankelijk van de grootte van het geleend bedrag en 
het doel waarvoor het geld geleend wordt. Bepaalde transacties hebben een 
klein kapitaal nodig en leveren grote winsten op. Voor deze gevallen is een 
verhoogde rentevoet gerechtvaardigd. Zekerheid is ook een factor die bij het 
vaststellen van de rentevoet een belangrijke rol speelt. Manu is voorstander van 
handel maar tegenstander van misbruik. Geldschieten teneinde de handel te 
bevorderen is toegestaan. Dit is op zichzelf een handel. Wanneer men echter 
hierbij de grenzen overschrijdt, wordt het misbruik en derhalve verachtelijk. 
(Vertaler) 
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Südra (35): 
Gia TW Mt af aaf | 
viera auf Yjnarg I Manusmriti *! 


Een Südra moet haat, jaloezie enzovoort vermijden en 
de Brahmanen, Ksgatriya’s en Vaisya’s met de nodige 
eerbied dienen om zodoende zijn brood te verdienen. 
Dat is enige dat van een Südra geëist wordt. 

Dit was een korte beschrijving van de 
kwaliteiten en handelingen van de varna’s. Elkeen moet 
volgens zijn kwaliteiten en handelingen worden 
opgenomen in die varpa waarvoor hij geschikt is. Zulk 
een constitutie is bevorderlijk voor de vooruitgang van 
de mensheid. De hogere klassen moeten er steeds aan 
denken dat, indien hun kinderen ongeschoold blijven, 
zij naar het peil van Südra’s zullen moeten afdalen. 
Deze kinderen zullen zich ook bewust moeten zijn van 
het feit dat zij verplicht zijn Südra’s te worden, indien 
zij het peil van hun gedrag niet hooghouden en 
onderwijs genieten. Verder zullen de achtergestelde 
(lagere) klassen er naar moeten streven om op te 
klimmen tot de hogere klassen. De plicht kennis en 
dharmaleer (godsvrucht;spiritualiteit) te bevorderen 
moet op de Brahmanen rusten daar zij alleen door hun 
geleerdheid en deugd geschikt zijn voor deze taak. De 
staat kan nooit verlies lijden of bankroet gaan als de 
taak van het besturen aan de Ksatriya’s toevertrouwd is. 
Het recht een veestapel te houden behoort aan de 
Vaisya’s, omdat zij het meest geschikt zijn voor dit 
werk. De taak van dienen wordt aan de $Südra 
opgedragen, omdat hij door zijn gebrek aan 
ontwikkeling geen werk kan verrichten waarbij kennis 
vereist wordt. Lichamelijke arbeid kan hij echter 
gemakkelijk verrichten. Het is de taak van de koning 


MIlToj, 


SATYARTHAPRAKASA 141 


(het staatshoofd) ervoor te zorgen dat de varma’s op de 
juiste manier functioneren. 


De vormen van mitsen 
at dader: gres: 
Trudi uearda Ogragartenisen: Il Manusmriti IIL.21 


Huwelijksverbintenissen bestaan er in acht '® 
vormen: 1) Brähma, 2) Daiva, 3) Ársa, 4) Präjapatya, 5) 
Asura, 6) Gändharva, 7) Räksasa, 8) Paisäca. Het 
huwelijk waarin man en vrouw, na hun celibaat en de 
beëindiging van hun studies, van goed gedrag zijnde en 
uit eigen keuze met mekaar huwen, wordt Brähma- 
huwelijk genoemd. Het Daiva-huwelijk is het huwelijk 
waarin de vader de hand van zijn dochter aan een 
priester aanbiedt, die als zodanig dienst doet in een 
yajûa. Daarbij moet de bruid zedig gekleed en met 
sieraden getooid zijn. Het Arsa-huwelijk is het huwelijk 
waarin het meisje ten huwelijk wordt gegeven in ruil 
voor een gift. Het Präjäpatya-huwelijk is het huwelijk 
dat gesloten wordt ter bevordering van de leer van de 
dharma (fatsoensnormen en moraal). Het Asura- 
huwelijk is het huwelijk waarin zowel de bruid als de 
bruidegom omgekocht zijn. Het Gändharva-huwelijk is 
het huwelijk waarin de man en de vrouw samenkomen 
zonder enige notie van principes. Het Raäkshasa- 
huwelijk (letterlijk: demonisch) is het huwelijk waarin 
het meisje met geweld of door een of andere 
schurkenstreek of door bedrog wordt genomen. Het 
Paisäca-huwelijk is het huwelijk waarin gewelddadig 
seksuele gemeenschap met het meisje plaatsvindt terwijl 
zij slaapt of daartoe dronken is gemaakt. 


2 Manu erkent deze acht klassen niet. Hij zegt dat zij slechts in bepaalde 
gemeenschappen prevaleren. Bepaalde verbintenissen veroordeelt hij. Anderen 
tolereert hij onder bepaalde voorwaarden. De Brähma accepteert hij. De 
bronnen waarvan de verschillende namen zijn afgeleid zijn niet noodzakelijk 
hun definities, Hoe en wanneer deze namen in gebruik kwamen is niet bekend. 
(Vertaler) 
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Van de bovenstaande huwelijksverbintenissen is 

Brähma het beste, Daiva en Präjäpatya zijn normaal, 
Ársa, Asura en Gändharva zijn het minst goede en 
[72] 
Räaksasa en Paisäca zijn het meest verachtelijke. 
Daarom moet erop toegezien worden dat het meisje en 
de jongen mekaar niet in afzondering ontmoeten vóór 
het huwelijk. Geheime ontmoetingen van jeugdige 
mannen en vrouwen kunnen zeer grote consequenties 
met zich meebrengen. Wanneer mannen en vrouwen de 
huwbare leeftijd bereiken, d.i. één jaar of zes maanden 
vóór de beëindiging van het celibaat en de opleiding, 
moeten foto’s van de jongens gezonden worden naar de 
onderwijzeressen van de meisjes en foto's van de 
meisjes naar de onderwijzers van de jongens. In 
gevallen waar er overeenkomst bestaat in de 
persoonlijkheid, zullen de onderwijzers de individuele 
karakters vanuit de registers vergelijken. Indien de 
kwaliteiten, handelingen en geaardheden 
overeenkomen, mogen de respectievelijke foto’s 
overhandigd worden aan de betreffende jongens en 
meisjes en mag hun mening gevraagd worden over een 
eventueel huwelijk. Zodra er overeenkomst is bereikt, 
mag de samävarttana-ceremonie onmiddellijk 
uitgevoerd worden. 

Als het paar dan en daar wil huwen, dan mag het 
huwelijk gevierd worden in tegenwoordigheid van de 
onderwijzers. Anders is de meest geschikte plaats voor 
het huwelijk het ouderlijk huis van de bruid. Maar 
voordien moet het eerste onderhoud plaatsvinden in 
tegenwoordigheid van daartoe speciaal, door de 
onderwijzers of ouders, uitgenodigde dames en heren, 
geheel naar het geval zich voordoet. Daar mogen zij 
zich met mekaar onderhouden, bepaalde zaken 
bespreken en schriftelijk informeren naar bepaalde 
geheimen. Wanneer blijkt dat hun liefde voor mekaar 
echt is en zij willen huwen, moeten zij speciaal gevoed 
worden zodat hun lichaam, dat door het harde celibaat 
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en de studie zwak geworden is, moge opbloeien als de 
wassende maan en uiterst gezond zijn. 

Op de dag dat het meisje gereinigd is van haar 
menstruatie, moet het huwelijk gevierd worden door 
een mooie magdapa (paviljoen) op te zetten en Aoma uit 
te voeren met reukwaren en geraffineerde boter. Heren 
en dames moeten ook uitgenodigd en goed onthaald 
worden. Op de dag die bepaald is voor het sluiten van 
het huwelijk, moeten alle artikelen die in de 
Satúskäravidhi “* geschreven staan doorgenomen 
worden, en moet de “hand-accepteer’-ceremonie (päni- 
grahana-saùskära) plechtig uitgevoerd worden, ten 
aanschouwe van alle aanwezigen. Daarna, tegen 
ongeveer tien of twaalf uur, zullen de gehuwden zich in 
hun privé-vertrekken moeten terugtrekken. De seksuele 
regels moeten stipt opgevolgd worden door zowel de 
man als de vrouw. Er zal alle moeite gedaan moeten 
worden het zaad, dat gedurende het celibaat is 
opgespaard, niet te vermorsen, omdat de beste kinderen 
alleen geboren worden uit de beste voortplantingscellen. 
Wanneer gedurende de geslachtsdaad het moment 
aanbreekt dat de man zijn zaad gaat uitstorten in het 
orgaan van de vrouw, moeten de man en de vrouw zich 
lang gestrekt stil houden, met de neus tegen mekaar 
gedrukt en de ogen tegen elkaar opgeslagen met prettige 
dingen in gedachten en zonder enige verdere beweging. 
De man moet zijn lichaam slap houden en de vrouw 
moet haar buik (de adem) inhouden, teneinde het zaad 
goed te kunnen ontvangen. Zij moet haar orgaan dan 
samenpersen om het zaad te ontvangen en het goed in 
zich houden“. Na de geslachtsdaad moeten zij zich in 
zuiver water baden. 

Een ontwikkelde vrouw kan direct voelen als zij 
bevrucht is, maar het wordt pas zeker wanneer de 


3 Het boek over ritueel, geschreven door Swämi Dayänanda. (Vertaler) 

1 Omdat dit onderwerp een zeer intiem karakter draagt, is het tot zover 
voldoende hierover te praten. Het is niet netjes hierover verdere 
bijzonderheden te geven (Swämi Dayänanda). 
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menstruatie niet voorkomt op het einde van de maand. 
Een mengsel van soufha (gember), kesara (saffraan), 
asagandha (Indiase winterkersen), witte kardemom en 
sälam misri in melk gekookt en goed afgekoeld moet 
klaargehouden worden voor deze gelegenheid en door 
beiden gebruikt worden na het bad. Daarna moeten zij 
zich op aparte bedden ter ruste begeven. De 
bevruchtingsdaad moet zo vaak gepleegd worden als 
opportuun wordt geacht. 

Wanneer door het uitblijven van de menstruatie, 
de bevruchting zeker is geworden, moeten de man en de 
vrouw zich een heel jaar van de geslachtsdaad 
onthouden. Dit laat een gezond kind geboren worden en 
het volgende kind zal dan ook gezond zijn. Indien er 
anders gehandeld wordt, resulteert dit in verlies van 
zaad, verkorting van de levensduur en veel ziekten. De 
echtgenoten moeten echter andere liefkozende en 
prettige momenten met mekaar doorbrengen, zonder de 
geslachtsdaad te plegen. 

[73] 

De man moet zijn zaad opsparen en ervoor 
zorgen dat hij zijn zaad niet verliest, ook niet in de 
slaap. De vrouw moet zich uiterst zorgvuldig voeden en 
kleden, voor de veiligheid van de vrucht. Dit zal het 
lichaam van het kind in de schoot van de moeder mooi, 
aantrekkelijk, sterk, welgevormd en krachtig maken, en 
de geboorte zal in de tiende maand“ plaatsvinden. 
Speciale zorg moet aan de moeder besteed worden 
vanaf de vierde maand en zeer bijzondere zorg vanaf de 
achtste maand. Een zwangere vrouw moet prikkelende 
spijzen, zaken zonder voedingswaarde, alcoholische 
dranken en dingen die schadelijk kunnen zijn voor het 
lichaam en het intellect vermijden. Zij moet boter, melk, 
goed rijstgraan, groenten enzovoort gebruiken. 
Gedurende de zwangerschap moeten twee ceremonies 


5 Volgens de maanmaanden bestaat een maand uit ongeveer 27 dagen. 
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uitgevoerd worden: de punsavana saúskära'“® in de 
vierde maand en de símantonnayana-ceremonie in de 
achtste maand. 

Wanneer het kind geboren is, moet goede zorg 
besteed worden aan de moeder en het kind. Sunfhi-päka 
en saubhägya Sunthi-päka [twee welbekende Ayur-vedi- 
sche middelen] moeten vooraf klaargemaakt worden. 
De moeder en het kind moeten met reukwater en lauw 
water gebaad worden. Dan moet de navelstreng vier 
aùgul’s (vingerbreedten) boven de navelwortel van het 
kind worden afgesneden, na de navel aan de wortel 
strak met garen te hebben afgebonden. Het moet 
zodanig afgebonden worden dat geen druppel bloed 
verloren gaat. De kamer moet goed schoongemaakt 
worden na de bevalling, een hora van ghi (=boterolie) 
en reukwater moet daar uitgevoerd worden. De vader 
moet daarna in het oor van de baby het woord vedosiíti 
of ‘uw naam is Veda’ fluisteren en met een gouden 
stokje op de tong van de baby, met geraffineerde boter 
en honing, het heilige woord ‘AUM’ (137) schrijven. 


De baby moet met behulp van het gouden stokje ertoe 
gebracht worden een weinig van dit mengsel te slikken. 
De vader overhandigt dan het kind aan de moeder. De 
moeder moet het kind aan haar borst voeden, als het dat 
zou verlangen. Indien zij geen melk heeft, moet een min 
gehuurd worden, natuurlijk na grondige beoordeling. 
De moeder en het kind moeten naar een aparte en reine 
kamer overgebracht worden, waar ’s morgens en ’s 
avonds Aoma met geraffineerde boter en reukwater 
uitgevoerd moet worden. De moeder moet tot op de 
zesde dag het kind zogen en dan krachtig voedsel tot 
zich nemen en buikoefeningen doen. 

Op de zesde dag moet de moeder de kamer 
verlaten en het zogen aan een min overlaten. Het dieet 
van de min moet geregeld worden. Zij moet het kind 
verder zogen en opbrengen. Maar de moeder moet 


146 Vide Saûskäravidhi. (Vertaler) 
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steeds een oogje in het zeil houden, zodat de opvoeding 
van het kind op elk gebied gewaarborgd is. De moeder 
moet haar tepels insmeren met een medicijn, teneinde 
de melkvloed te stoppen. Het dieet moet ook, geheel 
naar behoefte, geregeld gecontroleerd worden. De 
naamgevingsceremonie moet op de daarvoor 
aangewezen tijd, volgens de Sarskära-vidhií, verricht 
worden. Wanneer de vrouw weer menstrueert en 
wederom rein is, mag de geslachtsdaad weer gepleegd 
worden. 
Beef Am Berta: aar Il sara 


vaft aA TANÄ SAL Il Manusmyiti II. 45 


De man die alleen bij zijn echtgenote bevrediging zoekt, 
staat gelijk aan een brahmacäri. 
Eg uri val val vrai ada a 


aftra ga fd mear da gaa 1 U 
ak fe el a Aa guiea uaeda | 
Sada: de: gert 4 geadd U 2 U 

fera q dea ad ada wad | 
dai ataaamt alta 7 dad U 3 n 


Manusmriti III. 60, 62 


1) Rijkdom en welvaart komen alleen in die families 
voor waarin de man tevreden is met zijn vrouw en de 
vrouw tevreden is met haar man. 2) Als de vrouw niet 
van de echtgenoot houdt en op grond daarvan niet in 
staat is hem te bevredigen, zal er geen lust tot de 
seksuele daad in de man opkomen. 3) Wanneer de 
vrouw gelukkig is, is de hele familie gelukkig. Wanneer 
de vrouw ongelukkig is, dan zijn alle anderen ook 
ongelukkig. 

[74] 

: qfafreateaen | 


gen Yufreanrd agente: U 1 
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A AE A Wd TA Laa: | 

Ta 4 ge gafeansma: fa: Il 2 It 
afd wad a fra dea, 
aaf q on add afg via U 3 1 
ded: Hal: Ge GNUR: | 
grid gengeaeg a 4 


Manusmriti II1.55-57, 59 


1) Vader, broer, echtgenoot en zwager, die prijs 
stellen op een welvarend gezin, moeten hun vrouwen 
steeds tevreden stellen, hen met respect behandelen, 
sieraden schenken enzovoort. 2) Uit het gezin waarin de 
vrouwen eervol behandeld worden, stammen altijd 
geleerde mannen. In families waarin de vrouwen niet 
geëerbiedigd worden, bestaat er nooit succes. 3) In de 
familie waarin de vrouwen lijden, gaat alles snel 
achteruit, De familie, waarin de vrouwen gelukkig en 
hoopvol gestemd zijn, gaat steeds vooruit. 4) Daarom 
moeten de mannen die geluk verlangen hun vrouwen 
altijd goed behandelen en hen sieraden, kleding en 
voedsel geven. 

Er dient steeds voor ogen gehouden te worden 
dat het woord püjä (letterlijk: aanbidding) in deze 
teksten gebruikt is in de zin van ‘eerbiedwaardige 
behandeling’. Overdag en ’s nachts moeten de 
echtgenoten, wanneer zij elkaar verlaten of elkaar 
tegenkomen, mekaar teder groeten met het woord 
‘ namaste’ id 

Gal Wee Wei Eng Sea | 


EEE TEN BÀ AEEA IN Manusmyiti V.150 


MT Namaste is een zìn die uit twee woorden is samengesteld, nl. “namah’ en 
‘te’. Het betekent letterlijk ‘groeten aan’. De oude gebruikelijke groet was 
‘namaste, zoals duidelijk blijkt uit alle Saùskyita-literatuur. (Vertaler) 
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Het betaamt een vrouw heel opgewekt de 
verschillende huishoudelijke taken te verrichten en te 
zorgen voor de reinheid van het huis. Zij moet het eten 
zindelijk en smakelijk bereiden, zodat het als een 
medicijn kan werken tegen ziekten van lichaam en 
geest. Zij moet de uitgaven stipt noteren en haar man 
hiervan op de hoogte houden. Zij moet er zorg voor 
dragen dat alles goed verloopt in huis. 

fet wrd fan vl U gfdan | 
fafaufm a fra gaaf Ada: 1 Manusmriti 


Goede vrouwen, edelstenen, kennis, waarheid, 
reinheid, welbespraaktheid en alle kunsten en 
wetenschappen moeten uit alle landen en van alle 
mensen worden aangenomen. 

a gf gaa gan Gean | 

fi a md gan ed: Fra: U 1 

UK Halt gam, vole an a | 

gerät fear a a walt Bafes Il 2 Il Manusmriti °° 


1) De mens moet altijd een aangename waarheid 
spreken, die een ander goed kan doen en nooit 
onaangename waarheid, dat wil zeggen: het is beter een 
éénogige man geen éénogige te noemen. Men mag ook 
nooit liegen teneinde iemand anders goed te houden. 2) 
De mens moet altijd over goede dingen spreken, dat wil 
zeggen: dingen die bevorderlijk zijn voor het welzijn 
van de mensheid. Men mag zich niet in nodeloze 
strubbelingen begeven, dat wil zeggen: het is beter zich 
niet tegen anderen op te stellen of met anderen te 
twisten. Indien iets om iemands bestwil is, mag dit hem 
openlijk gezegd worden, ook al zou het hem 
onaangenaam zijn. 


148 11.240. 
19 Ty.138,139. 
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[75] 
geur ae Ue Gad frarafen: f 
afva qa aw Ma a ZA: II 
Mahäbhärata, Udyoga Parva, Viduraniti 31.15 


Vidura zei: O Dhrtarästra, er zijn veel mensen in deze 
wereld die aangename dingen over anderen vertellen, 
teneinde hen goed te houden. Maar heel, heel zeldzaam 
zijn degenen die dingen kunnen zeggen of horen die 
uiterlijk onaangenaam lijken, maar in feite naar het 
welzijn van de mensheid streven. De juiste houding van 
goede mensen is de anderen in hun tegenwoordigheid 
op hun fouten te wijzen en hun eigen fouten van 
anderen te aanhoren, terwijl er niets dan goeds over 
anderen gezegd mag worden tijdens hun afwezigheid. 
Het is de gewoonte van slechte mensen de anderen op te 
hemelen in hun tegenwoordigheid en tijdens hun 
afwezigheid slecht over hen te spreken. Zonder eigen 
fouten in het bijzijn van anderen te erkennen kan men 
zich niet vrijmaken van slechtheden noch goede 
gewoonten aannemen. 
Je mag nooit over iemand kwaadspreken. 


‚eq Terdege, 
mg zerded dàg ded «ft: 0 


Nindä of kwaadsprekerij betekent deugden beschouwen 
als ondeugden en ondeugden als deugden. Deugden als 
deugden beschouwen en ondeugden als ondeugden 
wordt stutr of waarheid genoemd. Kortweg: valsheid is 
nindäen waarheid is stufi. 


afgafgeruag wa a fg a | 

fri wm vara farde Afden U 1 1 

gn an fe gen: We aast | 

aar aar faanrafe fart are dad II 2 IManusmriti °° 


150 Ty.19,20, 
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l) Aangezien de vedische geschriften en de 
Veda's snel leiden tot wijsheid, rijkdom en welvaart, 
moet men die geregeld aanhoren en voorlezen. Ook 
moet men goed nadenken over de betekenis van het 
celibaat en dat aan zowel mannen als vrouwen 
voorhouden. 2) Hoe meer een man de juiste kennis van 
de geschriften opdoet, des te breder wordt zijn visie en 
schept hij genoegen in die lectuur. 

BDE Taat a ada | 


Tri ga U ane a SÄEU 1 IN  Manusmriti 
KN HA: fuga deu | 
rt da afer zestiger U 2 Il Manusmyiti S2 
arrarddsd elerm aenfafa 0 
fan rêve afm aftreden U 31 Manusmrid 


De volgende vajfa’s moeten verricht worden, 
zoals reeds eerder beschreven onder brahmacarya 
[hoofdstuk II]. Ten eerste: studie en onderwijzen van 
Veda's en andere geschriften, gebeden, beoefening van 
yoga. Ten tweede: de deva yajfia, d.i. het gezelschap 
van geleerde personen opzoeken en hen diensten 
bewijzen, reinheid, goede gewoonten aannemen en 
uitbreiding van kennis. 

ada jeukt afg: are: Wa: dae Sar U 1 
[76] 

uiasmafeufdl afg: aar dage Sar Il 2 II 

ae de agu: aeg | 


Seda Arda ere U 3 Il 
Taittiriya Aranyaka 2. 2 


51 Tv.21. 
152 1.70. 
153 81. 
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afie ge: gef Aa oa taan, | 
a arfefgend: ade, fgsrerdU: Il 4 Il Manu 2. 103 


1. De homa die ’s avonds wordt uitgevoerd en de 
artikelen die daarbij gebrand zijn, zuiveren de lucht tot 
de morgen. 

2. De stoffen die in de ochtend-homa gebrand 
zijn houden de lucht zuiver tot 's avonds en zijn 
bevorderlijk voor sterkte, wijsheid en de gezondheid. 

3. Daarom moet telkens bij de ontmoeting van 
dag en nacht, di. bij zonsopgang en zonsondergang 
God aanbeden worden en agzihotra uitgevoerd worden. 

4. Indien iemand deze morgen- en avondplichten 
nalaat, moet hij uit de kring van de wedergeborenen 
gezet worden en als een Südra behandeld worden. 

Vraag: waarom moet de sandhyä (aanbidding) 
miet drie keer gedaan worden? 

Antwoord: Er bestaan geen drie ontmoetingen. 
Het licht en de duisternis ontmoeten elkaar slechts twee 
keer, d.i °s avonds en °s morgens. Wie dit niet aanneemt 
en er op aandringt drie sandhyä's te doen, moet 
evengoed een vierde te middernacht doen. Indien hij 
geen bezwaar heeft tegen de middernachtelijke 
gebeden, waarom zou hij dan dezen niet op elk uur, 
minuut, elke seconde en elk moment herhalen? Indien 
hij zo ver wil gaan, zal dit zeker tot absurditeiten leiden. 
Daarbij komt er in geen enkel geschrift het voorstel 
voor sandhyäin het midden van de dag voor. Daarom is 
het juist saadhyä en agnihotra slechts twee keer per dag 
te doen en niet drie keer. De drievoudige verdeling van 
tijd staat in verband het verleden, het heden en de 
toekomst en niet met aanbidding of gebeden. 

De derde dagelijkse plicht is pitr7 vajha of de 
plicht tegenover de levende ouders. Het houdt in de 
diensten aan de deva's of geleerden, aan de zsr’s of 
onderwijzers, aan de ouders of moeder en vader 
enzovoort, aan de ouderen, wijzen en grote yogi’s. De 
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pitri yajna's bestaan uit twee soorten: sräddha en 
tarpana. Sräddha is ontleend aan het woord érat dat 
‘waarheid’ betekent. Aa <ufd aar Graan Ur AS, 
NET Ad brad der | Sräddha is de handeling 
waarbij waarheid wordt verkregen en gräddha is die 
handeling die wordt uitgevoerd met éraddhä qafa 


atafa àa fr ouden | Zarmpana is de handeling 
waarbij de levende ouders en ouderen gelukkig worden 
gemaakt: Het heeft alleen te maken met de levenden, 
niet met de overledenen. 


1. taadua 


Asvaläyana Grhyasütra 3. 4, Päraskar pariista ka. 3 
u sf Saade In 
[77] 3 
fa à fe dar: | 


Dit is een citaat uit de Satapatha Brähmana 3.7.3. 10. 


Het betekent dat deva de naam van geleerden is. 
Degenen die grondige kennis van de Veda’s en hun 
aanhangsels bezitten, worden Brahma genoemd. 
Degenen die minder dan hen geleerd hebben, worden 
deva's genoemd, d.w.z. geleerden. Hun geleerde 
vrouwen zijn respectievelijk Brahmäni en deví’s. Dan 
bestaan er nog hun even hoog geachte zonen en 
leerlingen. Sräddha en tarpana omvatten de diensten aan 
al deze personen bewezen. 


si nea Regen | ûnder | 
alangan, | afengftnnmmgen | 


Ásvalyäyana Grhyasütra 3. 4, Päraskar parisista ka. 3 


izle widadea U 


SATYÄRTHAPRAKÁASA 153 


De zaisi-tarpana is de eerbied en de dienst 
bewezen aan de geleerden die even grote leermeesters 
zijn als Maríci °*, de achterkleinzoon van Brahmä. Het 
houdt ook diensten in bewezen aan de even 
hooggeachte vrouwen van deze leermeesters (deze 
vrouwen geven onderwijs aan meisjes), aan hun zonen, 
hun leerlingen en hun oppassers. 


a fgadun, 

st qa: fragen | afer: ager | 
afesa: fange | daa: fragen | fas: 
agen | mu: agen | gef: 
tage, | aaf za: aariedefn | fo we 
aa: fat adafa | foar wer za: fan ader | 
fte <a 14: inag ada | ar wer zi art 
ada | fra mn aa: fra adafa | oft 
Au za: ut ada | au a aa: Td 
adat | gaf: au za: vafuadnf | anna: 
mu za: anterdenfd | 


Asvalyäyana Grihyasütra 2. A, Päraskar parisista ka. 3 


| 3fa fogedua 1 
à da amie verfen a def d daa: | 
Somasad is de naam die gegeven wordt aan degenen die 
steunen op de Paramatmaä en zeer goed op de hoogte 
zijn van de heilige schrift. \afda feen gia 4 
afia’. Agnísvätta is de naam die gegeven wordt 
aan degenen die de warmte, d.w.z. de electriciteitsleer 


goed beheersen. à aft aad wat Hef à 
afge: Barhisadah is de naam die gegeven wordt aan 
degenen die de leer van het goed gedrag beheersen. “à 


4 Maricf was de achter-kleinzoon van Brakmä Hier betekent marící een 
geleerde. De eigennaam is hier een soortnaam geworden. (Vertaler) 
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Gazeta ar Wia feae veraf vaafa ar 
dt Gau: | Somapäh is de naam die gegeven wordt 
aan degenen die beschermers van de gezondheid zijn en 
hun eigen gezondheid en die van anderen beschermen 
door medicijnen te geven tegen ernstige ziekten. 

4 zh verd daf ar d sfafa:’ 

Havirbhuk is de naam die gegeven wordt aan 

degenen die geen alcoholhoudende dranken of voedsel 
door wreedheid en geweld verkregen, gebruiken. ‘a 
a ad Wi ar ard wafa ar daf a reau: | 
Ajyapä is de naam die gegeven wordt aan degenen die 
wetenswaardigheden beschermen en geraffineerde 
boter, melk enzovoort gebruiken. 
[78] 
qu: mi feed derd Gefe! | Sukälin zijn 
degenen die hun tijd op een fijne manier besteden. “à 


Sen Testa fa Geen ar d aa 
AAT: | Yama is de naam die gegeven wordt aan 
degenen die de boosdoeners straffen en de 
rechtvaardigen door rechtspraak beschermen. 

“a: Uig U fla’ | Pita (vader) is degene die zijn 
kroost opbrengt met voedsel en hen beschermt. ‘füg: 
far ftaas:, foaasa fam oftaras” | De vader 
van de vader is de grootvader en de vader van de 
grootvader is de over-grootvader. “a armaft ar arr 
Maätä of moeder is degene die haar kroost voedt en 
opbrengt. A fg ar food, ana aa 
gftaraël’ De moeder van de vader is de grootmoeder en 
de moeder van de grootmoeder is de over-grootmoeder. 
Dan zijn er nog de echtgenote, zuster, familieleden, 
collega’s, andere goede mensen en ouderen. Sräddha en 
tarpana zijn de diensten bewezen aan de bovengenoem- 
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de personen door hen voedsel, kleding en alles te geven 
dat hen vrij van zorgen en ziekten kan maken. 

De vierde dagelijkse plicht is Vaifvadeva-yajna. 
Dit bestaat uit een brandoffer van een deel van het 
voedsel dat bereid is voor consumptie, met uitzondering 
van dat voedsel waarin er zuren of zout voorkomen. 
Van alle voedsel dat in de keuken is klaargemaakt, moet 
een deel geofferd worden aan het vuur waarop het is 
klaargemaakt, teneinde hogere geestelijke kwaliteiten te 
verkrijgen. 

De teksten die bij deze offers geciteerd moeten 
worden zijn de volgende: 


frac est faftgdena 
ara: gaen ae Bren, 1 


Manusmritíi 3.84 


Het voedsel in de keuken klaargemaakt om te eten, 
wordt geheiligd met de volgende offerande mantra’s: 
iam ae daa ae | srûeanai Tt | 
farde a: Al | va Al |E wer | 
SA Gre | vera wel | ae erarnfudai Tren | 
aa faftend At | 


Bij elke tekst moet één offer gedaan worden aan 
het vuur. Daarna moet op een blad of op de grond in elk 
van de windrichtingen, te beginnen bij het oosten, een 
klein deel van het voedsel geplaatst worden. Elk deel 
moet vergezeld zijn van volgende mantra’s: 

WH: | UMA AAA HA: | AMA AET 
MA: | AMA Gara aa: | Aegrd Ha: 1 Te aa: | 
area aa: | fd aa: 1 ugenred aa: | vaudà aa: | 
aud aa: | far dek aa: 1 farte gek 
TA: | Tosafva urat za: | GafegÀ a: 
fuga: eef: Au Aa: II 
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Deze delen moeten daarna aan de gast, als die er 
is, of aan het vuur geofferd worden. Dan moeten er zes 
porties opzij gezet worden van alle voedsel (ook het 
gezouten voedsel) zoals kerrie, rijst, groenten, brood 
enzovoort ter vervulling van de volgende opdracht van 
Manu: 

[79] 
ri a aften a gaaaf gradfimonm | 
aram gui a efidde, ua n 
Manusmrti 3. 92 
za AA: Gad za: vaan aA: 
qruûfine za: ara aa: sf aar, 


Elke portie moet vergezeld zijn van het citeren van de 
volgende formules: svabhyo, [dat dit voedsel het deel 
van de honden moge zijn}; patitebhyo namah, [dat dit 
voedsel het deel moge zijn van hen die achtergesteld 
zijn]; svapagbhyo namah, [dat dit voedsel het deel van 
de straatvegers moge zijn]; päpa-rogibhyo namab, [dat 
dit voedsel het deel van de moreel ontspoorden moge 
zijn); väyasebhyo namah, [dat dit voedsel het deel van 
de kraaien moge zijn}; Azzmibhyo namah, [dat dit 
voedsel het deel van de insecten moge zijn). De aldus 
opgedragen porties moeten aan behoeftige mensen of 
honden, kraaien enzovoort gegeven worden. Hier is het 
woord zamah gebruikt in de zin van ‘voedsel’, dat wil 
zeggen voedsel moet gegeven worden aan een hond, 
een zondaar, een straatveger, een gedegenereerd mens, 
kraaien, insecten enzovoort. 

Dit is voorgeschreven in Manusmriti en andere 
geschriften. De Aoma wordt in dit verband gedaan 
teneinde de lucht in de keuken te zuiveren. Verder is het 
bedoeld als een verzoeningsoffer voor eventuele schade 
gedaan aan onbekende microscopische wezens. 
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De vijfde dagelijkse plicht is de dienst aan de 
atithi’s. Atithi betekent letterlijk ‘over wiens komen en 
gaan geen vastgestelde datum is’. Dit is een formaliteit 
die aan predikers van de normen en waarden, spiritueel- 
geestelijke geleerden, yogi's en sannyäsi’s die voor het 
welzijn van de mensheid reizen en wier bezoeken 
onaangekondigd plaatsvinden, opgedragen wordt. Als 
zulke personen een gezin bezoeken moet hen eerbiedig 
drie soorten “°° water worden aangeboden voor het 
wassen van de voeten (pädya), om op de grond gegoten 
te worden als blijk van waardering (argha) en om te 
drinken (&camaniya). Dan moet hen eerbiedig een 
zitplaats worden aangeboden en hen voedsel en andere 
blijken van waardering worden gegeven. Daarna 
moeten er safsanga’s”° of besprekingen van spirituele 
en religieuze onderwerpen volgen i.v.m. het leven 
(dharma, artha, käma] en gelukzaligheid nu en het 
hiernamaals [zzoksa). Het gezinshoofd moet eerbiedig 
luisteren naar hetgeen zij prediken en zijn leven regelen 
naar hun adviezen. Gezinshoofden en koninklijke 


"9 De oude Ärya gewoonte om een geëerde gast te ontvangen is als volgt: 

|. Eerst wordt er water op de grond, dichtbij de gastheer gegoten vanuit een 
karaf, die op eerbiedige wijze met beide handen wordt vastgehouden. Dit wordt 
argha water genoemd. 

2. Daarna wordt een karaf water aan de gast aangeboden als waswater voor 
zijn voeten. Dit is pädya water. 

3. Dan wordt er aan de gast een karaf water aangeboden, waaruit hij driemaal 
een beetje water in de handpalm neemt en opdrinkt. Dit wordt äcamaniya water 
genoemd. Daarna wordt de gast een zitplaats aangeboden en geniet hij verder 
alle gastvrijheid. (Vertaler) 

156 Satsanga betekent letterlijk vereniging met deugdelijke personen. Technisch 
wordt het gebruikt in de zin van het vergaderen met geleerde en rechtvaardige 
personen, teneinde van hen advies in te winnen of met hen van gedachten te 
wisselen over spirituele en religieuze onderwerpen. Dharma, artha, käma en 
moksa zijn een viervoudige verdeling van menselijke plichten volgens de 
spirituele geschriften van de Arya’s. 

a. Dharma (rechtvaardigheid) houdt alle morele, spiritueel-geestelijke en 
sociale plichten in. 

b. Artha (welvaart) betekent het streven naar alle materiële dingen, die nodig 
zijn voor een gelukkig leven. 

c. Käma (geluk) betekent het op juiste wijze genieten van deze dingen. 

d. Moksa betekent zaligheid nu en na de dood. 

Een geslaagd leven is een zuiver mengsel van deze vier dingen. (Vertaler) 
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figuren of hoogwaardigheidsbekleders moeten op 
bepaalde gelegenheden ook als atithis bediend worden. 
qraftet fader 


Te | 
eem aqta arsarmft ari IL Manusmriti 4.30 


Maar personen die de volgende karaktertrekken 
bezitten mogen nooit, ondanks hun zoet gevlei, 
getolereerd worden: (päsandinah) huichelaars die slecht 
over de Veda's spreken en hun instructie geweld 
aandoen; (vikarmasthän) onrechtvaardigen die zich 
bezig houden met leugens en andere anti-vedische 
daden; (vaidälavrtikän) de katachtigen, degenen die 
door bezwaarlijke handelingen aan hun voedsel komen, 
zoals de katten. Zij zitten in een hoek en kijken 
geruisloos uit. Zodra er een muis te voorschijn komt 
bespringen zij haar direct en verscheuren haar. Mensen 
die op deze manier handelen worden katachtigen of 
slechtgeaarden genoemd; ($athän) de dwazen die niets 
weten en toch naar niemand willen luisteren; (Aaitukän) 
de onredelijken, degenen die zich bezig houden met 
onredelijke redeneringen en grootpraats zoals de 
hedendaagse Vedantisten, die zichzelf God noemen, 
zeggen dat de wereld vals is, dat God en de Veda's 
fantastische voorstellingen zijn enzovoort; (bakavrttin) 
de ootevaarachtigen. Zoals een ooievaar, die op één 
poot in het water staat op de loer naar vis en zodra er 
een vis verschijnt deze verslindt, zijn de Khäkfs (met as 
besmeerden), varrägr's (zogenaamde wereldhervormers) 
en andere van dergelijke bedelaars. Voor zulke 
personen moet men geen enkel goed woord over 
hebben, daar dit hen overmoedig maakt en zij de wereld 
tot onrechtvaardigheid zullen leiden. Daar zij zelf reeds 
gevallen zijn, verdrinken zij hun volgelingen meer en 
meer in de oceaan van domheid en ellende. 

De voordelen van de vijf mahä-yajna's 
(dagelijkse plichten) zijn deze: 
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De brahma-yajna bevordert de edele kwaliteiten 
van kennis, discipline, geestelijkheid, cultuur enzovoort. 

De agnihotra zorgt voor het zuiveren van de 
lucht, voor regen en water. Regen is de oorzaak van de 
welvaart van de wereld. Zuivere lucht is bevorderlijk 
voor de gezondheid, wijsheid en kracht, dewelke op hun 
beurt de middelen zijn om te komen tot 
rechtvaardigheid, welvaart, vreugde en zaligwording. 
Het wordt daarom deva-yajfa genoemd. 

De pitrf-yajfia. Het dienen van moeder en vader 
en de geleerde wijzen is altijd de bron voor het 
[80] 
vermeerderen van kennis. De uitvoerder van de yajna 
leert het onderscheid tussen waarheid en onwaarheid. 
Hij verwerpt onwaarheid, accepteert waarheid en lijdt 
een gelukkig leven. Verder vormt het een gevoel van 
dankbaarheid in hem. Nadat de moeder, de vader en de 
leraar grote diensten hebben bewezen aan hun kinderen 
en leerlingen, is het niet meer dan billijk dat deze 
hiervoor een tegenprestatie leveren. 

De Balivaisvadeva is hierboven reeds uitgelegd. 

De atithí-yajha. Zolang er geen goede atithi’s in 
deze wereld gevonden worden kan er geen vooruitgang 
bestaan. Hun reizen in alle landen en hun prediken van 
de waarheid voorkomen de groei van huichelachtigheid, 
en gezinshoofden krijgen hierdoor een goede 
gelegenheid ter vermeerdering van hun kennis. Het is 
ook een middel tot spirituele eenwording van de 
mensheid. Twijfel kan niet opgeheven worden zonder 
atithis. Sterkte in de dharzna kan niet verkregen worden 
zonder het opheffen van twijfel. En er bestaat geen 
geluk zonder van de sterkte van de dharma. 

u Hed ze walst arfada | 
prada agar decartda a Il ManrTV.92 


De mens moet in het vierde deel van de nacht, d.i. vier 
ghari's (ongeveer twee uren vóór zonsopgang) opstaan. 
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Na zich gereinigd te hebben moet hij zich bezig houden 

met spiritueel-religieuze, levens- en 

gezondheidsonderwerpen en Gods verering. Geen enkel 

onrechtvaardigheid mag ooit begaan worden. 
quiet de ae: waft zifa | 


Wiuadarna staf safd U Manu IV. 172 


Een onrechtvaardige daad blijft nooit ongestraft, maar 
de vergelding vindt niet direct op dat moment plaats. 
Daarom zijn de onontwikkelden niet bevreesd kwaad te 
doen. Maar wees verzekerd dat onrechtvaardige daden 
langzaam aan het fundament van Uw geluk 
ondermijnen. Het proces van ondermijning is als volgt: 


rd maat var veakt 
ad: HUelsald Gu fermrafd II Adan lV. 174 


Een ondeugdelijk mens overschrijdt de grenzen van 
rechtvaardigheid (zoals het water in een rivier soms uit 
haar oevers treedt en de boel overstroomt), houdt zich 
met liegen bezig, bedriegen, huichelen, veroordeling 
van de Veda's, ondankbaarheid, stelen van de 
bezittingen van anderen bezig en wordt dan invloedrijk. 
Hij verkrijgt weelde, macht, voedsel, drank, kleding, 
huizen, juwelen en aanzien. Hij verslaat zijn vijanden 
door laaghartigheden en wordt uiteindelijk zelf 
vernietigd. Zoals een boom neervalt wiens wortel 
doorgehakt zijn, zo valt een onrechtvaardige mens. 
| 


frsiiva frergtu ararngemted: Il ManuIV. 175 


Een onderlegde leraar moet zijn lichaam (d.i. zijn stem, 
armen en buik) beheersen; hij moet de vedische leer 
zonder enig partijdigheid aanvaarden en de voetsporen 
van de Ärya’s (weldenkenden) navolgen door het 
accepteren van de waarheid en verwerping van 
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onwaarheid. Hij moet, net als een vader of een moeder, 


zijn leerlingen degelijk onderwijs geven. 
maen, aafeerardiefenfifrib. | 
aradgerntddafkremaftered: 1 It  ManuIV. 179 
graftgai arffautmn qa rar 1 
stem aaa fear 3 Aard Il 21 ManuIV. 180 
[81] 
Hij moet nooit twisten met degenen die de offer- 
ceremonie leiden, met priesters die goede leringen 
geven, met de leraar die onderwijst, met de oom van 
moeders zijde, met een atithí of andere gast, met één die 
behoeftig is, met kinderen, met ouden van dagen, met 
zieken, met de dokter, met de naaste, met familieleden, 
met vrienden, met moeder en vader, broer, vrouw, 
dochter, zoon of ondergeschikten. 
Raar: rsefafgs: | 


URE TE dia Hefd II _ManulV. 190 


Er zijn drie soorten Brahmanen: (1) degenen die geen 
brafimacarya beoefenen en geen waarheidszin 
enzovoort bezitten, (2) de onontwikkelden, (3) degenen 
die met hun religieuze invloed uitsluitend giften zitten 
in te zamelen: zij verdrinken zichzelf in de oceaan van 
ellende door hun kwaadwilligheid, zoals een boot uit 
steen gemaakt die zich op zee waagt. Zij verdrinken niet 
alleen zichzelf, maar ook degenen die hen giften 
schenken. 
rata ai fe faftrafsd ea | 


uafsensta vage a Manu IV. 193 


Elk eerlijk verdiend geld dat aan de drie 
bovengenoemde categorie wordt geschonken, ruïneert 
de gever in dit leven en de aannemer van de gift in het 
volgend leven. 


an wad fase aa | 
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aur frrerdstent gadesen Il_ Manu IV. 194 


De domme gever en de domme aannemer van de gift 

vervallen beide ín ellende zoals temand in een stenen 

boot probeert een wateroppervlak te kruisen. 
Karaktertrekken van ief 


giet ar qeuenftenl dienaren 

ästeafen se feu: gaffer: U 10 
asfieienfen: warfare: | 

ud faenfeava amara fg: U 2 


Manu IV. 195, 196 


Niemand moet vertrouwen stellen in bedriegers, noch 
hen dienen. Dit zijn de karaktertrekken van bedriegers: 
|. degenen die niets goeds doen, maar mensen oplichten 
in naam van dharma en godsvrucht; die altijd begerig 
zijn; frauduleus; degenen die onder het gewone publiek 
opsnijden over hun uitmuntendheid; degenen die 
anderen schade berokkenen en een kwaadwillige aard 
hebben; jagers naar populariteit; degenen die zowel met 
goeden als met slechten omgaan. Deze zes moeten als 
katachtigen beschouwd worden. 

2. Degenen die altijd neerzien op anderen, teneinde een 
reputatie te verwerven; de wraakzuchtigen, die altijd in 
staat zijn een ander te vermoorden om een onbeduidend 
letsel; de gewetenlozen; degenen die hun belangen 
middels allerlei laagheden behartigen zoals oplichting, 
misbruiken van in hun gesteld vertrouwen enzovoort; 
degenen die nooit overtuigd kunnen worden en 
obstinaat (hardnekking) hun mening handhaven, hoe 
verkeerd zij ook mogen zijn; degenen die zich valselijk 
als nederig, tevreden en godsvruchtig voordoen. Zij zijn 
als ooievaars: je mag hen niet vertrouwen of hen dienen. 
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aa fe gef fan am a fees: | 
a gan a midde maa: I 2 
gd vuges wiedead fid | 
fagar argar fa odearrssfd U 31 
Manu IV. 238, 235, 240 
ue: Waf Ged Wd Jew Hent: | 
rrd fange wat dan feed u 4 
Mahäbhärata, Udyoga, Prajägara, hoofdstuk 33. 42 
Ur: Goa ste Wa ueltad | 
Ul J AE Gain UA 4 Zedd ISI 


Manu TV. 240 


1. De juiste gedragslijn voor mannen zowel vrouwen is 
langzaam en regelmatig deugden aan te leren omwille 
van de na-wereldlijke zegen zonder enig wezen pijn te 
doen, precies zoals de witte mier zijn nest bouwt. 
2. Daar noch moeder, vader, zoon, vrouw of naaste enig 
hulp kunnen bieden in het volgende leven. Het is alleen 
de deugd (dharma) die daar kan helpen. 
3. Let wel. Een levend wezen komt alleen op deze 
wereld en gaat alleen hier vandaan. Hij alleen plukt de 
vruchten van zijn deugden of draagt het leed van zijn 
ondeugden (adharrna). 
4, Het is belangrijk te weten dat, indien een man op een 
onrechtmatige manier aan geld komt, alle leden van zijn 
gezin hiervan genieten. Maar de straf voor de zonden 
wordt niet door de genieters geleden, maar door hem 
alleen. 
>. Als iemand komt te sterven laten zijn naasten zijn 
lichaam gelijk een kluit aarde op de begraafplaats achter 
en verlaten hem. Niemand vergezelt hem. De deugd is 
dan zijn enige geleider. 

daed gef fri afsagarsd: | 

gelu fe gerda and Se U 1 


ug Gel aaa zafenfeaga | 
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qe Taa neat Brea u 2 


Manu IV. 242-243 


1. Daarom moet de mens langzaam en zeker deugd 
verzamelen voor de welvaart in het volgend leven. 
Alleen door deugd kan iemand met succes de meest 
onoverkruisbare oceaan van ellende kruisen. 

2. Degene die zich aan de deugd vasthoudt en wiens 
zondige neigingen door middel van rechtvaardig gedrag 
verwijderd zijn, zal snel door de deugd geleid worden 
naar de volgende wereld, dewelke is God. 


ger geel: made, | 

afgn saar vat aard: II 
arsal fram: ud arg afiaftsge: | 
dige: sad og daar: I 2 
Maren aart: Hat: 
AANGAAN EAR, U 31 


Manu IV. 246, 256, 156 


Ll. Sterk in zijn handelingen, teder van aard, controleur 
van zijn zinnen, vermijder van het gezelschap van de 
geweldenaars, wreedaardigen en ondeugdelijken. Zulk 
een deugdelijk mens is geschikt voor het verkrijgen van 
zegen door zijn lusten te beteugelen, kennis te 
verspreiden enzovoort. 

2. Men moet echter ook in aanmerking nemen dat 
degene die diefstal middels de tong pleegt (liegt) de 
schuld op zich draagt van alle diefstal en zonden; daar 
alle zaken met de tong behandeld worden, alle dingen 
de tong tot basis hebben en alle uitspraken met de tong 
gedaan worden. 

3. Daarom bereikt degene, die zich afhoudt van valsheid 
en andere ondeugden, brahmacarya beoefent, zelf- 
controle en andere deugden tot de zijne maakt, de volle 
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leeftijd, een goede kroost en onverwoestbare weelde. 
Men volge het voorbeeld van hen die, door 
[83] 
hun rechtvaardig gedrag, alle ondeugdelijke neigingen 
hebben geëlimineerd. 

guard fe ge dà vale fafea: | 

gan aq aad enftdseuna a 

Manu TV. 157 

Elkeen die in deze wereld ondeugdelijk is, wordt 
geminacht in het gezelschap van goede mensen, lijdt 
pijn, is steeds ziek en leeft niet lang. 

geral ad Taen ada | 


gered Gd dada ed: U 1 
ad vat gd dara gea | 
Gafgertarn aat gES:EN: Il 21 ManuIV. 159,160 


|. Iemand moet alle handelingen die hem afhankelijk 
van anderen maken laten varen en moet proberen alleen 
die dingen te doen die bevorderlijk kunnen zijn voor 
zijn onafhankelijkheid. 

2. Daar alles wat afhankelijkheid is, alleen ellende is en 
alles waar onafhankelijkheid is alleen geluk is. Dit is de 
kortste vorm om ellende en geluk te beschrijven. 

Maar de handelingen die gebaseerd zijn op 
wederzijdse afhankelijkheid, moeten noodzakelijk 
verricht worden. Neem bijvoorbeeld de wederzijdse 
relatie tussen de plichten van de echtgenoot en 
echtgenote. Zij mogen nooit ontrouw of vijandig tegen 
mekaar zijn. De echtgenote moet alle huishoudelijke 
zaken volgens de instructies van de echtgenoot afdoen. 
Alle buitenhuiselijke zaken moeten in handen van de 
echtgenoot zijn. Zij moeten mekaar helpen in het 
weerstaan van verleiding. Zij moeten zich goed 
realiseren dat bij het huwelijk de echtgenote als het 
ware aan de echtgenoot verkocht is en de echtgenoot 
aan de echtgenote. Al hun gemoedsaandoeningen, 
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sentimenten, geheel hun lichaam van het hoofd tot de 
voeten, het zaad enzovoort zijn ter beschikking van 
elkaar. Zij mogen niets tegen elkaars wil doen. Van alle 
onplezierige daden zijn de meest pijnlijke overspel en 
prostitutie. Elke echtgenote zijt tevreden met haar 
echtgenoot en elke echtgenoot met zijn echtgenote. In 
de brähmana-varna moeten mannen aan jongens en 
vrouwen aan meisjes onderwijs geven. Zij moeten 
kennis verspreiden door prediken, lezingen en 
allerhande andere middelen. De echtgenoot is het 
voorwerp van aanbidding van de echtgenote en de 
echtgenote dat van de echtgenoot. 

Zo lang de jongens en meisjes in het seminarie 
(gurukula) verblijven moeten zij hun leraren als hun 
ouders behandelen en de leraren de leerlingen als hun 
eigen kinderen. Hier volgen dan de kwaliteiten die 
vrouwelijke zowel mannelijke leraren moeten bezitten: 


Men garftafdenr odf | 

anaf aarda U ofsa Sed II 
frdad oeren fff 4 Aad | 

Aften: Hem Vaasa I 2 

far fasrafe fat gote, fera arl wad A srad | 
Aeg quierd vd, var ged ude I 31 
aaff 1E Testa Wagt | 

Nd 4 A Zufa TU: ftsaags: Il 41 
wava, feat wear, HAAN, | 

ML UAA An aA: a sa sen I 51 
Tl Hi A var da Kn | 
nifarfaafe: gits ada A: U 61 


Al deze teksten zijn uit de Mahabharata Udyogaparva, Vidura 
prajägara, hoofstuk 33 (15, 16, 22, 23, 28, 29). 


Uitleg: 1. Een pandita / panditä (geleerde man/ 
vrouw) is degene die zichzelf kent; nooit leeg zit; niet 
beïnvloed wordt 
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[84] 

door plezier, leed, verlies, winst, eer, minachting, 
lofprijzing en kwaadsprekerij; die steeds deugdelijk is 
en wiens gedachten nooit worden in beslag genomen 
door wellust. 

2. De plichten van een pandita / panditä bestaan uit: 
altijd rechtvaardig handelen; vermijden van 
ondeugdelijke handelingen: nooit minachtend spreken 
over God of de Veda's en zich oprecht gedragen; sterk 
vertrouwen hebben in God enzovoort. 

3. De eerste kenmerken van een pandita / panditä zijn 
de volgende: degene die direct een moeilijk onderwerp 
uitkiest; degene die de geschriften geruime tijd 
bestudeerd, gehoord en doorgegeven heeft en zijn 
kennis aanwendt voor het welzijn van anderen; die niets 
uit zelfzuchtigheid doet en nooit ongevraagd of bij niet 
geschikte gelegenheden zijn mening te kennen geef. 
Zulk een persoon mag als een pandita / pandit2 erkend 
worden. 

4. Alleen hij /zij is een wijze pandita / panditä die nooit 
een niet te verkrijgen iets zoekt; die nooit klaagt over 
het verlies van iets; die zijn tegenwoordigheid van geest 
niet verliest op kritieke ogenblikken. 

5. Een pandita / panditä is degene die in staat is alle 
onderwerpen te behandelen; die de heilige schrift kan 
uitleggen; die een scherp intellect bezit en die 
schriftuurlijke onjuistheden kan weerleggen. 

6. Die persoon is waardig pandita / panditä genoemd te 
worden wiens /wier intellect in overeenstemming is met 
zijn/haar opgedane kennis en wiens/wier kennis 
overeenstemt met zijn/haar kunnen (d.w.z. wiens/wier 
redeneringen overeenkomen met de feiten) en die nooit 
de grenzen van de leefwijze van een Ärya (een 
gecultiveerd menselijk wezen) te buiten gaan. 


Karaktertrekken van een dwaas die niet mag lezen of 
lesgeven: 
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Aja HAS ara HEA: | 
Rufgasetn daje sen qì: I 
gd: via UIA ag HIAd | 
afavant favafdfe ged UVA: II 


Ook deze teksten komen uit de Mahaäbhärata, Udyoga Parva, 
Vidura -prajägara (hoofdstuk 33: 30, 36). 


Uitleg: De wijzen noemen hem een dwaas die geen 

enkel geschrift gelezen of gehoord heeft; die uiterst 
eigenwijs is; die grote projecten op stapel zet zonder de 
nodige middelen daartoe te hebben; die iets verlangt te 
bereiken zonder enig moeite. 
2. Die man is een dwaas die zonder uitnodiging naar 
een vergadering of iemands huis gaat; die plaats neemt 
op één voor hem te verheven zetel; die op een 
vergadering begint te spreken zonder daartoe 
toestemming te hebben en; die vertrouwen stelt in een 
onbetrouwbare ding of persoon. 

Waar er leraren, predikers en ouderen zijn met 
deze karaktertrekken nemen domheid, onrechtvaardig- 
heid, vulgariteit, twist, tegenstand en vijandelijkheid 
meer en meer toe en vermenigvuldigt het leed zich. 

De gebreken van scholieren: 
aai neet a and feu a! 

wetn aftma aansafrata a | 

War se da: @: aar faenferi aa: U 

gaf: vd fan va fata: gaa | 

geet mn eftat fen an egen | 
Deze teksten komen ook uit Mahäbharata, Udyogaparva, Vidura- 
prajägara (hoofdstuk 40: 5, 6) 

[85] 

Uitleg: 1. Dit zijn de acht gebreken die in studenten 
kunnen voorkomen: luiheid, d.w.z. loomheid van li- 
chaam en gedachten; drankmisbruik; prikkelbaarheid; 
geroddel; de studie onderbreken; eigenwijsheid; gebrek 


SATYARTHAPRAKÄÁSA 169 


aan erkentelijkheid; niet welwillend zijn. Deze 
studenten zullen nooit kennis verwerven. 

2. Hoe kan een pleziermaker leren en hoe kan een 
student tegelijk pleziermaker zijn? Een pleziermaker 
moet maar niet studeren en een student mag er zelfs niet 
aan denken plezier te maken. 


ge Wal Had aram, | 


Alleen degenen die zich altijd met rechtvaardige 
handelingen bezig houden, controle over hun zinnen 
hebben en nooit hun zaad vermorsen, lijden een goed en 
waarachtig brahmacaryaleven en kunnen veel kennis 
opdoen. 

Daarom moeten de leraren en de leerlingen goede 
gewoonten aanleren. De leraren moeten proberen hun 
leerlingen altijd waarachtig te doen zijn in woorden, 
gedachten en daden. Hun cultureel te vormen, 
zelfbeheersing, gemanierdheid, lichamelijke en morele 
sterkte aan te leren, hen goed op de hoogte te doen zijn 
van de Veda's en andere geschriften. De studenten 
moeten zelfbeheersing bezitten, kalm zijn, trouw zijn 
aan hun leraren, nadenkend en vlijtig zijn. Zij moeten 
trachten volmaakte kennis, volle leeftijd, onvermengde 
deugd en werklust te verwerven. 

Dit zijn de plichten van de Brahmanen: studeren 
en onderwijzen; vajna's of offers uitvoeren en 
organiseren; giften geven en ontvangen, enzovoort. De 
plichten van de Ksatriya'’s zullen in het hoofdstuk over 
het bestuur genoemd worden. 

Dit zijn de plichten van de Vaisyas: met beleving 
van brahmacarya kennis van de Veda’s opdoen; 
aanleren van de talen van verschillende landen en alle 
beginselen van de handel; kennis opdoen van de prijzen 
van producten, en die verkopen en kopen; naar het 
buitenland reizen; acties ondernemen om winst te 
verwerven; een veestapel houden en landbouw met 
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intelligentie uitoefenen en organiseren; kapitaal ver- 
meerderen en dat ook besteden voor het propageren van 
onderwijs en dharma - godsvrucht; eerlijk en waar- 
heidsgetrouw zijn in alle handelingen; alle dingen 
zodanig onderhouden dat zij niet vernietigd worden. 

De Südra’s moeten goed getraind worden voor 
alle diensten en de kookkunst aanleren. Zij moeten alle 
wedergeborenen trouw dienen. Door dienen moeten zij 
hun dagelijks brood verdienen. Het is de plicht van de 
wedergeborenen de Südra's van voedsel, kleding, ver- 
blijf en alle huwelijksbenodigdheden te voorzien. Of zij 
moeten hen een maandelijkse salaris uitbetalen. 

Onder de vier vara’'s moet er wederzijdse 
genegenheid, zorg voor het welzijn van anderen, 
gelukkige relaties, medeleven bij vreugde en verdriet, 
winst of verlies bestaan. De mensen moeten met één 
gedachte bezield zijn en zich wijden aan het welzijn van 
de staat en de bevolking (burgers). 

De echtgenoot en de echtgenote mogen nooit 
gescheiden van mekaar leven. 


qi gerdert: van qa feiseaa | 
asaiearara westi Ve Il  ManuIX. 13 


De volgende zes ondeugden bederven de vrouw, en ook 
de man: het gebruik van alcohol of andere dranken 
zoals bAänga'”'; het gezelschap van booswichten; 
scheiding van de echtgenoot; doelloos hier en daar 
rondlopen onder het voorwendsel op zoek te zijn naar 
asceten, enzovoort; slapen en wonen in het huis van een 
andere man dan de echtgenoot. 

Een scheiding tussen echtgenoot en echtgenote 
kan slechts in twee gevallen: wanneer de echtgenoot op 
[86] 


“1 Bhänga is een Indiase plant waarvan de bladeren samen met water gestampt, 
gefiltreerd worden en dan vermengd met suiker, melk en peper als drank 
gebruikt wordt. Het wordt als een stimulans gebruikt. Deze drank wordt veel 
gebruikt door de priesters van bepaalde streken. (Vertaler) 


SATYARTHAPRAKAÁSA 171 


zakenreis uitgaat of als hij gestorven is. In het eerste 
geval is het raadzaam dat de echtgenoot zijn echtgenote 
meeneemt op zijn zakenreis op grond van het principe 
dat er geen lange scheiding mag bestaan tussen de 
echtgenoten. 
Vraag: zijn meerdere huwelijken toegestaan aan 
de vrouw of de man? 
Antwoord: niet tegelijkertijd. 
Vraag: zijn meerdere huwelijken dan toegestaan 
op verschillende tijden? 
Antwoord: Ja, bijvoorbeeld: 
qe ava: Ta, Taart ar | 
diasfan va mW: Gena 0 ManulX. 176 


Een vrouw of man, wier/wiens huwelijk slechts 
uit rituele overweging plaats vond mag weder in het 
huwelijk treden met een andere man of vrouw, mits er 
geen seksuele omgang met de andere partij heeft plaats 
gevonden. Aan Brahmanen, Ksatriya’s en Vaisya’s is 
hertrouwen niet toegestaan als zij reeds seksuele 
omgang met de andere partij hebben gehad. 

Vraag: welke nadelen heeft het hertrouwen? 

Antwoord: 1. Afname van de liefde tussen man 
en vrouw, als ze naar believen de andere partij kunnen 
verlaten en met een ander in het huwelijk treden. 

2. Wanneer de man of de vrouw na de dood van 
de andere partij met een ander persoon huwt zou hij of 
zij de bezittingen van de vorige vrouw of man kunnen 
verwaarlozen, wat kan leiden tot onenigheid tussen deze 
families. 

3. Verscheidene goede families zouden ten onder 
kunnen gaan en hun bezittingen zouden hier en daar 
verspreid geraken. 

4, Verbreking van de huwelijkseed van trouw aan 
de echtgenoot of echtgenote. Om deze redenen is 
hertrouwen of polygamie niet toegestaan aan de 
wedergeborenen. 
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Vraag: het niet kunnen voortbrengen van 
kinderen kan ook leiden tot de ondergang van de 
familie. Verder zijn de man of vrouw gauw geneigd 
zich op slechte wegen zoals overspel, abortus opwekken 
enzovoort te begeven. Daarom zou het hertrouwen 
toegestaan moeten worden. 

Antwoord: nee, nee. Indien de vrouw of man een 
echt Arahmacarya-leven willen lijden, is daar niets loos. 
Het gezin kan even goed doorgaan door het adopteren 
van een kind van één van de familieleden. Overspel kan 
in dat geval niet voorkomen. Maar indien zij niet in 
staat zijn hun seksuele lusten te onderdrukken, kunnen 
zij kinderen voortbrengen door middel van ziyoga. 

Vraag: wat is het verschil tussen hertrouwen en 
niyogdl 

Antwoord: 1. Bij hertrouwen verlaat de vrouw 
haar ouderlijk huis en gaat zij naar het huis van de 
nieuwe echtgenoot. Zij heeft dan ook geen geregeld 
contact met haar ouderlijk huis. In het geval van ziyoga 
blijft de weduwe in het huis van haar overleden echtge- 
noot wonen. 

2. In het geval van hertrouwen behoren de 
kinderen die uit de weduwe geboren worden aan de 
nieuwe echtgenoot en erven zij zijn bezittingen. In het 
geval van nfyoga worden de kinderen die uit de weduwe 
geboren worden niet beschouwd als kinderen van de 
verwekker of te behoren tot de familie van de 
verwekker; hij heeft ook geen enkel recht op hen. Zij 
worden als kinderen van de overleden echtgenoot 
beschouwd, erven al zijn bezittingen en wonen in zijn 
huis. 

3. In geval van hertrouwen worden wederzijds 
dienen en steunen onder de plichten van de gehuwden 
gerekend. In geval van ziyoga bestaan dergelijke 
verplichtingen niet. 

[87] 

4. De relatie tussen het echtpaar bestaat tot de 

dood in geval van hertrouwen. In het geval van ziyoga 
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eindigt de relatie zodra de bevruchting heeft plaats 
gevonden. 

5. In het geval van hertrouwen moet het paar zich 
steeds bezighouden met het opbouwen van hun 
gemeenschappelijk huis. In het geval van ziyoga blijven 
de man en de vrouw in hun respectievelijke woningen 
leven. 

Vraag: Niyoga lijkt me toch zondig te zijn. 

Antwoord: Als U ziyoga als een zonde 
beschouwt, waarom heeft U dan niet het zelfde oordeel 
over het huwelijk? In feite wordt de gelegenheid tot 
zondigen geschapen door afyoga te verbieden. Degenen 
die zelfbeheersing bezitten zullen misschien geheel van 
een huwelijk of ziyoga afzien, maar degenen die dat 
niet bezitten, moeten in het huwelijk treden en hen moet 
toegestaan worden in noodgevallen ziyoga te plegen. 
Dit zal de kans op overspel verminderen en het 
voortbrengen van goede kinderen komt de 
bevolkingsaanwas ten goede. Verder zal hierdoor 
abortus niet voorkomen. Het huwelijk en ook ziyoga 
voorkomen overspel tussen achtergestelde personen en 
vrouwen uit hoge families, of tussen prostituées en 
mannen van respectabele positie, ontering van 
respectabele families, overschrijding van de grenzen, 
geestelijk leed bij mannen of vrouwen enzovoort. 
Daarom moet ziyoga toegestaan worden. Dergelijke 
situaties zijn bekend uit de geschiedenis: Kunti en 
Madri, de koninginnen van koning Paändu, deden 
niyoga, en toen de broers van Vyäsa, Chitrangada en 
Vicitravirya, kwamen te sterven, kreeg hij kinderen met 
hun vrouwen: Dhrtarästra uit Ambikä, Pändu uit 
Ambalikä en Vidura uit Dasi. 

Zoals een auras-zoon, d.i. de zoon geboren uit de 
huwelijksband het recht heeft tot het erven van zijn 
vaders bezittingen, heeft de Asetraja, di. de zoon 
geboren uit de afyoga-band, het recht tot erven van de 
bezittingen van de overleden echtgenoot van de moeder. 
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De man zowel als de vrouw dienen zich goed te 
realiseren dat hun geslachtsorganen zeer kostbare 
bezittingen zijn. Het is uitermate dwaas het zaad te 
vermorsen door seksuele gemeenschap te hebben met 
een andere vrouw of prostituée, of met de echtgenoot 
van een andere vrouw. Geen enkel land- of tuinbouwer 
is ooit zo dwaas zijn zaad uit te strooien in de tuin die 
niet aan hem toebehoort. Als zulk eenvoudig zaad met 
zulk een voorzorg geplant wordt, is zeker de grootste 
dwaas degene die het belangrijke zaad, dat eens mens 
moet worden in een daarvoor niet bestemde plaats stort, 
daar dit zaad hem dan geen vruchten zal afwerpen. In de 
Brähmana’s lezen wij: Stan & sma qa: - of, het is het 
innerlijk zelf dat geboren wordt in de vorm van een kind 


(zoon of dochter). 
stamm garnalen | 
aft qa a Gu: U ola We: Yaa II 
Sämaveda, Chândogya Mantra-Brähmanal. 5, 17-18 


‘O mijn zoon/dochter, gij zijt mijzelf, daar gij geboren 
zijt uit elk deel van mij, uit mijn zaad en uit mijn hart. 
Sterf niet voor mij en leef Uw volle honderd jaar.” 

Het is de meest verschrikkelijke zonde om in een 
prostituée het zaad te storten of in een oprechte vrouw 
het storten van slecht zaad toe te staan, daar door het 
storten van goed zaad in goede vrouwen alle wijzen en 
grote mannen geboren worden. 


Vraag: Waarom eigenlijk het huwelijk? Is het 
niet zichzelf nodeloos binden en grote moeilijkheden 
scheppen? Waarom zouden een man en een vrouw niet 
met mekaar kunnen leven zolang er wederzijds 
genegenheid bestaat en mekaar verlaten wanneer de 
liefde voor elkaar is gaan tanen? 

Antwoord: Dit is de manier van beesten en 
vogels, niet van mensen. Als er geen huwelijk tussen de 
mensen bestond, zou al het mooie uit het gezinsleven 
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verdwijnen. Niemand zou de andere dienen, overspel 
[88] 

zou toenemen en de mensen zouden vroeg sterven 
vanwege ziekten en gebrek aan kracht. Vrees en 
schaamte zouden er niet bij de mensen bestaan. De 
ouden van dagen zouden verwaarloosd worden. De 
toename van overspel, ziekten, zwakte en vroegtijdige 
sterfte zou een eind maken aan familie op familie. Er 
zou geen eigendoms- of erfrecht bestaan en niemand 
zou langdurig in het bezit van iets kunnen blijven. Al 
deze nadelen in aanmerking genomen lijkt de instelling 
van het huwelijk toch het beste. 

Vraag: In geval van huwelijk kan een man slechts 
één vrouw hebben en een vrouw slechts één man. 
Indien de echtgenote zwanger of ziek is of indien de 
echtgenoot een chronische of ongeneeslijke ziekte lijdt, 
wat zou er moeten gebeuren als zij beiden jeugdig zijn 
en hun seksuele lusten niet kunnen beteugelen? 

Antwoord: Het antwoord op deze vraag hebben 
wij reeds gegeven bij het onderwerp niyoga. Indien de 
echtgenote zwanger is en de echtgenoot niet in staat is 
zich gedurende een jaar te beheersen moeten zij aíyoga 
uitoefenen en kinderen voortbrengen voor hun 
respectievelijke gezinnen. Zij moeten echter in geen 
geval hun toevlucht zoeken bij prostitutie. 

Het is de plicht van alle mensen zich naar hun 
beste kunnen in te spannen om hetgeen zij niet bezitten 
te verdienen, het verdiende te sparen, het gespaarde te 
vermenigvuldigen en het vermenigvuldigde te besteden 
aan het welzijn van het land. Zij moeten stipt de 
plichten van respectievelijke varna’s en Aägrama’s 
naleven en hun lichaam, gedachten en rijkdommen 
inzetten voor het welzijn van anderen. Voor moeder, 
vader, schoonmoeder en schoonvader moet teder 
gezorgd worden. Vrienden, buren, gezagsdragers, 
geleerden, doktoren en heren over het algemeen moeten 
met genegenheid en liefde behandeld worden. 
Tegenover boosdoeners moet men voorzichtig zijn maar 
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er moeten alle pogingen in het werk worden gesteld hen 
te verbeteren en hen mag nooit een kwaad hart worden 
toegedragen. Voor zover mogelijk moeten de kinderen 
met liefde worden opgebracht en alle beschikbare 
middelen moeten aangewend worden om hen goed 
onderwijs te doen genieten. Verder moet elkeen voor 
eigen zaligheid trachten een beeldig leven te leiden. Dit 
is de enigste weg om tot het hoogste geluk te geraken. 
Aan teksten als de volgende mag men geen gevolg 
geven: 

afedisft fe: At a a MW fas: | 

fen aft rt: gen A a wee wÂ u 1 U 

aart vaasi dad verfen | 

“ate gakafd wel gea faasta In 2 U 

TE Hd Hafad wetà a uit vet | 

gegang aut ufea feta u 3 u 


Uit een vals leerboek, genaamd Paräsari. 


|. Kan er groter vooroordeel, groter onrecht of 
groter misdaad bestaan dan een slecht brahmaan goed te 
noemen en een goede Südra achtergesteld (laag) te 
achten? Wordt een ezelin niet even hoog gewaardeerd 
door een vrachtdrager als een melkgevende of niet- 
melkgevende koe door een koeienherder? Deze 
vergelijking hoeft niet eens gemaakt te worden daar een 
koe en een ezelin verschillend zijn, terwijl een 
brahmaan en een Südra beiden mensen zijn. Als U 
daartegen opwerpt dat zij beiden dieren zijn en de 
vergelijking daarom juist is, kan daar tegenover gesteld 
worden dat de zin echter dwaas is. Geleerden 
accepteren zulke teksten nooit. 

2. Daar paarden- en koeienoffers niet toegestaan 
zijn door de Veda's, is het zinloos nog te zeggen dat zij 
niet toegestaan zijn in de kaliyuga. Indien U vasthoudt 
aan hun verbod in de kaliyuga houdt dit in dat zij in de 
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tretä en andere yuga’s'’* wel waren toegestaan. Hoe 


konden zulke slechtheden toegestaan zijn in zulke 
goede tijden. Sannyäsa wordt door de Veda's 
toegestaan. Het is daarom absurd dit mn de Kaliyuga te 
verbieden. Vlees eten is in alle perioden en ten alle tijde 
verboden. Als zelfs het voortbrengen van kinderen met 
een devara of een secundaire echtgenoot door de Veda's 
is toegestaan, waarom verkondigen de schrijvers van 
zulke teksten dan zulke nonsens? 

3. Als een vrouw hertrouwt terwijl haar 
echtgenoot in het buitenland vertoeft en onvindbaar is, 
wiens vrouw zal zij moeten zijn als de eerste echtgenoot 
[89] 
terugkeert? Indien U zegt “van de eerste echtgenoot’ is 
dat juist; maar dat is miet de zienswijze van de Paäräsari. 
Bestaan er slechts vijf noodgevallen voor de vrouw? 
Zijn ziekte en disharmonie in huis dan geen 
noodgevallen? Daarom moeten zulke teksten nooit 
aangenomen worden. 

Vraag: Neemt U de gezegden van de wijze 
Parasara dan miet aan? 

Antwoord: Wie de persoon ook moge zijn, hij is 
niet acceptabel zodra hij anti-vedisch gezind is. Daarbij 
komt dat Parasara deze teksten niet zelf gemaakt heeft. 
Deze lui schrijven boeken onder de namen van BraAmä, 
Vasistha, Rama, Siva, Visnu, Devi enzovoort, opdat het 
publiek hen makkelijk kan aannemen. Zij leven dan een 
lekker en lui leventje. Hun boeken moeten daarom ook 
als dwaalleer beschouwd worden. 


Met uitzondering van enkele erkende teksten is de enige 
betrouwbare vedische Smaritr de Manusmriti 

Vraag: Is het gezinsleven (grzhastha Asrama) het 
hoogste of het laagste? 


°* Yugas zijn een verdeling van tijd. Er bestaan vier yuga’s of perioden, nl. 
satyuga, trefä, dväpara en kaliyuga. (Vertaler) 
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Antwoord: De plichten in aanmerking genomen 

is iedere Asrama op zijn eigen manier het hoogste. 

an ada: aá ark fa dftafan | 

adasftu: ol ged afa Bafana u 1 U 

gn arj aaf adt qed: | 

aur Teena adt od MAA: II 2 

gerdsaaftn arai aren, | 

Tea ed gardes TÔ In 3 

a dur: veen wragaftresn | 

at dee fri surat geefs: U 4 n 


Manu VI, 90; Manu III, 77-79 


1. Zoals rivieren en beekjes, alvorens zij de 
oceaan bereiken, hier en daar stromen zonder enig 
fundament, is het gezinsleven (erihastha äsrama) de 
basis van alle andere äsrama's. 2. Zij kunnen niet tot 
ontplooiing komen zonder de steun van het 
gezinshoofd, zoals ook de lucht aan alles leven geeft. 3. 
Het zijn de gezinshoofden die in de dagelijkse 
behoeften van de brahmacärin’s (studenten), 
vänaprasthin's (kluizenaars) en sannyäsin’s (asceten) 
voorzien. Daarom is gezinsleven (grihastha äsrama) het 
hoogste Zérama. 4. Daarom moet elkeen die wereldlijke 
welvaart en na-wereldlijke zegen verlangt, trachten een 
gezin te vormen. De plichten van een gezinshoofd 
kunnen niet vervuld worden door zwakkelingen en 
lafaards. Daarom moet de competentie om gezinshoofd 
te worden eerst worden verkregen. 

Al hetgeen in de wereld plaatsvindt krijgt steun 
uit het gezinsleven. Als er geen gezinshoofden hadden 
bestaan om kinderen te verwekken, waar vandaan 
zouden dan de bramacärin’s, vänprasthin’s en 
sannyäsin’s komen. Degene die het gezinsleven 
veroordeelt is zelfs veroordeelbaar. Degene die 
apprecieert is eveneens te appreciëren. Het gezinsleven 
is echter alleen dan gelukkig wanneer de echtgenoot en 
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de echtgenote goed ontwikkeld, werkzaam en goed op 
de hoogte van de levensproblemen zijn. Daarom zijn 
brahmacarya en een svayamvara huwelijk zeer 
bevorderlijk voor een gelukkig gezinsleven. 

In dit hoofdstuk hebben wij in het kort behandeld 
de samävarttana, het huwelijk en het gezinsleven. Voor 
meer details kan men de Veda's, de andere ware 
geschriften en de Manusmriti lezen. In het nu volgende 
hoofdstuk zullen wij het hebben over vänaprastha en 
sannyäsa. 

Dit is het einde van het vierde hoofdstuk 
van de Satyärthaprakäsa 
van Swämi Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp ‘terugkeer thuis’. 
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[90] 
Hoofdstuk V 


Vänaprastha en sannyasa 


Nu zullen wij het hebben over de procedures van 
Vänaprastha en Sannyäsa. 


aca aaa T ad, TT Yar af var 
gear Has. IN Jäbalopanisad 4 


De volgorde van de vier stadia in een mensenleven is 
als volgt: ten eerste moet een persoon zijn bramacarya 
(studentenleven in strikte kuisheid) beëindigen; dan 
moet hij in grihastha (het huwelijksleven) gaan; dan 
moet hij vänaprastha doen (zich tijdelijk terugtrekken, 
en als een kluizenaar leven). Tenslotte moet hij een 
sannyäsi worden. °° | 

u ne fear faftaarn fs: | 

ai aq fra aafsferdfsa: U 1 IN 

Teer aar Urdgcafaara: | 

uaa aud ger Var IN 2 

daa maart ad da tessa | 

wg af fifa ai mea ar I 3 U 

afs aaa ei aftatesen | 

grand fisga fadfsaafsa: Il 4 II 

gefal: megen ar | 

Gara Hemfrddfsagdeg 1 5  ManuVl 1-5 


199 Dat wil zeggen hij moet afstand doen van al het wereldse, en zich uit- 
sluitend wijden aan het prediken en godsvrucht aankweken bij de mensen. 
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lEen dvija (wedergeborene), di. een brahmaan, 
Ksatriya of Vaisya, moet na de beëindiging van zijn 
studentenleven zich in het huwelijksleven begeven, en 
na ervaring te hebben opgedaan in zelfbeheersing zich 
tijdelijk terugtrekken in het bos. 
2. Hij zal zich in het bos moeten ophouden tot zijn 
haren gaan grijzen en zijn lichaam slap wordt en tot een 
zoon aan zijn zoon geboren is. 
3. Hij moet afstand doen van het eten en de kleding van 
de gewone mensen, zijn vrouw achterlaten in de zorg 
van de zonen of haar met zich meenemen naar het bos. 
4. Hij moet alle gewoonten ontwennen, agnihotra in alle 
bijzonderheden uitvoeren, sterk zijn in het beheersen 
van de zinnen en zich wennen aan het leven in het bos. 
5. Hij moet de vijf mahZyajna’s uitvoeren met alle ge- 
wassen des velds z.a. groenten, wortelen, vruchten, 
bloemen en kruiden, en zich ook met deze gewassen 
voeden, en daarmee ook de gasten bedienen. 

aa fra: ard Àa: aad: | 


Sa fear Sedes U 1 II 
nu: galg sar Uur: | 
Nianrde gegaftebar: 21  ManuVI.8,26 


Ll. Hij moet regelmatig studeren, zelfbeheerst zijn, een 

vriend voor allen zijn, controle hebben over zijn zinnen, 

een verspreider van kennis zijn en niets daarvoor in de 

plaats verwachten. Hij dient niet leeg te zitten. 

[21] 

2. Hij moet geen lichamelijk comfort zoeken, vroom 

zijn, geen geslachtsgemeenschap hebben met zijn 

vrouw, indien zij met hem in het bos is, hij moet op de 

grond slapen, zich geenszins hechten aan bezittingen en 

onder een boom wonen. 

du: We À quand mar fid eraf aa: 

geru d farte: vanf Asya: Ogen Tear II 
Mundak 1. 2. 11 
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De vreedzame geleerden die volmaaktheid en 
rechtvaardigheid bestuderen in het bos en van 
aalmoezen leven, verlaten hun lichaam, na hun ziel 
gereinigd te hebben, door de levensdeur en bereiken het 
stadium waarin de volle realisatie van alle perfectheid 
en de onbegrensde God plaatsvindt. 


aardt afkenm aad afd | 
aasa sai Add ar Afèriseren 


Yajurveda 20 . 24 


Een vänaprastha moet dit stadium van het leven 
betreden met het doel van trouw, waarheid en dharma 
vergezeld door het uitvoeren van agnthotra. Hij moet 
kennis en reinheid bekomen door middel van meditatie, 
yoga en edele gedachten. Wanneer hij het verlangen 
heeft een sannyäsi te worden moet hij zijn vrouw naar 
huis terugzenden, en de staat van sannyäsa aannemen. 

Dit ís een kort overzicht van de vänaprastha. 


Nu zullen wij de Sannyäsa beschrijven. 


aq a fredd gd Urs: | 
aaa uni Geral Ai oes. I Manu VI. 33 


Na de beëindiging van het derde stadium des levens, d.i. 
het leven als een vänaprastha vanaf het vijftigste tot het 
vijfenzeventigste levensjaar, moet het vierde stadium 
betreden worden en wordt men een sannyäsi, alle 
relaties met de wereld verbrekende. 


Vraag: Is het zonde het sannyâäsa stadium te betreden 
zonder de stadia van het huwelijksleven en vänaprastha 
te hebben doorlopen? 

Antwoord: Het ís zondig en ook niet zondig. 

Vraag: Waarom deze dubbelzinnigheid? 
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Antwoord: Het is geen dubbelzinnigheid. Indien een 
man op jeugdige leeftijd de wereld de rug toekeert, en 
zich leent aan seksuele losbandigheid, is hij de grootste 
zondaar. Als hij dat niet doet is hij hoogst edel persoon. 


mea fanta vase ere seraafka vasta, 


Dit is een citaat uit de Brahmana Grantha 


Op een dag dat iemand geen gehechtheid meer 
gevoelt, moet hij een sannyäsi worden, het zij direct 
[92] 
uit het gezinsleven of uit het vänaprastha stadium. De 
procedure, zoals hiervoren beschreven, is slechts de 
normale gang. Maar er bestaan uitzonderingen op deze 
regel. De tweede uitzondering is het sannyäsa stadium 
direct betreden vanuit het gezinsleven, zonder het 
vänaprastha stadium te hebben doorlopen. De derde 
uitzondering is direct na de brafmacarya de sannyäsa 
staat aannemen, met overspringing van de beide tussen 
liggende stadia. Dit is mogelijk als de betrokkene 
geheel vrij is van vleselijke verlangens, totale controle 
over zichzelf heeft en een sterk verlangen heeft zijn 
leven te wijden aan het welzijn van anderen. De Veda’s 
spreken ook over de sannyäsa staat, hetwelk duidelijk 
wordt uit o.a. zinnen als “aaa: ‘argora:’ ‘fear: | 
Maar- 

afat gvaftannd raafgd: | 

AA ft Hr U Kathel. 2, 24 


Niemand kan alleen maar door intellect tot Gods 
realisatie komen als hij niet vrij is van alle wandaden, 
als hij niet vreedzaam is, als hij niet gewoon is 
geworden aan concentratie door middel van yoga of als 
hij geen evenwicht van gedachtengang bezit, ook na de 
sannyasa staat. 


agen Aars, aA Taft | 
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amaraf geld frr aaf U 
Kathal. 3, 13 


Een wijze sannyâäsi moet zijn woord en gedachten 
weerhouden van slechte invloeden, en hen richten op 
kennis en het innerlijk zelf. Hij moet het innerlijk zelf 
richten op God en zijn kennis op het innerlijk zelf. 


qûea diem wife sa feared: sd 
afged a Teafngaffn: fri safe 0 


Mundaka 1. 2,12 


Een brahmaan, dat is een sannyäsi, moet goed begrijpen 
dat alle wereldlijke genoegens de vruchten zijn van de 
handelingen in het verleden, en dit wetende moet hij 
teruggetrokken wezen. God is geen geproduceerde stof 
en kan niet simpel door handelingen verkregen worden. 
Hij (de kandidaat voor sannyäsi) moet voor leiding een 
leraar naderen die goed op de hoogte is van de Veda’s 
en voor hem enkele geschenken meenemen (dit als een 
teken van eerbied). Daarna moet hij alle twijfel laten 
varen. 

Hij moet het gezelschap van de volgende personen 
vermijden: 


afremmen atamnrn Bi u: tsaar: 
TEA: oaf ger sràda daar aren: U 1 U 
qfaerai agr adam a saf zaad arr: | 
gepfho 4 vaaafe U, dagt: sucre I 2 | 


Mundaka 1. 2,8-9 


1. Degenen die in onwetendheid baden maar zichzelf 
beschouwen als grote geleerden. Zulke dwazen zijn op 
weg naar de afgrond en ellende, zoals de blinden die 
blinden volgen. 
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2. Degenen die genoegen hebben in hun onwetendheid 
en trots denken dat zij reeds bereikt hebben hetgeen 
iemand bereiken moet. Zij leven in een sleur en 
onderkennen de waarheid niet en kunnen anderen ook 
niet tot waarheid brengen. Zulke personen zijn altijd 
bevreesd voor de dood. 


: dargamaas: Yada: | 
d ded Wedert Wiga ug ad 


Mundaka III. 2, 6 


De sannyäsi wiens innerlijk zelf rein is geworden 
door sterke concentratief op de Vedanta (dat is kennis 
[93] 
over God gegeven in de Veda mantra’s, hun uitleg en 
bedoeling) verkrijgt in God de zegen van de zaligheid 
en komt weer op de wereld terug, na beëindiging van de 
periode van zaligheid (moksha ; mukti). 

aà ava ao: frafverefnearût aa 

ad a fra ega: U Chandogya VIII. 12, 1 


Zolang de ziel in het lichaam huist, kan zij niet gevrij- 
waard blijven van pijn of plezier. Alleen die ziel wordt 
bevrijd van wereldse vreugde en verdriet die zich de 
zuivere nabijheid van God in zaligheid realiseert, na het 


lichaam verlaten te hebben. 
amara frdonara deere sara 
dead fa Satapatha XIV. 6, 4, 1 


Sannyäsi's houden zich steeds bezig met pogingen om 
te komen tot realisatie van zaligheid, leiden een 
bedelaarsleven en laten de drie grote verlangens varen, 
namelijk lokaisand of wereldse populariteit als middel 
om te komen tot reputatie en winst; vittaisana of 
vreugde en aanzien door weelde; putraisanä of het 
verlangen naar zonen en dochters enzovoort. 
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grat fret vei added gear anr: Hasd Il 1 II 
Yajurveda Brähmane 

gromt fedfé vedeaefdonm | 

Aranda agu: vase, YE U 2 

A val BA: vaeNd TE 


dea tia diam vafa aaf: I 3 II 

Manu VI. 38-39 
l en 2. Voor het bereiken van God moet hij een yajfa 
verrichten en daarbij is uiterlijke kenmerken zoals het 
klein stukje haar op het kaalgeschoren hoofd en het 
heilig koord afdoen. Hij moet zich voorstellen dat zijn 
vijf vitale krachten (präna, apäna, vyäna, udäna en 
samäna) de ware prototypen zijn van de uiterlijke vijf 
vuren, die alavaniya enzovoort genoemd worden. Dan 
moet hij zijn huis verlaten en saanyäsi worden. 
3. Degene die een sannyäsi wordt, na de eed van 
absolute vrede tegenover elk levend wezen te hebben 
afgelegd en God predikt (dat wil zeggen de 
rechtvaardigheid en kennis geven in de door God 
geopenbaarde Veda's) kan alleen het ware licht en de 
zegen van zaligheid verkrijgen. 


Vraag: 

Wat zijn de plichten van sannyäsi'’s ? 

Antwoord: Sommige van hun plichten gelden voor 
mensen van elke staat, brahmacäri’s, gezinshoofden, 
vänaprasthi’s en sannyäsï s. Rechtvaardige, onpartijdige 
behandeling van allen, aannemen van de waarheid en 
verwerpen van onwaarheid, gehoorzaamheid aan de 
voorschriften van God, zoals opgegeven in de Veda’s, 
weldadigheid en waarheidsgetrouw. 

De speciale plichten van de sannyasí ’s zijn als volgt: 


ed Aa aad oc fte | 
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gag acar A: Gi Gara, 1 Il 
Bord A Hmm: ai aad | 
gusaetaf a 4 arai a Il 2 U 
ear fre frafae: | 
arta gern gef fratfee U 31 
Fijaerng: ut se Egan | 
fata fri geyradesar U 4 U 
sgat fra Uigtedu a 
afgaan a Yaan werd IS Il 
aftdisft med aA TAÀ WW: | 
ga: veg nq A fer denna U 6 
Wd PATRA IANA | 
4 Tamme ga aft uefa U 7 
WU sua zat fafteasnd: | 
arten fad verdt: U 8 

94 

Till miet Ek ia 
afsant zet Aar: woa AR U 9 Il 
gramma feafcaaa 
geren dening U U 10 U 
Seaadg HU gearmd: | 
era dude, nge: N11 II 
afgafsardidrda aaff: | 
agagardengee ad IN 12 1 
gar arj gaf aduag figs: | 
da gaart da de a Maan I 13 


Manu VI, 46, 48, 49, 52, 60, 66, 67, 70-73, 75, 80 


L. Onder het lopen moeten de ogen van de sannyäsí 
steeds op de grond gericht zijn, en moet hij niet overal 
in het rond kijken. Hij moet slechts goed gezeefd water 
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drinken. Hij moet steeds uitsluitend de waarheid 
spreken. Zijn daden moeten gereinigd zijn door 
bedachtzaamheid, dat wil zeggen hij moet eerst goed 
overwegen wat waar is en wat onwaar is alvorens een 
daad te stellen. 

2. Indien gedurende zijn prediking of in een gesprek 
enig persoon kwaadheid vertoont of slecht over hem 
spreekt, moet hij op zijn beurt niet kwaad worden, maar 
blijven prediken voor het heil van deze persoon. Hij 
mag nooit onwaarheid spreken met het woord dat zich 
verspreid door de mond, twee neusgaten, twee ogen en 
twee oren. 

3. Een sannyäsi moet in zichzelf en God gekeerd zijn, 
niet verbonden zijn aan wereldse dingen, vlees en 
alcohol vermijden, vreugde in zichzelf zoeken, reizen 
door de hele wereld met het doel het peil van 
geleerdheid en gedrag onder de mensheid op te voeren. 
4. Hij moet zich kaal scheren, geen snor of baard 
hebben, zijn nagels knippen, een kom en een stok met 
zich dragen, zich in een gele mantel hullen, kalm en stil 
leven, geen enkel levend wezen pijn doen en zich overal 
bewegen. 

5. Hij moet zijn zinnen afwenden van alle kwade 
dingen, geen genegenheid of haat kennen, niemand 
kwaadgezind zijn en zijn capaciteit ter verkrijging van 
zaligheid vergroten. 

6. Al veroordeelt of bespot de mensheid hem, moet hij 
nooit van het rechte pad afwijken, maar zich steeds 
bezighouden met het welzijn van de mensheid. Hij moet 
steeds onpartijdig zijn tegenover allen. Hij moet zich 
ten volle realiseren dat de uiterlijke symbolen zoals de 
stok, de kom of de gele mantel niet de garantie hoeven 
te zijn voor een deugdzaam leven. De voornaamste 
plicht van een sannyäsi is de staat van de mensheid te 
verbeteren, door het prediken van de waarheid en het 
geven van onderwijs. 

7. De vrucht van de zirmali boom zuivert vuil water 
alleen wanneer zij gemalen en daarmee vermongen 
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wordt. Alleen de naam van de vrucht uitspreken of 
horen kan het water niet zuiveren. 

8. Daarom moet de brahmaan, d.i. de God kennende 
sannyäsi, met al zijn vermogen pränäyäma beoefenen 
met het woord AUM en de zeven vyähyiti's (heilige 
formules). Tenminste drie pränäyäma'’s zijn vereist. Dit 
is alles wat hij moet verrichten voor wat oefeningen 
betreft. 

9. Zoals alle onreinheden verdwijnen uit metalen die 
verhit worden of in vuur gesmolten worden, brandt het 
beheersen van de vitale krachten alle gebreken van de 
gedachten en de zinnen weg. 

10. Daarom moet een sannyäsi zich ontdoen van alle 
gebreken van zijn ziel, gedachten en zinnen door middel 
van pränäyäma, van zonden door middel van dhäranä, 
van gezelschap door middel van pratyähära en van 
atheïstische invloeden door middel van dhyâäna. 

11. Met behulp van dAyäna zal hij aanwezigheid van 
God in alles voelen (dit gevoel is zeer moeilijk voor 
[25] 
degenen die geen yogi's zijn) en de werken van God en 
het zelf in de natuur kunnen waarnemen. 

12. Alle sannyäsi's kunnen zaligheid voor zichzelf en 
anderen bekomen, door het opgeven van 
kwaadgezindheid tegenover alle levende wezens en 
seksueel verkeer, en het verrichten van door de Veda’s 
voorgeschreven dingen en zeer zware oefeningen. 

13. Een sannyäsíi kan het hoogste geluk, in dit leven en 
na de dood, verkrijgen wanneer hij al zijn verlangens 
naar wereldse dingen opgeeft en vrij is van uiterlijke en 
innerlijke emoties. 

daaffensfufafgs: 4 
aen ed: Gager: Hard: U 14 Il 


“_Nirmali is de naam van een Indiase vrucht die, wanneer zij met modderig 
water vermengd wordt, het vuil doet zinken en het water zuivert. Het woord 
nimmali betekent zonder vuil of reiniger. De bedoeling van de tekst is dat een 
naam of een gele mantel nog niet een ware sannyäsi maken. (Vertaler) 
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gfa: ear esi gafufsafus: 0 
úfden Gemen zun AART IN 15 Il 
ama faftn gafkeerar dissen: 
adesfafrderd satarafdsd U 161 


Manu VI, 91, 92, 81 


14. Daarom is het nodig dat alle brahmacarf s (studen- 
ten), grfhastha's (gezinshoofden), vänaprasthi’s (kluize- 
naars) en sannyäsi’s (totaal onthechten) de tienvoudige 
rechtvaardigheid in acht nemen. 


15, De tien karaktertrekken van dharma of rechtvaardig- 
heid zijn de volgende: 

Eén, dhrtf of voorzienigheid. Twee, ksama of de staat 
van ongestoordheid in geval van veroordeling of 
bespotting, eerbied of minachting, winst of verlies en 
andere moeilijkheden. Drie, darna of het afhouden van 
de gedachten van kwade daden en hem sterk maken in 
reine daden dat wil zeggen de gedachten zodanig 
beheersen dat er nooit kwade verlangens in hem 
opkomen. Vier, asteya of zich afhouden van diefstal. 
Diefstal is bezit nemen van iets dat aan een ander 
toebehoort zonder daartoe toestemming te hebben, 
middels fraude of misbruik van het vertrouwen of 
andere middelen of middels anti-vedische leringen. Het 
tegenovergestelde hiervan is eerlijkheid. Vijf, auca of 
innerlijke reinheid door het vermijden van gehechtheid, 
haat, partijdigheid enzovoort, en uiterlijke reinheid door 
het wassen van het lichaam met behulp van aarde en 
water en of andere geschikte middelen. Zes, indríya- 
nigrahah of het afhouden van de zinnen van ondeugd en 
hem richten op deugd. Zeven, dhí of het bevorderen van 
het intellect door vermijden van alcoholische dranken 
en andere schadelijke dingen, slecht gezelschap, 
ledigheid, onkuisheid enzovoort, en door het gebruik 
van voedingswaarde bezittende dingen, omgang met 
goed gezelschap en de beoefening van yoga. Acht, 
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vidyä of het opdoen van kennis over alle dingen vanaf 
de aarde tot God, en deze kennis aanwenden in het 
leven. Kennis betekent dat de ziel, de gedachten, de 
tong en de handelingen (gedachten, woord en daad) met 
mekaar in overeenstemming moeten zijn. Het 
tegenovergestelde is onkunde. Negen, satya of waarheid 
dat wil zeggen onze dharma in iets moet met de ware 
aard van dat iets overeenkomen, en zo ook ons spreken 
en daden. Tien, akrodha of het wegwerken van 
kwaadheid en dergelijke slechtheden en het aannemen 
van vreedzaamheid en andere goede kwaliteiten. De 
mensen van al de vier stadia moeten deze tien deugden 
opnemen zonder enig vooroordeel of aarzeling. De 
Sannyäsi's moeten deze deugden speciaal uitleggen aan 
de anderen, en hen helpen deze na te leven. 


16. De sannyäsi bevrijdt zich langzaam aan alle 
gehechtheid en sentimenten, en vestigt zichzelf sterk in 
God. De voornaamste plicht van sanmyäsi's is dat zij 
aan de gezinshoofden en anderen de waarheid moeten 
openbaren, hen afhouden van slechte wegen, hun twijfel 
opheffen en hen stimuleren tot het stellen van goede 
daden. 


Vraag: Behoort sannyäsa tot de plichten van 
Brahmanen alleen of ook tot die van Ksatriya’s en 
anderen? 

Antwoord: Alleen de brahmaan mag een sannyäsi 
worden. Elkeen die goed geleerd, rechtvaardig en 
philantropisch is, is een brähmana, ongeacht uit welke 
klasse (varza) hij moge stammen. Er schuilt geen enkel 
goed voor de wereld in een sann yäsa zonder grondige 
kennis, vroomheid en vertrouwen in God. Het is daarom 
spreekwoordelijk geworden dat alleen een 
brahmaansannyäsi mag worden, en geen andere. Hier 
volgt een erkende tekst uit de Manusmrití. 

[96] 


SATYÄRTHAPRAKAÄSA 193 


uu atsfafsat vat sr agfa: | 
guïsaatnd: dea veul fred II Manu VI, 97 


O zieners, het is de plicht van een brahmaan de vier 
stadia van het leven te doorlopen namelijk bramacarya, 
grihastha, vänaprastha en sannyäsa. Sannyäsa geeft in 
dit leven het geluk dat volgt uit een rechtvaardig leven, 
en in het leven hiernamaals geeft zij eeuwige (eigenlijk 
langdurige) zaligheid. 

Hierna luistert U naar de plichten van de Ksatriya's. 
Dit bewijst dat sannyäsa hoofdzakelijk het recht is van 
Brahmanen, en Arahmacarya het recht is van de 
Ksatriya’s en anderen. 


Vraag: Wat is de noodzaak van sannyäsa ? 

Antwoord: Zoals het lichaam het hoofd nodig heeft 
hebben de andere stadia sannyäsa nodig. Zonder 
sannyäsa is het niet mogelijk kennis en vroomheid te 
bevorderen. De andere stadia hebben na opvoeding, 
gezinsleven en andere diensten weinig dat hen bindt. 
Het is zeer moeilijk voor andere stadia te helpen aan de 
opbouw van de mensheid. Zij zijn niet vrij als een 
sannyäsi om zich geheel te wijden aan het welzijn van 
de anderen. De gelegenheid die een sannyasr heeft om 
ware lering te schenken en wetenschap te bevorderen, 
hebben de andere stadia niet. Zelfs een sannyáäsi, die 
eerst de stadia van gezinsleven en kluizenarij heeft 
doorlopen, kan niet zo nuttig zijn voor de wereld in het 
verspreiden van de waarheid als de sannyáäsí die regel- 
recht uit brahmacarya is begonnen. 


Vraag: De instelling van sannyäsa is tegen de wensen 
van God. God wenst bevolkingsaanwas. Zonder het 
gezinsleven is bevolkingsaanwas onmogelijk. Indien 
sannyäsa zo belangrijk is, en allen sannyaäsi’s zouden 
worden zou er een eind komen aan de voortplanting. 
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Antwoord: Uit veel huwelijken worden geen 
kinderen geboren of sterven de kinderen kort na de 
geboorte. Waarom noemt U dit niet tegen Gods 
wensen? 


get Fi afk a faeafe misa u: | 


Dit is het gezegde van een dichter 


Indien u, volgens het gezegde van een oude Saùskrita 
dichter, zou zeggen dat het niet onze schuld is als er 
geen succes volgt als wij ons uiterste best hebben 
gedaan, willen wij daartegenover stellen dat het een 
zeer groot verlies is als er de mensen zich 
vermenigvuldigen om daarna, door onrechtvaardig 
gedrag, mekaar uit te moorden. Twisten zijn meestal het 
gevolg van misverstand. 

Indien een sannyäsí succes boekt bij het bevorderen 
van genegenheid tussen de mensen, door het prediken 
van de vedische leer, werkt hij mee aan het redden van 
honderden en duizenden, en doet alzo het werk van 
duizenden gezinnen tegelijk. Allen die deugdelijk 
worden door het prediken van de sannyäsi’ s, moeten als 
hun zonen beschouwd worden. Verder is het praktisch 
niet mogelijk dat elkeen tot sannyäsa overgaat. Niet 
allen kunnen hun seksuele lusten onderdrukken. 





Vraag: Sannyäsis zeggen dat zij geen plichten te 
vervullen hebben. Zij ontvangen voedsel en kleding van 
anderen en leiden een makkelijk leven. Waarom zouden 
zij zich gaan vermoeien met de wereld. Zij zouden 
zichzelf als God kunnen beschouwen. Als er iemand 
naar hen toe gaat, zeggen zij altijd hetzelfde: ‘Ook gij 
zijt God, geen ondeugd of zonde is in U. Hitte en koud 
behoren het lichaam toe, honger en dorst aan de vitale 
lucht, vreugde en verdriet aan de gedachten. De wereld 
is onecht. Zo zijn alle wereldse zaken slechts onecht en 
denkbeeldig. Daarom is het niet de taak van de wijzen 
zich te verdiepen in deze wereld. Alle kwaad en alle 
goed dat er bestaat komt uit de gedachte, en niet uit de 
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ziel.” Dit zijn de leringen van de sannyäsi’s, terwijl U 
hen geheel andere werkzaamheden toebedeelt. Welke 
[97] 

moeten als waar en welke moeten als onwaar 
beschouwd worden? 

Antwoord: Is het niet hun plicht goede handelingen 
te plegen? Aftchraa alfa: | Maau VL 75; Manu zegt 
dat alle sannyäsi’s goede daden moeten stellen, zoals 
door de Veda's voorgeschreven. Zullen zij ooit in staat 
zijn niet te eten of zich niet te kleden? Als zij zulke 
handelingen niet kunnen opgeven, zijn zij dan niet 
zondig en gevallen als zij goede daden achterwege 
laten? Als zij voedsel, kleding enzovoort van de mensen 
aannemen, en hen niets daarvoor in de plaats geven, zijn 
zij dan niet schuldig aan de grote zonde van 
ondankbaarheid? Zoals de ogen en oren nodeloos 
zouden bestaan als zij niet gebruikt werden voor het 
zien en horen, zouden evenzo de sannyäsi’s een 
nodeloze last voor de wereld zijn als zij zich niet 
wijdden aan de studie van en uitdragen van de vedische 
leer. Degenen die zeggen dat het niet nodig is zich te 
vermoeien met de valse wereld zijn zelf vals en 
propageerders van de zonde. Elke handeling die ge- 
pleegd wordt met lichaam komt van de ziel, en het is de 
ziel die de vruchten van de handelingen plukt. Degenen 
die zeggen dat de ziel God is, slapen in onwetendheid. 
Kennis van de ziel is gelimiteerd. God is oneindig en 
alwetend, God is eeuwig, rein, wijs en vrij van nature. 
De ziel is soms gebonden en soms vrij. De ziel bezit 
soms kennis en soms domheid. Vanwege de 
oneindigheid en alwetendheid van God ondergaat Hij 
nooit de pijnen van geboorte of dood. De ziel wel. Om 
al deze redenen zijn de door U aangehaalde leringen 
verkeerd. 
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Vraag: “dart adelaar’ Is het waar dat een 
sannyäsi alle handelingen kan te niet maken, en dat hij 
geen vuur of enig metaal aanraakt? 

Antwoord: Neen. Tas, faam aft a ve 
Tea gaf maf dn a Gar: a ue fera ea 
a dard';een sannyäsi is degene die in Brahma en zijn 
opdracht steeds standvastig blijft en van alle kwade 
handelingen afstand gedaan heeft, d.w.z. die het goede 
doet en het kwade laat. 


Vraag: Onderwijzen en prediken wordt reeds door de 
gezinshoofden gedaan. Wat is dan de noodzaak van 
sannyäsi's 

Antwoord: Onderwijs van de waarheid moet aan alle 
klassen gegeven worden. Gezinshoofden kunnen niet 
zoveel tijd noch onpartijdigheid opbrengen als de 
sannyäsi's. Bij de Brahmanen is het de plicht onderwijs 
te geven en te prediken, mannen aan mannen en 
vrouwen aan vrouwen. Saanyäsi's hebben echter meer 
tijd om overal naar toe te reizen. Indien de Brahmanen 
tegen de vedische instructies handelen kunnen de 
sannyäsi's hun een halt toeroepen. Daarom is sannyäsa 
noodzakelijk. 


Vraag: ruf ad, UIÀ Il Naradaparivräjaka Up. IV. 14 
Hoe staat het met het gezegde dat een sannyäsí niet 
langer dan één nacht ergens mag verblijven? 

Antwoord: Tot op zekere hoogte is het waar dat het 
verblijven op één plaats niet zoveel bijdraagt tot het 
welzijn van de wereld. Er zal gehechtheid ontstaan aan 
de plaats, terwijl liefde en haat voor de dingen aldaar zal 
groeien. Indien er echter, door langer ergens te 
verblijven, nuttig werk gedaan kan worden, mag de 
sannyäsi dat doen. Bijvoorbeeld aan het hof van koning 
Janaka leefden Pafica gikhä’s en andere sannyäsi’s soms 
vier maanden en sommigen zelfs een jaar. Het niet 
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blijven op één plaats is een verbod van de huichel- 
achtigen dezer dagen. De sektariërs hebben het 
gecreëerd. Want indien een sannyäsi lang ergens 
verblijft, kunnen hun huichelarijen daar miet 
plaatsvinden. 

[98] 

Vraag: 

admi meat ser scrana, | 

dhonnuä Sed A TÔ Re ast, Il 
Deze teksten betekenen dat indien iemand goud aan de 
sannyäsi’s geeft, hij naar de hel gaat. 

Antwoord: Dit zijn verzonnen gezegden van 
zelfzuchtige Pauränika's (of orthodoxen) die tegen de 
instelling van varga’s en äfrara's zijn. Zij denken dat 
indien de sannyäsi's genoeg geld hebben zij beter in 
staat zullen zijn hun fouten te veroordelen, en dat zij 
hierdoor verlies zullen lijden. Verder zullen deze 
sannyäsi’s dan niet afhankelijk van hen zijn, en zullen 
zij dus geen invloed op hen kunnen hebben. Als echter 
de sannyäsi's van hen voedsel en andere 
levensbehoeften zouden moeten krijgen, zouden deze 
sannyäsi's dan eerbied voor hen moeten hebben. Als 
deze personen weldadig kunnen zijn tegenover de 
dommen, kan er generlei bezwaar tegen bestaan dat er 
giften aan geleerde en filantropische sannyäsi’'s worden 
gegeven. 

In de Manusmriti komt het volgende gezegde 


voor! p 
fafauf a ten fafabgrada U 


Elk mens moet allerlei juwelen, goud, geld enzovoort 
aan de sannyäsí's geven. 


160 In 1825 heeft de heer Haten de Manusmyiti in Engeland gepubliceerd. 
Daarin vermeldt hij dat dit vers voorkomt in de vertaling van William Jones 
van Calcutta, maar niet in de uitgave van Wilkins van Bombay. Hierover 
verontwaardigd schrijft hij: 'Are we to consider it a pious fraud, designed at 
once to benefit the cause of learning and of the priesthood', d.w.z. is dit een 
devoot bedrog bedoeld om de zaak en van de kennis en van de priesters te 
bevorderen? 
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Uw citaat heeft geen betekenis. Indien een mens naar de 
hel gaat als hij goud aan de sannyáäsí's geeft, gaat hij 
dan naar de hemel als hij hen zilver, parelen of 
diamanten geeft? 


Vraag: De pandita heeft een vergissing gemaakt. De 
juiste leeswijze is: Aten ei aard of: elkeen die een 
sammnyäsi geld ter hand stelt, gaat naar de hel. 

Antwoord: Dit is ook een zinloze samenstelling van 
de één of andere dwaas. Als de gever naar de hel gaat 
als hij hen geld ter hand stelt, zal hij dan naar de hemel 
gaan als hij het geld aan zijn voeten neerlegt of dit in 
een bundel doet? Het is zinloos zulk verzinsel te 
geloven. Eén ding is natuurlijk waar, als de sannyäsi 
meer geld bij zich houdt dan hij nodig heeft voor zijn 
levensbehoeften kan hij last krijgen van dieven 
enzovoort of kan er in zijn gedachten een gevoel van 
hebzucht opkomen. Maar als hij zelfbewust (of voor- 
zichtig) is zal hij zich nooit misdragen noch een 
slachtoffer van hebzucht worden, omdat hij in zijn 
studenten- en huwelijksleven reeds alles heeft 
meegemaakt. Degene die direct uit de brahmacarya 
Asrama een sannyäsi wordt zal nooit ongunstig 
beinvloed kunnen worden. 


Vraag: Men zegt dat indien een sannyäsr uitgenodigd 
of gevoed wordt gedurende gräddha (het zogenaamde 
offer aan de overleden voorouders), de pitara’s of 
geesten van de overledenen ouders (die onzichtbaar hun 
offers komen halen) zullen vluchten, en in de hel zullen 
vallen? 

Antwoord: Ten eerste is het geloof dat overleden 
voorouders terug kunnen komen, om hun offers in 
ontvangst te nemen, geheel fout. Het is onmogelijk en is 
tegen de Veda's en tegen alle logica. Als zij niet kunnen 
komen, hoe kunnen zij dan vluchten. Als, volgens het 
goddelijk plan, de zielen wedergeboren worden na de 
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dood geheel afhankelijk van de deugden of ondeugden 
in het vorig leven, hoe kunnen zij dan terugkomen? 
Daarom is dit ook een verzinsel van de bedriegers. Eén 
ding staat vast namelijk: overal waar er sannyäsi's 
komen, zullen zij een eind maken aan het anti-vedisch 
en hypocriet gebruik van sräddha voor de doden. 


Vraag: Degene die sannyäsa direct na de 
brahmacarya beoefent zal het zeer hard hebben. Het is 
zeer moeilijk de driften te beteugelen. Daarom is het 
beter een sannyäsi te worden na de stadia van erihastha 
en vänaprastha doorlopen te hebben, en een hoge 
leeftijd te hebben bereikt. 

Antwoord: Degene die niet in staat is zijn driften te 
beteugelen moet niet direct van het brahmacarya-leven 
[99] 
overgaan tot sannyäsa. Maar indien iemand zijn driften 
kan beteugelen mag hij dat wel doen. Iemand die de 
nadelen van seksuele losbandigheid of de voordelen van 
sparen van het zaad heeft ondervonden, zal nooit in 
sensualiteit vervallen. Zijn zaad gebruikt hij als een 
soort brandstof bij het zuiver denken. 

Alleen een zieke heeft behoefte aan doktoren of 
medicijnen, een gezonde niet. Evenzo moet een man of 
vrouw, wiens/wier levensideaal het bevorderen van 
onderwijs en dharma is, nooit in het huwelijk treden, 
zoals mannen als Pafcasikha en vrouwen als Gärgí in 
het verleden gedaan hebben. Daarom moeten alleen 
degenen die daartoe geschikt zijn sannyäsi worden. 
Indien ongeschikte personen sannyäsa beoefenen zullen 
zij zichzelf zowel anderen ruïneren. Zoals een wereldse 
keizer samrät wordt genoemd, wordt een sannyäsíi 
‘parivrät ’ genoemd. Maar de keizer wordt alleen in zijn 
land of tussen zijn verwanten geëerbiedigd, terwijl de 
sannyäsf overal geëerbiedigd wordt. 

fagei a Jd a da ge wara | 

Ge Ged Tar fear ada geed I 
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Dit is een tekst uit de Châgakya Niti Sastra. 


Er kan geen vergelijking gemaakt worden tussen een 
geleerde en een koning (staatshoofd). De koning (het 
staatshoofd) wordt alleen in zijn eigen land 
geëerbiedigd, terwijl de geleerde overal geëerbiedigd 
wordt. 

Daarom is de bArahmacarya bedoeld voor het 
bekomen van kennis, discipline en lichamelijke sterkte, 
de grihastha Asrama voor het doen van wereldse zaken, 
de vänaprastha äframa voor het bevorderen van het 
denken, concentratie, kennis en het beoefenen van yoga 
en de sannyäsa äframa is bedoeld voor het prediken 
over de Veda's en andere geschriften, voor het 
waarderen van deugd en het veroordelen van ondeugd, 
voor het propageren van de waarheid en het opheffen 
van twijfel enzovoort. Maar degenen die de plichten van 
het prediken enzovoort niet naleven zijn gevallenen en 
ellendigen. Daarom betaamt het sanayäsí’s zichzelf te 
wijden aan het verbeteren van de wereld door het 
prediken van de waarheid, het opheffen van twijfel, het 
onderwijs geven in de Veda's en de vedische leer te 
verspreiden. 


Vraag: Worden personen zoals sädhu's, vairägr’s, 
gosäïns, khaki enzovoort ook onder de sannyäsr’s 
gerekend? 

Antwoord: Neen. Zij hebben geen karaktertrekken 
van sannyäsi s. Zij zijn de anti-vedische weg opgegaan 
en geven de voorkeur aan de woorden van hun secte 
leermeesters boven de Veda's. Zij prijzen hun eigen 
godsdienst, en verward zijnde in de strikken van hun 
valsheden nodigen zij anderen uit hetzelfde te doen, tot 
hun eigen voordeel. Zij doen niet alleen geen 
hervormingswerk maar doen nog veel erger door de 
wereld te misleiden, teneinde hun eigen belang te 
dienen. Daarom mogen zij niet tot de sannyäsa Aframa 
gerekend worden. Zij kunnen ook wel svärtha-ägrami’s 
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(de klasse van de zelfzuchtigen) genoemd worden. 
Alleen goede mensen, die zelf rechtvaardig zijn en de 
wereld rechtvaardig maken en voor zichzelf en anderen 
geluk in dit leven en het volgende leven verwerven, zijn 
sannyäsi's en mahätmä’ s. 


Dit is een kort overzicht van de Vaänaprastha en 
Sannyäsa Aäsrama. Na dit hoofdstuk zullen wij het 
hebben over de staat en het volk. 


Hier eindigt het vijfde hoofdstuk van de 
Satyärthaprakäsa van Swämi Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp Vänaprastha en Sannyäsa. 
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[100] 
Hoofdstuk VI 


De plichten van de staat 


veta vaert aaan vj: | 

qr an da fafgra U AA | 

ai ut dem afd aff | 

ader aura wiel UU, IlManu VII. 1, 2 


Nu zegt Manu tegen de wijzen: na de vier varma'’s 
en de vier Asrama ’s beschreven te hebben, zullen wij het 
hebben over de plichten van de staat. 1. Wat voor type 
regering er zal moeten bestaan, hoe het te organiseren 
en hoe het moet zijn om succesvol optreden te 
verzekeren. 2. Zoals een brahmaan zeer geleerd moet 
zijn moet een ksatriya wel opgevoed en gedisciplineerd 
zijn, en moet hij de staat beschermen door rechtvaar- 
digheid. 

fn Tern feed gefn u farar Yaa: asta u 
Rigveda IL. 38, 6 


De Almachtige ziet graag dat de regeerder en de 
geregeerde samenwerken teneinde welvaart en 
verlichting te bevorderen, door het instellen van drie 
lichamen, namelijk een raad voor volksontwikkeling & 
wetenschappen (Onderwijsraad), een raad voor 
spiritualiteit & moraal (Godsdienstraad) en een raad 
voor recht & gerechtigheid (Wetgevende macht), en 
door mensen onderwijs, vrijheid, eerbied, opleiding, 
rijkdom enzovoort te geven. 

d au q afafia Gn Bli Athervaveda XV. 9, 2 


wa au dà ut à a aman: SUS: U 2 
Atharvaveda XIX. 55, 6 


SATYÄRTHAPRAKASA 203 


|l. Deze plichten van de staat moeten uitgevoerd worden 
door de drie bovengenoemde raden, bijgestaan door 
verschillende organisaties en het leger. 

2. De regeerder moet de leden dezer raden als volgt 
aanbevelen: “O gij waardige leden van de raad, tracht 
de wettelijke constitutie van de raad te handhaven. En 
allen, die daarvoor in aanmerking komen, moeten met 
U samenwerken teneinde dit te bereiken.” 

De bedoeling is dat een persoon nooit de absolute 
macht heeft. Het Staatshoofd moet de voorzitter van de 
algemene vergadering zijn met dien verstande dat hij 
ook onder de algemene vergadering staat. Verder staan 
hij en de algemene vergadering onder het volk en het 
volk onder de algemene vergadering. Indien dit systeem 
niet gevolgd wordt dan: 

eig favasta aen fa Urge: | 
fata verni „ft aad fam 7 qe u 
qd zie Il Satapatha XIII. 2, 3, 6, 8 


[101] 

Als de regering onafhankelijk is van het volk, zal zij 
het volk vernietigen. De absolute heerser, begiftigd met 
macht, ruïneert zijn onderdanen. Er mag geen absolute 
en onbegrensde macht bestaan. Dat wil zeggen dat in 
zo’n situatie de heerser het volk zal blijven uitbuiten en 
laten lijden. Zoals leeuwen of andere vleesetende dieren 
vette dieren verscheuren en opeten, vernietigt een 
despoot de staat. Hij staat aan niemand toe zich te 
ontplooien. Hij besteelt de rijken door hen 
onrechtvaardige straffen op te leggen. 

sn vafd 4 ou van aft veg Teard | 


apa sen aarda aae s UÄE U 
Atharvaveda VI. 98, 1 
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Mensen, kiest daarom uit Uw midden die persoon 
tot staatshoofd die machtig is, die in staat is de vijand te 
verslaan, die eerbied afdwingt voor de regels, die 
uitblinkt, die waardig is, die goede kwaliteiten bezit, die 
eerbaar is en die door allen geëerbiedigd wordt. 

Aal Su, ga Hed GA Hed 
qed Smedstad Il Yajurveda IX, 40 


O geleerden, laat de hele wereld vrij van 
vijandigheid zijn door een onpartijdige staatshoofd te 
kiezen, dat geleerd, eerbiedwaardig en een vriend voor 
allen is. Zodoende zult U bezittingen, invloed, een groot 
volk, een machtige staat en rijkdommen verwerven. 


fan a: Geenen GUR dg st Ure | 
genen aft oft a nia mf: U 
Rigvedal. 8, 39, 2 


De Almachtige zegt: “O regeerders, mogen Uw 
vuurwapens, geweren, kanonnen, bogen en pijlen- 
zwaarden sterk genoeg zijn om de vijand te weerhouden 
en hem te verslaan; moge Uw leger zijn werk zodanig 
doen dat U steeds overwint. “De overwinning moge 
nooit ten deel vallen aan hen die onrechtvaardig en 
verdoemd zijn". Dit betekent dat de staat bloeit zo lang 
als het volk rechtvaardig is, en dat zij ten onder gaat 
zodra het volk slechtgeaard wordt. 

Onderwijsdeskundigen zullen leden van de 
onderwijsraad moeten zijn, de spiritueel-moreel goed 
onderlegden van de raad voor spiritualiteit & moraal 
(Godsdienstraad) en personen van rechtvaardig gedrag 
en grote roem van de wetgevende macht. Diegene onder 
hen die de beste eigenschappen, karakter en tempe- 
rament heeft, moet tot staatshoofd (de politiek 
verantwoordelijke) van de gehele staat benoemd wor- 
den. Zij moeten zich wijden aan alle soorten van 
vooruitgang. 
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In overleg met de drie raden, moet een passende 
grondwet ontworpen worden en deze grondwet moet 
door allen geëerbiedigd worden. In zaken, het algemeen 
belang betreffende, moet de algemene opinie doorslag- 
gevend worden. Elkeen moet zich onder de wet stellen, 
waar het zaken van algemeen belang betreft. Elkeen 
[102] 
moet echter volkomen onafhankelijk zijn van alle 
invloeden wanneer het persoonlijke zaken betreft. 

De kwaliteiten van het staatshoofd (koming of 
president; minister-president) moeten als volgt zijn: 

Bral ) Rd Ge A | 
astaneda am fa Mead: UU 
agfa zijt a viif a 1 
adi ya velt mirar U 21 
Ssfindaft ama qise: da: U ude, | 
UE: GU: U Hem: Wd: II 

Manu VIL. 4, 6, 7 


1. De koning of president (het staatshoofd; minister- 
president) moet zo vlug als electricien zijn in zijn 
handelingen door allen geliefd te zijn, en goed op de 
hoogte zijn van hun toestand. Hij /zij moet onpartijdig 
en rechtvaardig zijn als pyama, en een verspreider van 
het licht van de rechtvaardigheid, godsvrucht 
(dharmisch; spiritualiteit) en kennis. 
2. Hij moet glorievol als de zon zijn en licht in de ogen 
en harten van al zijn onderdanen (burgers) doen 
schijnen. Niemand mag hem/haar met oneerbiedige 
blikken aanschouwen. 
3. Het hoofd van de staat moet het vuur, de lucht, de 
zon, de maan heer des godsvrucht, rijkdom en 
rechtvaardigheid zijn, alsook de machtigste onder de 
machtigen. 

Wie is een koning of president (staatshoofd) in de 
ware zin van het woord? 
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U Tet get Sue: U ha Wen a A: | 
gata a fa Ha: ea: Uil 
Us: Mia var: gat sve varfnefd | 
US: ZU aft se ef fader: 12u 
ae a Yo: Geen, Gal erafd Har: | 
sale vole faanafe ada: 13 
zeg: adang feraddaa: | 
adeiengengga TAS AYA 4 | 
qa var feae svet Uren | 
VA 1 gefa tar dear Graf IS 
TE: Sm var gaaf | 
aleen uri edenrartenfaan I 6 Il 

d var woarn, fattnfsegd | 
sar feed: g ede fred 171 
quifgafed ela gea garvaa, Isl 
distri Her qedmdafsn | 

que aad Twa fanta a Hol 
gan vaa aanne | 

vig verad eve: geerd aar 101 


Manu. VIL, 17-19, 24-28, 30, 31 


1. De wet ° is het eigenlijke hoofd, de wet is de ware 
regeerder, de wet is uitdeler van de rechtvaardigheid, de 
wet is de behoeder van de vier varza’s en de vier 
äsrama’'s. 


9! Het Saûskrita woord dagda hebben wij vertaald als ‘de wet’. Oorspronkelijk 
betekent het 'zweep'. Een zweep is in de eerste plaats een instrument en daarna 
een symbool van straf. Daarom heeft danda de betekenis van straf gekregen. 
Manu gebruikt het woord in abstracte zin als iets dat de mensen weerhoudt van 
kwaad doen en hen leidt tot rechtvaardigheid. Hanteren van de wet is 
misschien de meest benaderde uitleg en wij hebben daarom slechts het korte 
woord “wet” gebruikt. (Dhr. Gangäprasad Upadhyäya) 
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2. De wet regeert over het staatshoofd, de wet 
beschermt de onderdanen (burgers), de wet waakt 
terwijl men slaapt. Daarom zorgen de wijzen dat alleen 
de wet dharma is. 

3. Als de wet goed doordacht toegepast wordt, schenkt 
[103] 

dat het volk geluk. De wet ondoordacht toegepast, 
ruïneert echter allen. 

4, Zonder de handhaving van de wet zouden alle 
varna's te niet gaan en het eigendomsrecht aangetast 
worden. Onevenwichtigheid van de wet zou het gehele 
volk vernietigen. 

5. Waar de wet staat, als een grote zwarte reus met rode 
ogen, zijn de mensen van dwaasheid varma'’s 
gevrijwaard, en leiden zij een gelukkig leven. De 
voorwaarde is echter dat degene die de wet hanteert 
onbevooroordeeld en geleerd moet zijn. 

6. Alleen degene die altijd de waarheid spreekt, ten 
volle het drievoudige streven van het leven en namelijk 
dharma (godsvrucht), vreugde en materiële welvaart 
beseft en de wet met alle redelijkheid hanteert, kan een 
handhaver van de wet genoemd worden. 

7. Het staatshoofd dat de wet goed hanteert, slaagt in het 
bevorderen van godsvrucht, vreugde en overvloed. Een 
zinnelijke, gebrekkige of gemene staatshoofd wordt 
door de wet zelf vernietigd. 

8. De wet is zeer groot, de wet is een groot plicht, de 
wet kan niet gehandhaafd worden door onontwikkelde 
zielen. De wet vernietigt het staatshoofd dat afwijkt van 
het pad van de gerechtigheid, en met hem zijn gehele 
familie. 

9. De wet kan onmogelijk goed gehanteerd worden door 
een dwaas die niet door deskundigen wordt bijgestaan, 
die geen kennis heeft en geen opleiding heeft genoten, 
en die verslaafd is aan zinnelijkheid. 

10. De wet kan alleen door diegene beschermd worden 
die rein van hart is, zich met rechtvaardig gedrag en 
rechtvaardige personen bezighoudt, in overeen- 
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stemming met de heilige schrift handelt, het vertrouwen 
en de steun van goede mensen geniet en wijs is. 


Arae a Ui a qeigaeda A | 
adds a daafaaste UI 
sau ar oa ed afer | 
sau aft gaen d ud a fear 2 
fe Zanten Aerdt due: | 
zavarafdu—: qe often U 3 II 


mf amada a | 

zaan oasen efdrafà 4 
visit dead á za festaa: | 
a fade: và eaf aramafsdsad: ISI 
gaarmaaarnt sfrargsfea | 
geer: gâamt oee a fen 6 
d aaf can gef ednafse: | 


derd WY deg I 7 


Manu XII. 100, 110-115 


|. Militair gezag, regeren, rechtspraak en heerschappij 
moeten alleen toevertrouwd worden aan diegenen die 
goed onderlegd zijn in de geschriften en geleerd, 
deugdvol en zelfbeheerst zijn. Dit betekent dat de 
opperbevelhebber, de regeerder, de president van het 
gerechtshof en de president (die boven alles staat) 
vertrouwd moeten zijn met alle takken van de 
wetenschap. 

2. Er moet een kabinet van tien- of (in geval van gebrek 
aan geschikte personen) een kabinet van tenminste drie 
personen zijn, wiens beslissingen voor elkeen bindend 
moeten zijn. 

3. De leden van dit kabinet moeten goed onderlegd zijn 
in al de wetenschappen d.i. Veda’s, logica, dharma 
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enzovoort. Als de leden echter behoren tot de volgende 
drie Asrama's (brafimacarya, grihastha en vänaprastha) 
moet het 
[104] 
kabinet minstens tien leden tellen. 
4. De beslissingen van het kabinet bestaande uit drie 
personen, die elk een deskundige zijn in de Rigveda, 
Yajurveda en de Sämveda, zijn bindend voor een ieder. 
5. Indien een man die al de Veda’s grondig kent (een 
sannyäsi van zeer hoog peil) over een bepaald 
onderwerp een wet voorschrijft, moet het als wettelijk 
en bindend worden beschouwd. De mening van 
miljoenen onwetende mensen weegt niet op tegen zulk 
een wet. 
6. Een verzameling van duizenden onverantwoorde- 
lijken, onontwikkelden en dommen (die hun geboorte 
gebruiken om hun brood te verdienen) kan geen 
vergadering worden genoemd. 
7. De mening van diegenen die dwaas en dom zijn en de 
Veda's niet kennen, moet nooit gevolgd worden. 
Degenen die handelen volgens het advies van de 
dommen zijn voor allerlei zonden vatbaar. Daarom 
moeten de drie raden, d.i. de onderwijsraad, de raad 
voor spiritualiteit & moraal en de politieke raad 
(wetgevende macht) nooit gevormd worden uit domme 
mensen. Het lidmaatschap van deze raden moet alleen 
voor geleerden en deugdelijke personen opengesteld 
worden. 

afraid fa weeft a Mead | 

arten arta arava cepa: U 1 U 

stam sà ari gaffer | 

fafs fe verf ad vrafd ver: U2I 


l. Om president of lid van de staatsraad te worden, is 
het essentieel eerst het oude recht, logica en spiritisme 
te leren, alsook de oude kunst om de kwaliteiten, 
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handelingen en aard van God te kennen en de 
wereldlijke manieren van diegenen die goed onderlegd 
zijn in de drie takken van de Veda’s namelijk jûzna 
(theorie), karma (praktijk) en upäsanä 
(realisatie(=resultaat). 
2. Niemand kan over een volk regeren zonder dat hij in 
staat is over zijn eigen zinnen (gedachten, vitale 
krachten en het lichaam) te regeren. Daarom moeten de 
leden van de staatsraad, alsook de president, altijd 
rechtvaardig handelen en het kwade vermijden. Het is 
noodzakelijk dat zij zich dag en nacht wijden aan het 
beoefenen van yoga. 

U mag aar miei a 
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Manu VII. 45-53 
[105] 
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l. Hij moet zich afhouden van de tien ondeugden die uit 
wellust voortspruiten en van de acht die uit gramschap 
voortspruiten. 

2. Een staatshoofd dat verward raakt in de strikken van 
wellust, verliest zijn rijkdom en deugdelijkheid, maar 
als hij zich verwart in kwaadheid verliest hij zelfs zijn 
leven. 

3. De tien ondeugden die voortspruiten uit wellust zijn: 
jagen, dobbelen, overdag slapen, lezen van 
liefdesverhalen, achter vrouwen lopen, dronkenschap of 
het gebruik van alcohol, gebruik van opium of andere 
verdovingsmiddelen, vocale en instrumentale muziek, 
zelf dansen of dansen organiseren, bekijken of 
beluisteren, en tenslotte doelloos rondslenteren. 

4. De acht ondeugden die voortspruiten uit kwaadheid 
zijn de volgende: het kwaadspreken, vrouwen 
gewelddadig behandelen, animositeit, jaloezie, verkeerd 
gedrag van anderen goedpraten en roddelen over goed 
gedrag, misbruik maken van rijkdom, onzedelijke taal, 
straffen uitdelen die in vergelijking met de overtreding 
te zwaar zijn. 

5. Alle wijzen zijn van mening dat hebzucht de wortel is 
van de twee hartstochten (wellust en kwaadheid). 
Beiden komen uit hebzucht voort. Daarom moet 
hebzucht geheel vermeden worden. 

6. Van de ondeugden die uit wellust voortspruiten, zijn 
de volgende vier zeer moeilijk te overwinnen: 
dronkenschap, dobbelen, vrouwenjacht en jagen. 

7. Van de ondeugden die uit kwaadheid voortspruiten, 
zijn de volgende drie moeilijk op te geven: 
onrechtvaardige straffen, onzedelijke taal en misbruik 
van rijkdom. 

8. Van deze zeven ondeugden zijn de voorgaande erger 
dan de volgende. Bijvoorbeeld onzedelijke taal is erger 
dan het misbruiken van rijkdom, onrechtvaardige straf 
is erger dan onzedelijke taal, jagen is slechter dan 
onrechtvaardig straffen, vrouwenjacht is erger dan 
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Jagen, dobbelen is erger dan jagen en dronkenschap is 
het ergste van allen. 
9. Er bestaat geen twijfel aan dat de dood beter is dan 
slechte gewoonten. De man die slechte gewoonten 
heeft, zal hoe langer hij leeft meer en meer zondigen en 
ook steeds meer ten onder gaan. Als een man die geen 
slechte gewoonten heeft sterft, verkrijgt hij zegen. 
Daarom betaamt het elkeen, en zeer in het bijzonder het 
staatshoofd zich van slechte gewoonten, zoals 
dronkenschap en jagen, te onthouden. Men moet zich 
steeds wijden aan deugdelijke ondernemingen. 

Welke zijn de kwaliteiten van ministers en het 
ministerieel personeel? 

dem Waf: Testen Bes | 

gafaaran are an vadia wf 11 1 
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tri Eed nfi suus A 3 
[106] 
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Manu VIL. 54-57, 60-64 
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l. Er moeten zeven of acht ministers zijn van de 
volgende kwaliteiten: onafhankelijkheid, in het 
betrokken land geboren zijn, bekendheid met de Veda’s, 
onbevreesd zijn, een vastomlijnd doel hebben, gelovig, 
intelligent, van respectabele familie zijn en 
weloverwogen. 

2. Zelfs gemakkelijke dingen zijn voor een man alleen 
moeilijk, vooral als hij helemaal geen hulp heeft. Hoe 
zal hij alleen de staatszaken kunnen doen? 

Des te meer is dat het geval met een hele staat. 
Daarom is het fout een persoon tot absolute vorst te 
maken of op een man of vrouw te rekenen voor het 
besturen van de staat. 

3. Daarom is het essentieel dat de president (of het 
staatshoofd) geregeld overleg pleegt met zijn kabinet 
over de volgende zes punten: 

- met wie zoal bevriend te moeten zijn. 

- tegen wie in de oppositie te moeten zijn. 

- van wie geen notitie te nemen in ongunstige tijden, 
en er tegelijk zorg voor te dragen dat de eigen staat 
veilig is. 

- de vijand aan te vallen wanneer zij daartoe 
krachtig genoeg is. 

- vitale hulpbronnen in stand houden zoals het 
staatsleger, de schatkist enzovoort. 

- vrede en orde te handhaven in de overwonnen 
gebieden. 

4. Na de verschillende meningen over alle zaken van elk 
te hebben gehoord, moet hij een beslissing nemen zoals 
door de meerderheid is voorgesteld. Verder moet hij 
datgene doen dat ten voordele van de gemeenschap is. 

>. Andere personen mogen ook tot minister benoemd 
worden indien zij rein van hart, wijs, vastberaden, 
spaarzaam en weldoordacht zijn. 

6. De staf zal moeten bestaan uit zoveel actieve, sterke 
en intelligente personen als voldoende is om het 
bestuursapparaat efficiënt te doen functioneren. 
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7. Zij moeten moedige, sterke welgeboren en reine 
ondergeschikten ter beschikking hebben voor 
belangrijke zaken, en de zwakkeren moeten belast 
worden met gewone interne zaken. 
8. Er zullen gedelegeerden moeten worden benoemd uit 
vooraanstaande families. Zij moeten capabel, 
betrouwbaar, van scherp inzicht, voorzichtig, belezen en 
goed op de hoogte van alles zijn. 
3. De beste geleerde van een staat is degene die 
geïnteresseerd is in zaken het bestuur betreffende, geen 
fraude pleegt, rein van gedachten is, intelligent is, zelfs 
niet heel oude dingen vergeet, handelt volgens de tijd en 
de omstandigheden, een goede indruk maakt, 
onbevreesd en zeer stipt is. 

Welke macht moet gegeven worden aan de 
verschillende ambtenaren? 
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qùfsd vete guare afdaa | 
ds Tafn saf dff a 191 


Manu VII. 65-66, 68, 70, 74-78 


|. Het departement van justitie moet onder een minister 
staan. Het recht moet met alle stiptheid toegepast 
worden. Het departement van financiën en dat van 
binnenlandse zaken moeten onder het staatshoofd zelf 
staan, terwijl oorlogvoering aan de hoofdgedelegeerden 
moet worden overgelaten. 

2. Het is de taak van deze gedelegeerden de 
onverenigden te verenigen en het verenigd banditisme 
uit elkaar te slaan, alsook disharmonie in het vijandelijk 
kamp te stichten. 

3. De president (of het staatshoofd), de gedelegeerden 
en andere functionarissen moeten steeds een wakend 
oog houden op een slechte premier en de zaken zodanig 
regelen dat de staat in geen geval nadeel ondervindt. 

4, De hoofdstad moet gemaakt worden op een zeer 
vruchtbaar gedeelte van het land, en moet een sterk fort 
met machtige bewapening hebben, dewelke omrasterd 
moet worden met muren, sloten, bos en heuvels. Ook 
moet er een sterke legermacht aanwezig zijn. 

>. De stad moet zodanig door een buitenmuur omgeven 
zijn dat een gewapende man in staat kan zijn tegen 
honderden te strijden en honderd gewapenden tegen 
tienduizend tegenstanders strijd kunnen leveren. 

6. Het fort moet overvloedig bevoorraad zijn met 
wapens, geld, transportmiddelen, Brahmanen die 
onderwijzen en prediken, allerhande kunst, 
machinerieën, veevoer, water en andere benodigdheden. 
1. In het midden van het fort moeten er putten, lanen en 
parken aangelegd worden. Ook moeten er huizen staan 
die, onder alle weersomstandigheden, geriefelijk en 
geschikt voor allerlei werken moeten zijn. 

8. Het staatshoofd of de president (indien een man) 
moet met een dame trouwen van gelijke kwaliteiten, uit 
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adellijke familie, van goede ontwikkeling en die een 
hefderijk hart en goed voorkomen heeft. Na al de 
plichten van de staat te hebben vervuld, moet hij een 
gelukkig gezinsleven met haar lijden. Hij mag slechts 
met één vrouw in het huwelijk treden, en mag nooit zijn 
blikken op een andere vrouw doen rusten. 
9. Hij moet een priester en andere uitvoerders van 
yajna’s benoemen, die agnihotra en andere spiritueel- 
religieuze ceremonies moeten uitvoeren. Het staats- 
hoofd moet zich steeds hoofdzakelijk bezighouden met 
de taak van besturen. In feite ligt de rituele verplichting 
van het staatshoofd in zijn zorgvuldig uitvoeren van het 
bestuurswerk, en op geen enkele manier iets verkeerd 
laat gaan. 
[108] 
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Manu VII. 80-82 


l. De jaarlijkse belastingen moeten door eerlijke 
personen opgehaald worden, en het staatshoofd en 
andere functionarissen moeten het volk als hun kinderen 
behandelen. 

2. De staatsraad moet de hoofden van de verschillende 
departementen benoemen, en toezicht houden op hun 
werk. Indien zij goed werken moet hen eer worden 
gegeven, en indien zij verkeerd werken moeten zij 
gestraft worden. 

3. De verspreiding van de vedische kennis is een 
onverwoestbare schat. Derhalve moet het staatshoofd 
de geleerden eren die van het seminarie terugkeren na 
beëindiging van hun studie (Veda's en andere 
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geschriften) en die strikt de brafimacarya regels hebben 
nageleefd. Hij moet ook de leraren eren die deze 
gegradueerden hebben opgeleid. 
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Manu VII. 87, 89, 91-97 


|. Indien een staatshoofd (beschermer van het volk) 
door een zwakkere, een even sterke of sterkere 
staatshoofd wordt uitgedaagd mag hij, de plichten van 
de Ksatriya’s in aanmerking genomen, nooit terug- 
deinzen voor strijd of vluchten van het slagveld. Hij 
moet dan zo krachtig strijden dat hij de overwinning 
behaalt. 

2. De krijgers, die het moedigst gevecht leveren op het 
slagveld en nooit op de vlucht slaan, verkrijgen geluk. 
Soms is het echter nodig zich strategisch terug te 
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trekken om de overwinning te behalen. De strijd moet in 
elk geval gewonnen worden. Het is niet juist zichzelf 
dwaas in de strijd te werpen om vernietigd te worden, 
zoals een leeuw die in kwaadheid regelrecht op de loop 
van een vuurwapen inloopt en afgemaakt wordt. 

De krijgers mogen in de strijd de volgende personen 
niet doden: (3) degenen die op zij gaan staan, degenen 
díe hun armen over mekaar gekruist hebben of hun haar 
in de war hebben gemaakt (als een teken van algehele 
overgave), degenen die zitten en degenen die uitroepen: 
“wij geven ons aan Uw genade over’. (4) Ook degenen 
die slapen, buiten bewustzijn, naakt of ongewapend 
[109] 
zijn, alsook de oppassers van de gewonden mogen niet 
gedood worden. Verder nog degenen die door 
wapenslagen in grote pijn verkeren, de ellendigen, de 
zwaar gewonden, degenen die bang zijn en degenen die 
vluchtende zijn, of hen die de plichten van waardige 
mensen gedenken. 

5. Dergelijke personen kunnen gearresteerd worden. 
Onder de gearresteerden moeten degenen die niet 
verminkt zijn, in gevangenschap gezet worden en goed 
gevoed worden. De gewonden moeten medische 
behandeling krijgen. Geen dezer mensen mag ooit 
beledigd of gemarteld worden. Hen kan, geheel naar 
hun toestand, passend werk opgedragen worden. Vooral 
vrouwen, kinderen, ouderen van dagen, zieken en 
degenen die verward geraakt zijn, mogen nooit 
aangevallen worden. Hun kinderen moeten zoals Uw 
eigen kinderen opgebracht worden. Net zo ook hun 
vrouwen. Deze vrouwen moeten beschouwd worden als 
Uw zusters en dochters en er mag nooit een blik op hen 
geworpen worden met seksuele gevoelens. Als het rijk 
opnieuw tot standvastige rust is gekomen en van de 
vijand niets meer te vrezen valt, zullen deze mensen 
terug naar huis mogen vertrekken. 

6. Als een persoon die in schrik op de vlucht slaat, toch 
door de vijand wordt gedood, dan valt de schuld van die 
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dood op de luitenant van de troep waartoe de soldaat 
behoort. 

7. Van de persoon die op de vlucht gedood wordt, 
vervalt al het goede dat voor hem opgespaard lag, aan 
zijn heer. Zulk een soldaat verkrijgt geen geluk en de 
beloning voor zijn vroegere deugden gaat over op 
degenen die moedig voortstrijden. 

8. Elke buit die in de strijd in de handen van de soldaten 
valt, behoort ook aan hen toe, zoals karren, paarden, 
olifanten, paraplu’s, geld, graan, vee, kisten met eÂi, 
olie en andere artikelen. Dit principe mag nooit geweld 
aangedaan worden. 


9. Maar de soldaten moeten een zestiende deel van de 
gemaakte buit aan het staatshoofd geven, en het 
staatshoofd moet ook een zestiende deel van 
gezamenlijk gemaakte buit aan de soldaten afstaan. 
Indien een man al strijdende komt te sterven, moet zijn 
deel aan zijn erfgenamen gegeven worden en moeten 
zijn vrouw en minderjarige kinderen goed verzorgd 
worden. Wanneer deze kinderen meerderjarig worden 
moet hen, evenredig aan hun bekwaamheid, ambten 
worden gegeven. Een man die welvaart, eer, 
overwinning en geluk wenst voor zijn land, moet nooit 
deze wetten overschrijden. 
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Manu VII. 99-101, 104-108, 110-113 


|. Het staatshoofd en de staatsraad moeten steeds 
ijveren om datgene dat zij niet bezitten te verkrijgen, te 
behouden wat zij verkregen hebben, hetgeen zij 
gespaard hebben te vermeerderen, en hetgeen zij door 
vermenigvuldiging hebben gehad te besteden aan het 
propageren van de vedische leer en de godsvrucht 
(spiritualiteit), en aan steun aan studenten, predikers en 
wezen. 

2. Het staatshoofd moet deze vier beginselen steeds in 
stand houden, zonder laksheid. 

3. Verlangen om te verwerven wat men niet bezit. 
Zorgvuldig behouden wat men verworven heeft. Wat 
gespaard werd, moet vermenigvuldigd worden door het 
drijven van handel of door het op een bank te plaatsen. 
Het geld dat aldus verkregen wordt, moet op de 
hierboven genoemde manieren besteed worden. 
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4, Het staatshoofd zal niemand bedriegelijk behandelen. 
Hij moet pogen om zichzelf te beschermen, en de 
tactiek van de vijand te kennen en te ontmaskeren. 
5. Laat geen enkele vijand Uw zwakke punten kennen. 
U moet echter de zwakke punten van hen grondig 
bestuderen. Zoals een schildpad al zijn ledematen 
gesloten houdt, moet een staatshoofd alle ingangen 
gesloten houden waardoor eventueel de vijand zou 
kunnen binnendringen. 
6. Zoals de ooievaar haar gedachten concentreert op het 
vangen van de vis, evenzo moet het staatshoofd 
geconcentreerd wachten op elke kans ter vergroting van 
zijn rijkdom. Hij moet als een leeuw handelen om de 
vijand te winnen, en ter bescherming van zijn bronnen 
en kracht. Hij moet zijn vijanden gelijk een tijger 
afloeren. Wanneer een sterke vijand naderbij komt, 
moet hij zich gelijk een haas terugtrekken en hem op het 
juiste moment tactvol bespringen. 
7. Wanneer het staatshoofd (of de president van de 
staat) de overwinning heeft behaald in de strijd, moet hij 
zijn aandacht wijden aan het onderdrukken van rebellen, 
rovers enzovoort, op de volgende vier manieren: 

- Säma of verzoening. 

- Däma of monetaire steun. 

- Bheda of verdeeldheid zaaien. 
8. Wanneer de drie voorgaande middelen er niet in 
slagen hen tot overgave te brengen, moet hij Danda of 
strenge straffen toepassen. 
9. Zoals de landbouwer de rijst zodanig stampt dat de 
rijstkorrels heel blijven, moet het staatshoofd de 
wederspannigen zodanig straffen dat de staat geen 
schade daardoor lijdt. 
10. Het staatshoofd dat door beïnvloeding en 
onbedachtzaamheid zijn staat doet verzwakken, komt in 
dit leven zelf tot vernietiging en met hem de staat en 
zijn familie. 
ll. Zoals het overbelasten van het lichaam leidt tot 
verzwakking van de vitale bronnen, verzwakken de 
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regeerders die hun onderdanen (burgers) zwak en 
onderdrukt willen houden, hun vitale organen waardoor 
zij met hun leger en hun vrienden tot verval geraken. 

12. Het staatshoofd en zijn staatsraad moeten daarom 
het bestuursapparaat zodanig inrichten dat het werk van 
de staat ordelijk verloopt. Het staatshoofd dat zich 
constant bezighoudt met het welzijn van zijn 
overwonnen gebied smaakt dag aan dag meer geluk. 
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Manu VII. 114-117, 120-124 


Ll. Er moeten centrale regeringsorganen bestaan voor 
groepen van twee, drie, vijf en honderd dorpen. Deze 
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organen moeten met een behoorlijk personeel bezet 
worden voor een goed functioneren van het bestuursap- 
paraat. 

2. Er moet een hoofdman zijn voor elk dorp, dan een 
andere hoofdman voor tien van zulke dorpen, een 
andere voor twintig van deze dorpen, een vierde voor 
honderd en een vijfde voor duizend dorpen. Deze 
regeringsvorm is overgenomen uit Manu enzovoort. 
Voorbeeld: Elk dorp is een patwäri, tien dorpen een 
thäna, twee thänäs zijn een grotere thänä, vijf thänäs 
zijn een tahasil en tien tahasilas zijn een zilä of district. 
3. Er moeten maatregelen getroffen worden dat elke 
onregelmatigheid ín het dorp door de geheime dienst 
dagelijks aan de hoofdman van het dorp bekend 
gemaakt wordt ; op zijn beurt rapporteert de hoofdman 
van het dorp dit aan de hoofdman van de tien dorpen 
waaronder zijn dorp ressorteert. De hoofdman van de 
tien dorpen rapporteert dit aan de hoofdman van de 
twintig dorpen, waaronder zijn dorpen vallen. 

4. De hoofdman van de twintig dorpen rapporteert dit 
aan zijn directe baas, de hoofdman van honderd dorpen; 
de hoofdman van honderd dorpen aan de gouverneur 
van duizend dorpen; de gouverneur van duizend dorpen 
aan de gouverneur van tienduizend dorpen en de 
gouverneur van tienduizend dorpen aan de gouverneur 
van honderdduizend dorpen. Aldus moeten de hoofden 
van elke gemeenschap in overleg met hun raadslieden 
de hogere autoriteiten en raden op de hoogte houden 
van de dagelijkse gebeurtenissen in hun gemeenschap, 
en deze raden op hun beurt moeten dit voorleggen aan 
de hoogste Keizer! €” en hun hoofdraadsman die over de 
hele wereld regeert. 

5. Voor elke staatseenheid van telkens tienduizend 
dorpen moeten dus twee mannen ter beschikking staan, 
namelijk een man die altijd op het hoofdkwartier blijft 


162 Bijvoorbeeld de President van de VS, die gezien wordt als de sterkste man 
(of : eventueel vrouw) van de wereld (S.B.). 
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en een man die constant in de gemeenschap rondreist 
om zich van alle gebeurtenissen op de hoogte te stellen. 
6. Elke grote stad moet een stadhuis of raadskamer 
hebben, mooi, groot en prachtig als de maan, waarin de 
geleerden en ervaren ouderen hun vergaderingen 
moeten houden en wetten ontwerpen ter ontwikkeling 
van de welvaart van de staat en het volk. 

7. De reizende hoofdinspecteur moet voor zijn geheime 
dienst ambtenaren ter beschikking hebben uit alle lagen 
van de bevolking. Hun plicht is alle goede en slechte 
punten van het volk te noteren en dit heimelijk aan de 
hoofdinspecteur mee te delen. De hoofdinspecteur moet 
alle goede diensten waarderen en alle tekortkomingen 
straffen. 


[112] 

8. De ambtenaren die door het staatshoofd worden 
aangewezen om voor de bescherming van de 
onderdanen (burgers) te zorgen moeten deugdzaam zijn 
en beproefd, goede eigenschappen hebben en van goede 
huize zijn. Er mogen ook enkele dieven, rovers 
enzovoort voor deze functies benoemd worden, 
teneinde hen van hun slechte gewoonten te genezen 
door het contact dat zij dan krijgen met personen van 
goede eigenschappen. Zij zullen dan ook nuttig kunnen 
wezen bij de bescherming van de bevolking. 

9. De ambtenaar die enige steekpenning aanneemt, moet 
zeer streng gestraft worden en al zijn bezittingen 
moeten aan de staat worden overgemaakt. Verder moet 
hij op een zodanige plaats geïnterneerd worden dat hij 
daar niet van kan terugkeren. Zulke straffen zijn een 
waarschuwing voor alle andere ambtenaren. Als de 
schuldigen vrijuit zouden gaan zou het de andere 
ambtenaren alleen maar stimuleren om ook het zelfde 
kwaad te doen. Alle ambtenaren moeten zodanige 
salarissen van de staat ontvangen dat zij in staat zijn een 
welvarend leven te leiden en zelfs rijk kunnen worden. 
Wanneer zij een hoge leeftijd bereiken moeten zij de 
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helft ontvangen. Deze pensioenen moeten echter slechts 
tijdens hun leven gegeven worden en nooit na hun 
dood. Hun nakomelingen moeten echter eer en 
benoemingen krijgen die evenredig zijn aan de door hen 
aan de staat bewezen diensten. Hun vrouwen en 
minderjarige kinderen moeten ook de nodige steun van 
de staat krijgen voor hun opvoeding, maar slechts 
zolang als zij rechtgeaard blijven. De steun moet direct 
stopgezet worden als zij de slechte weg opgaan. Dit 
moet het vaste beleid zijn van elke staat. 


an We Gea Tal maf a sd | 
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flenke fe tan fu ged 71 
Manu VII 128, 129, 139, 140, 142-144 


1. De president en de staatsraad moeten twee punten in 
acht nemen bij het heffen van belastingen; ten eerste 
een ordelijk verloop van het regeringswerk, en ten 
tweede het welzijn van het volk. 

2. Zoals een bloedzuiger, het kalf en de bij kleine 
hoeveelheden zuigen, zo moet de president ook kleine 
bedragen heffen als jaarlijkse belasting. 
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3. Hij moet de wortel van zijn geluk en dat van anderen 
niet ondermijnen door overmatige hebzucht. Degene die 
de wortel vande wederzijdse relaties doorhakt, 
veroorzaakt ellende aan zichzelf en aan anderen. 

4. Men kijkt altijd met respect op naar de regeerder 
wiens stiptheid en mildheid zich aanpassen aan alle 
omstandigheden, dat wil zeggen die streng is met 
overtreders en mild is met personen van goed gedrag. 

5. De regeerder moet het volk beschermen, actief en 
niet slap te zijn bij het regeren van zijn land. 

6. De president in wiens staat rovers de onderdanen 
(burgers) beroven en doden, zelfs tot voor de ogen van 
de regeringsambtenaren, moet als dood beschouwd 
worden en met hem ook zijn ministeriële staf en andere 
hoogwaardigheidsbekleders. Hij zal zeker ook erg 
moeten lijden voor deze fout. 

[113] 

7. Daarom is de hoofdtaak van regeerder er op toe te 
zien dat het volk beschermd wordt. Het staatshoofd dat 
zijn belastingen heft volgens het zevende hoofdstuk van 
de Manusmriti, en in wiens rijk de belastingen de 
goedkeuring van de staatsraad hebben, is gelukkig. Wie 
deze beginselen overschrijdt zal lijden. 
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Manu VIL. 145-148 


Ll. De president moet in het vierde deel van de nacht 
opstaan, en na een bad genomen te hebben moet hij 
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bidden, agmthofra uitvoeren en de geleerden en 
godsvruchtigen eerbied bewijzen. Na zijn maaltijd moet 
hij zich naar de Staatsraad begeven. 

2. Rechtstaande zal hij de aanwezige onderdanen te 
woord staan en dan zal hij overleg plegen met de 
ministers. 

3. Dit overleg moet gehouden worden op de top van een 
heuvel in een privé-kamer of in een bos zonder zelfs een 
strootje °* dat zou kunnen storen, en moet zeer geheim 
zijn en zonder de minste vijandschap. 

4, Het staatshoofd achter wiens geheime gedachten men 
nooit kan komen en dat het geheim van zijn ideeën 
nooit prijs geeft, en edelmoedige plannen heeft, is 
capabel om over de hele wereld te regeren, zelfs zonder 
ene schatkist. De bovenstaande teksten tonen aan dat de 
president of het staatshoofd niets mogen doen zonder 
overleg te plegen met de leden van de staatsraad. 
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In deze tekst komt de zin aranya nih$älakä voor. Salakä betekent bezem- 
steel. Nibsälakä zou dus beteken ‘zonder zelfs een bezemsteel.’ De bedoeling 
hiervan is niet letterlijk doch figuurlijk. Het is absurd zich een bos voor te 
stellen zonder zelfs een bezemsteel. Mihsälaka is hier een idiomatische begrip 
voor een strikt verlaten en onvindbare plaats (Gaùgäprasad Upadhyäya). 
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Manu VII. 161-176 


Ll. Allerlei voorzorgsmaatregelen moeten door elke 
regering getroffen worden bij de uitoefening van de 
volgende zes activiteiten: Ásana, status quo of de 
wapens thuis houden; Y&äna, mobilisatie voor de strijd 
tegen de vijand; Sandhi, samengaan met een andere 
natie; Vigraha, vijandelijkheden of oorlogsverklaring 
aan slechtgeaarde vijanden; Dvaiídha, diplomatie of de 
verdeling van het leger in twee delen; Saúsraya, 
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subordinatie of erkenning van de grootheid van een 
sterke mogendheid wanneer onze eigen staat zwak is. 

2. De regeerder moet vertrouwd zijn met de 
tweevoudige aspecten van elk dezer zes dingen, d.i. 
status-quo, mobilisatie, samengaan, vijandigheden, 
diplomatie en subordinatie. 

3. Samengaan kan in twee soorten voorkomen: 
Actieve samenwerking in alle zaken gedurende de 
oorlog, en ten tweede het daaraan tegengestelde (dat wil 
zeggen passieve neutraliteit of geen steun verlenen aan 
de vijand van de samengaande mogendheid). Er moet 
echter voor worden gezorgd de huidige en toekomstige 
belangen van de eigen staat op allerlei manieren veilig 
te stellen. 

4. Oorlog bestaat ook in twee vormen: de oorlog die in 
een bepaald seizoen wordt gevoerd voor het eigen 
belang en de oorlog die gevoerd wordt om het leed, een 
bevriende mogendheid aangedaan, te wreken. 

5. Van opmarcheren of aanvallen wordt gezegd dat het 
ook tweevoudig is, namelijk de aanval die alleen wordt 
ondernomen wanneer een urgente zaak dat plotseling 
eist, en de aanval die in samenwerking met een 
bevriende natie wordt ondernomen. 

6. Stil zitten (status-quo) bestaat ook in twee soorten, 
namelijk het stil zitten van een mogendheid die 
verzwakt is of vermoeid van vorige activiteiten en het 
stil zitten ten voordele van een bevriende mogendheid. 
7. Om zijn doel te bereiken kan men één deel van het 
leger aan de bevelhebber laten en één deel zelf beheren. 
Een dergelijke splitsing tussen de generaals en het leger 
wordt tweevoudige diplomatie genoemd, door degenen 
die de waarde van de bovenstaande zes punten kennen. 
8. Subordinatie bestaat ook in twee soorten om speciale 
redenen; toevlucht nemen tot een machtig staatshoofd 
of toevlucht nemen tot een godsvruchtige 
persoonlijkheid teneinde de last, door een vijand 
bezorgd, te ontwijken. 
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9. Wanneer de regeerder weet dat zijn macht in de 
toekomst zeker is maar dat hij momenteel zal moeten 
lijden, moet hij zijn toevlucht nemen tot vreedzame 
maatregelen. 

10. Maar wanneer hij al zijn onderdanen en de 
legereenheden volkomen tevreden ziet en hijzelf in een 
zeer voordelige positie verkeert, moet hij oorlog 
verklaren aan de vijand. 

11. Wanneer hij zijn eigen leger opgewekt en sterk 
bevindt, en dat van zijn vijand het tegenovergestelde is, 
moet hij zijn leger mobiliseren teneinde de vijand aan te 
vallen. 

12. Maar indien- hij merkt dat zijn leger en 
transportmiddelen in een deplorabele toestand verkeren, 
moet hij stil zitten (status-quo) en zich langzaamaan 
verzoenen met zijn vijanden. 

13. Wanneer de regeerder weet dat zijn vijand in alle 
opzichten sterker is dan hij, moet hij trachten zijn doel 
te bereiken door het verdelen van zijn leger (op 
diplomatische wijze). 

14. Wanneer hij merkt dat de legermacht van de vijand 
hem gaat verslaan, moet hij snel asiel zoeken bij een 
rechtvaardig en machtig staatshoofd. 

[115] 

15. De regeerder moet het staatshoofd, dat in staat is 
zijn leger en het volk onder controle te houden en de 
vijand te onderdrukken, eerbiedig en als een guru 
(leermeester) dienen. 

16. Indien hij vindt dat iets niet in orde is bij dat 
staatshoofd waar hij asiel heeft gezocht, moet hij deze 
zaak ten koste van alles en zonder enige aarzeling recht 
zetten. Men mag nooit twist uitlokken met een 
rechtvaardig staatshoofd. Men onderhoude steeds 
vriendschappelijke relaties met zulk een staatshoofd. 
Maar als een zondig staatshoofd macht en sterkte 
vergaart, moet hij door de middelen als hierboven 
aangegeven, uitgeschakeld worden. 
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Manu VII. 177-180 


l. Een diplomatisch regeerder moet altijd trachten dat 
zijn bevriende naties, de neutrale en zijn vijanden hem 
niet voorbijstreven in macht. 

2. Alle handelingen moeten weloverwogen worden 
vanuit twee gezichtspunten: wat voor invloed zullen zij 
hebben op de toekomst, en wat hun direct gevolg zal 
zijn. Voor- en nadelen van handelingen in het verleden 
moeten ook grondig bestudeerd worden. 

3. Het staatshoofd dat grondig de sterke en zwakke 
punten van de te nemen stappen bestudeert, dat vlug is 
in zijn beoordeling van tegenwoordige handelingen en 
weet hoe het voordeligst een handeling van het verleden 
te wijzigen, kan nooit door zijn vijanden verslagen 
worden. 

4, Het staatshoofd en zijn manschappen moeten trachten 
te voorkomen dat hun vrienden, de neutralen en hun 
vijanden in onderhandeling treden met de mogendheid 
waarmee zij oorlog voeren. 
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Manu VII. 184-192, 194-196, 203, 204 


l. Wanneer een staatshoofd een kruistocht onderneemt 
tegen zijn vijand, moet hij afdoende maatregelen treffen 
voor de verdediging van zijn eigen land. Daarna moet 
hij overal verkenners aanstellen teneinde aan de nodige 
inlichtingen te komen. Na dit alles gedaan te hebben, 
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moet hij zijn leger, transport, bewapening, enzovoort 
goed organiseren. Na dat alles gereed en in orde is 
gebracht, moet hij uitrukken. 

2. Hij moet drie wegen voor communicatie open 
hebben, namelijk het land voor gevechtswagens, 
paarden en olifanten, het water voor schepen, en de 
lucht voor vliegtuigen. Hij moet een zesvoudige 
uitrusting hebben voor het leger, namelijk voetvolk, 
gevechtswagens, olifanten, paarden, kanonnen en ander 
geschut. Hij moet over voldoende proviand voor het 
leger beschikken. Dan moet hij zodanig met zijn leger 
manoeuvreren dat het ogenschijnlijk naar een andere 
plaats gaat, terwijl hij langzaam en gestadig optrekt naar 
het land van de vijand. 

3. Hij moet er streng op toezien dat niemand in contact 
staat met de vijand en zijn geheimen vertrouwelijk aan 
de vijand doorgeeft. Degene die van buiten een vriend 
lijkt, maar in zijn binnenste een vijand is, is de grootste 
vijand. 

4, Hij en zijn officieren moeten zeer goed geoefend zijn 
in de krijgskunst. Het volk moet ook een militaire 
opleiding genieten, daar alleen die soldaten goed 
kunnen strijden die van te voren goed geoefend zijn. De 
oefening moet uit verschillende slagorden bestaan, in 
het Sanskrita vyüha’s genoemd, bijvoorbeeld danda 
vyüha of de formatie van het leger in een rechte lijn als 
een zweep; sakafa vyüha of de wagenformatie; varäha 
vyüha of de varkensformatie (net als varkens achter 
elkaar aanrennen en groepjes vormen); makara vyüha of 
krokodillen-formatie (het regelen van het leger in de 
vorm van een zwemmende krokodil); suci vyüha of 
wigformatie (het leger opstellen als een wig, namelijk 
een fijne punt in frontlinies die naar achteren toe lopend 
steeds breder worden); zi/akantha vyüha of J-formatie, 
dt. zoals een J een abrupte neerwaartse beweging 
maken. 

>. Hij moet meer soldaten zenden naar die plaatsen waar 
er groter gevaar heerst. Hij moet dan zijn leger in de 
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padmavüha of lotusformatie opstellen, en het 
commando voeren over de regimenten die om hem heen 
draaien, waarbij hij zelf zich in het midden bevindt. 

6. Generaals en soldaten moeten in alle acht 
windrichtingen geplaatst worden (oost, west, zuid, 
noord en de vier tussenliggende). Het grootste deel van 
het leger moet zich richten naar het eigenlijk slagveld, 
maar de achterkant en de zijden moeten ook goed 
bewaakt zijn, teneinde aanvallen van die zijden te 
voorkomen. 

1. Betrouwbare en waakzame wachtposten moeten 
overal opgesteld worden. Zij moeten goed geoefend zijn 
in stabiel staan of onbevreesd en fors strijden. 

8. In geval Uw leger klein is en U strijd moet leveren 
tegen een grotere macht, moet het hele leger 
gecombineerd worden of moet U van tijd tot tijd de 
soldaten ver van elkaar verwijderen (teneinde de schijn 
te wekken dat U een grote legermacht heeft). Wanneer 
er strijdend een stad, fort of vijandelijk kamp 
binnengegaan moet worden, moeten de suci vyüha of 
wig-formatie en vajra-vyüha of dubbele randformatie 
worden, dat wil zeggen het leger zal moeten 
binnendringen langs de smalste zijde van de wig, en 
terwijl zij binnendringen moeten zij de vijand van beide 
zijden bestoken. Als er kogels of kanonschoten op hun 
neerkomen vanuit de frontlinie van de vijand, moet het 
leger sarpa vyüha of slangen-formatie opgesteld 
worden. Zij bewegen zich dan langzaam op hun buik 
voort en wanneer zij de vijand dicht genaderd zijn, 
[117] 

springen zij plotseling op en rennen op hen in, terwijl 
zij de kanonnen richten op de vijand en hen gevangen 
nemen. Ook kunnen bejaarden en zwakke personen in 
frontlinie opgesteld worden met rijzige en krachtige 
soldaten achter hen. De vijand kan dan makkelijk 
omvergelopen worden of ter strijd gedwongen worden 
door een overrompeling en uit elkaar verdrijven. 
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9. Indien het slagveld vlak is, moeten gevechtswagens, 
paarden en voetvolk gebruikt worden; bij diep water 
gebruike men boten en bij ondiep water olifanten. In 
geval van bos gebruike men pijlen en in een zandige 
vlakte zwaarden en schilden. 

10. De vechtende soldaten moeten constant 
aangemoedigd en tevreden gesteld worden met 
woorden, maar ook met eten en drinken, met verse 
wapens, bijstand en geneeskundige verzorging; zonder 
leger mag men niet ten strijde trekken en het strijdend 
leger moet men voortdurend in het oog houden, om te 
zien of ze goed strijden of bedrog plegen. 

11. Indien nodig, mag het land van de vijand belegerd 
worden. Veevoer, levensmiddelen, water en brandstof 
moeten vernietigd worden of voor consumptie 
ongeschikt gemaakt worden. 

12. Alle putten, muren en sloten moeten vernietigd 
worden en ’s nachts moet de vijand lastig gevallen 
worden, teneinde hem tot overgave te dwingen. 

13. Wanneer de overwinning behaald is, moet het 
overwonnen staatshoofd van het vijandelijke kamp 
schriftelijk beloven zich goed te zullen gedragen in de 
toekomst en rechtvaardig te zullen regeren. Er zullen 
geschikte adviseurs benoemd worden om hem te leiden, 
en er zorg voor te dragen dat hij niet misleid wordt. De 
overwonnen leiders en hun trawanten moet een ruime 
toelage van juwelen enzovoort toegekend worden en zij 
moeten een goede behandeling krijgen, zodat zij een 
rustig leven kunnen leiden zonder nog over hun 
vroegere wandaden te moeten nadenken. Ook als ze 
gevangen worden gezet, moeten ze billijk worden 
behandeld, zodat ze zonder verdriet over de nederlaag 
in tevredenheid verder kunnen leven. 

14. In beslag nemen van andermans eigendommen is 
altijd de oorzaak van de wrevel. De enige manier om dit 
gevoel te onderdrukken is aan de anderen mooie 
geschenken te geven, hen nooit te beledigen of te 
provoceren noch hen te kleineren noch ooit te 
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insinueren dat U hen verslagen had; altijd te tonen dat 
zij Uw broeders zijn en U een zwakke plek in Uw hart 
voor hen heeft. 


fevayfemrmen uitt 4 add | 
aan fm We gear Funen UI 
atd q ait 4 gemfia a | 
red Reni oefe vera U 2 
uzi Bei UW a ef Sarma a | 
Pad Yrsg meat ZU: U 3 
nn gear Met merafkn | 
eine a greg: U 4 


Manu VII. 208-211 


Dit zijn de kenmerken van een bondgenoot: 

1. Een staatshoofd gaat niet zoveel vooruit door het 
verkrijgen van land als door het verkrijgen van een 
stevige vriend, hetzij zwak of sterk, die materiële hulp 
kan verlenen in de toekomst. 

2. Zelfs een zwakke vriend is prijzenswaardig indien hij 
rechtvaardig, dankbaar, joviaal, liefderijk en standvastig 
[118] 

in zijn handelingen is. 

3. Er moet voor gewaakt worden geen ruzie te maken 
met een man die wijs, respectabel, moedig, knap, trouw, 
geleerd, standvastig is en bekend is met Uw vroegere 
daden. Degene die vijandschap verklaart aan zulke 
personen zal gaan verliezen. 

Dit zijn de kenmerken van een neutrale persoon: 

4. Dat zijn diegenen die lovenswaardige kwaliteiten 
hebben, die onderscheid kunnen maken tussen goede en 
slechte mensen, die moedig en vriendelijk zijn en wiens 
daden nobel zijn. 


ud gef Tal Ge oensa afafs: | 
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Manu VIL. 216 


Hierboven werd gesteld dat het staatshoofd altijd vroeg 
moet opstaan, zich baden, de rituelen uitvoeren, 
agnihotra uitvoeren of laten uitvoeren, overleg plegen 
met zijn ministers, naar de rechtszaal gaan, alle 
officieren en commandanten van het leger ontmoeten, 
hen tevreden stellen, de militaire oefeningen 
inspecteren, de stallen van de paarden, de olifanten en 
de koeien, de vooraad van wapens, het observatorium, 
enzovoort bezoeken, suggesties doen ten aanzien van 
het opheffen van gebreken, lichamelijke oefeningen 
doen en tegen de middag naar het paleis van zijn 
echtgenote gaan om zijn maaltijd te nuttigen. Het 
voedsel moet goed onderhoud worden, goed zijn voor 
het lichaam en de gedachten, geneeskrachtig zijn, uit 
allerlei smakelijke en geurende schotels, zoetigheden en 
andere ingrediënten bestaan. Hij moet dus steeds een 
gelukkig leven leiden, en op allerlei manieren trachten 
de staat tot vooruitgang te brengen. 


Hoe moeten belastingen bij de bevolking geïnd worden? 


gea, U ARN Tar Uytsel: | 
eN A: Ve EEN va ar II 
Manu VII. 130 


Het beginsel van belasting heffen is als volgt: van 
handelaren in koeien en andere dieren, of van 
kunstsmeden in goud en zilver moet een vijftigste deel 
van hun winsten geheven worden. Van handelaren in 
rijst en andere graansoorten een zesde, een achtste of 
een twaalfde deel van hun winsten. De inning moet 
zodanig geschieden dat-geen enkele landbouwer 
enzovoort daardoor moeilijkheden krijgt of gebrek gaat 
lijden aan levensmiddelen of geld. 
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Daar de vooruitgang van een staat afhangt van 
welvaart, gezondheid en overvloed, moet het 
staatshoofd al zijn onderdanen als zijn eigen kinderen 
gelukkig trachten te maken. De onderdanen op hun 
beurt moeten het staatshoofd en de regeringslieden als 
hun ouders behandelen. 


De waarheid is dat de onderdanen de staatshoofden 
van het staatshoofd zijn en het staatshoofd slechts hun 
beschermer is. Er kan geen regeerder bestaan zonder 
geregeerden en geen geregeerden zonder een regeerder. 
Elkeen moet onafhankelijk zijn in persoonlijke zaken en 
wederzijds afhankelijk in algemene zaken. Het 
staatshoofd en de regeringslieden mogen niet 
ongehoorzaam zijn tegenover het staatshoofd. 

Nu hebben wij in het kort de meest belangrijke 
punten van het politiek departement behandeld. Voor 
een uitgebreider uitleg over dit onderwerp wordt de 
lezer verwezen naar studie van de Veda's, de 
Manusmriti, de Sukra-niti, de Mahäbhärata en andere 
boeken. 

De beginselen voor de rechtszaak worden gegeven 
in het achtste en het negende hoofdstuk van de 
Manusmriti, en moeten in praktijk omgezet worden. 
Enkele worden hieronder in het kort gegeven: 

[119] 


TE sera vastra èafs: 
HETE AFL fra Geren Gr III 
dura frdsenfafsa: | 
WA a GI Seend a 2 
dara aan dara efen: | 
malen fear: Tnfaarerd: U 3u 
qimfaareeuiva qed veerfa | 
Ki a ad da eiduenda a 141 
vut fauna gea U a 
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gerend saenfteafss U 5 

ug vrg fa far aut Jen, | 

ud waaar gaerdafaa U 6 

gal frgcaudn aut afte | 

Wed GA A Grafd laar GAS: 17 

gu ar 4 ie qed a HASTA | 

agafag aft a vald fenfeadt us u 

aa gd vei a aa A | 

ed GA SA AARS: IO 

ud va sd sfa val afd tid: | 

deed 4 eve mr dà oat sdsata U 10u 

qe fe ward 4: ved vaa | 

qed d fagdaraened a ea MU 

U va geert fesagafe a: 

vu gaan adaafg mesft U 12 

qrasedea wat qe: afgeeft | 

qa: aur: gaf, Ue teng I 13 1 

Wal Had Jed 4 HAAS: | 

uil neft mat frans aa ft U 14 

Manu VIII. 3-8, 12-19 

Betekenis: 
1. De volgende achttien soorten van geschillen moeten 
dagelijks onderzocht worden en beslissingen in deze 
zaken moeten volgens plaatselijk gebruik en de 
geschreven wetten worden genomen. Waar geen van 
deze beide middelen toegepast kan worden, moeten er 
naar behoefte nieuwe wetten worden ontworpen. 
Deze geschillen zijn als volgt: 
2. (1) leningen, (2) hypotheken, (3) verkopen van 
andermans eigendom, (4) geweldpleging in vereniging, 
(5) misbruiken van giften. 
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3. (6) miet uitbetalen van salarissen, (7) contractbreuk, 
(8) bankgeschillen, (9) geschillen tussen de veehoeder 
en zijn meester. 

4. (10) grensgeschillen, (11) overmatig straffen, (12) 
onzedelijke taal en smaad, (13) diefstal en roof, (14) 
geweldpleging, (15) overspel. 

5. (16) schending van rechten, (17) erfenis, (18) 
dobbelen en daarbij mensen als inzet gebruiken. Deze 
zijn de achttien gelegenheden waarbij geschillen kunnen 
ontstaan. 

6. Vele van deze geschillen kunnen middels het 
gewoonterecht en de traditie °* beslecht worden. Er mag 
bij het beslechten geen partijdigheid getoond worden. 
[120] 

7. De rechters moeten beschouwd worden als gewonden 
in wie het recht gewond is, en dit recht om genezing 
komt vragen, waarbij deze rechters niet proberen de pijl 
uit het lichaam van het recht te trekken om daarmede 
het hart van het onrecht te doorboren. 

8. Een rechtvaardig mens moet niet ter rechtszitting 
verschijnen en als hij daar komt, moet hij steeds de 
waarheid spreken. Elkeen die zijn mond houdt wanneer 
er onrecht te bespeuren valt in de rechtszitting of tegen 
de feiten getuigt, is een groot zondaar. 

9. Alle rechters (leden van het hof) die de 
rechtvaardigheid vermoorden door onrechtvaardigheid 
en de waarheid door onwaarheid, moeten als dood 
beschouwd worden. 

10. Vermoorde rechtvaardigheid doodt haar moordenaar 
en verdedigde rechtvaardigheid beschermt haar 
beschermer. Daarom moet de rechtvaardigheid nooit 
vermoord worden uit vrees dat het haar moordenaar zal 
doden. 

11. Elkeen die de krachtgevende en gelukschenkende 
rechtvaardigheid vernietigt, wordt een Südra of gemeen 


'® Met traditie placht Swami Dayananda te zeggen de vedische traditie die 
vanaf de scheppping tot heden voortbestaat, d. í. Manusmriti (Suruj Biere). 


SATYÄRTHAPRAKÁASA 241 


persoon genoemd door de wijzen. Daarom moet 
niemand de rechtvaardigheid vertrappen. 

12. Rechtvaardigheid is de enige vriend die ons zelf na 
de dood vergezelt. Alle andere vrienden maken een eind 
aan hun vriendschap bij hun dood. Het gezelschap van 
de rechtvaardigheid komt nooit tot een eind. 

13. Als er enig onrecht in de rechtszitting plaatsvindt, 
wordt het in vier delen verdeeld. Een deel gaat naar de 
dader, het tweede deel naar de getuige, het derde deel 
naar de leden van het hof en het vierde deel naar de 
president van het hof. 

14. Waar de veroordeelbare veroordeeld wordt, de 
prijzenswaardige geprezen wordt, de veroordeelde 
gestraft en de eerbare geëerd wordt, zijn al de leden en 
de president van het hof zondenvrij en blijft de zonde 
aan de zondaar kleven. 


Hier volgen de kwalificaties van getuigen: 
Ara: aq aq wrat: mrg Afd: | 
adedfaasaeur feat asta UN 
cui ae fe: eig vem fen: | 
Wa Ad: Yolanda: 2 II 
detg a vig wad a | 
anvsdra qe 4 va arftro: 13 1 
agt ojee, fd Tufaa: 0 
GA qd Ten Ted faam U 4 
gast garde fat | 
a a gam vafefsat a dad ISI 
art Seyn afsganddak | 
Harns da wafea Sat IG 
muta a, gs, Ui aren, | 
Ad geafsgadatd aerden U7 u 
gard: aft: gramfdivartafet | 
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uiafaarmisiassta faftrstm aaa 8 

a, gede wristen afted fa: | 

an ad ven gun a Afar UO 

ad ae gee diermefa gen | 

ze aaa wid artan vergt U 10 U 

Hem Gad art od: gen a8d | 
[121] 

aard fg gere qdatg aff: U 

arta grad: al nf aar: 

maden: Garri gut afro, U 12 

ga faam fe aaa: dat fined 

dea da: Aad cesd Get fas: U 13 N 

valssuafermam Ti mean Had | 

frl fa ve: geaudfer qr: N14 

Manu VIII. 63, 68, 72-75, 78-81, 83, 84, 96, 97 

Betekenis: 
1. Alleen personen uit alle varna’s (klassen) die hoogst 
betrouwbaar, geleerd, dharmisch - godsvruchtig, niet 
bedrieglijk, niet geldzuchtig en alle plichten kennende 
zijn mogen getuigen zijn. 
2. Vrouwen moeten voor vrouwen getuigen, 
wedergeborenen tegen wedergeborenen, Südra’s tegen 
Südra’s en achtergestelde klassen tegen achtergestelde 
klassen. 
3. Het is niet nodig getuigen te horen'® in geval van 
geweldpleging, diefstal, overspel, onzedelijk taal en 
afranseling. Zulke daden worden meestal heimelijk 
gepleegd. 
4, Als er veel getuigen zijn, moeten twee criteria in acht 
genomen worden bij aanneming van het bewijs: indien 
de getuigen van dezelfde klassen zijn als de beklaagde, 
moeten hun kwaliteiten in overweging genomen worden 


2 Dit wil zeggen: men moet geen vragen stellen i.v.m. de klasse (kaste) van 
een getuige, maar de echte getuige alleen maar aanhoren. 


SATYÄRTHAPRAKÄSA 243 


en indien zij van gelijke kwaliteiten zijn, dan moet op 
Brahmanen van hogere kwaliteiten, bijvoorbeeld 
zieners en heiligen, gerekend worden. 

5. Er bestaan twee soorten getuigen: ooggetuigen en 
getuigen die gehoord hebben. Getuigen moeten de 
waarheid spreken in de rechtszaal. Indien zij 
waarheidsgetrouw getuigen, worden zij niet gestraft. 
Maar degenen die meineed plegen, moeten gestraft 
worden. 

6. Indien iemand voor het gerecht of voor geleerden het 
tegenovergestelde verklaart van wat hij gezien of 
gehoord heeft, lijdt hij in dit leven de pijn die gelijk is 
aan de pijn die geleden wordt bij het doorboren van de 
tong en blijft hij, in het leven hiernamaals, verstoken 
van de zaligheid. 

7. Alleen dat deel van de getuigenis dat natuurlijk uit de 
mond van de getuige komt, is betrouwbaar. Hetgeen 
hem voorgezegd wordt, is te verwerpen. 

8. Wanneer de aanklagers en de beklaagde aanwezig 
zijn, moeten de rechters de gedagvaarde getuige kalm 
en rustig horen als volgt: 

9. “O getuigen, vertelt waarheidsgetrouw hetgeen U 
weet van de handelingen van beide partijen. Uw 
getuigenis is nodig voor de berechting van de zaak.” 

10. De getuige die de waarheid spreekt, krijgt een goed 
leven in de volgende geboorte; hij wordt onder gunstige 
omstandigheden wedergeboren en is gelukkig. Hij 
verlicht hierdoor dit leven zowel als het volgend leven. 
In de Veda's staat geschreven dat de tong zowel respect 
als ongenade brengt. Degene die de waarheid spreekt, 
wordt gerespecteerd en degene die onwaarheid spreekt, 
wordt veroordeeld. 

11. Waarheid reinigt de getuige. Waarheid verhoogt het 
[122] 

peil van de dharma - godsvrucht. Daarom moeten de 
getuigen van alle varza ’s de waarheid spreken. 

12. Het zelf is de getuige van het zelf. Het zelf is de 
benadering van het zelf. * Mens bedenk dit en haal geen 
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ongenade op uzelf hetwelk de getuige is tegen al het 
zelf. Spreekt de waarheid.” 

13. De wijzen hebben gezegd dat geen mens beter is 
dan de mens wiens geweten hem niet knaagt wanneer 
hij spreekt. 

14. ‘O gij die Uw welvaart wenst, denk niet dat gij 
alleen staat en niemand Uw onwaarheid zal ontdekken. 
U moet bedenken dat God zelfs de innerlijkste dingen in 
Uw hart waarneemt. Hij is de getuige van Uw innerlijk 
zelf. Vreest hem en spreek de waarheid.’ 


demen, varta a | 
ATA, Stara ae fragen IN 
Urd A A: Wed A | 
aa susfaNieg varende: U 2 
ahentsun Herd dg AEHa | 
van s net sve Aard agfa 3u 
PN Gl mier fap ua | 
HT, E A Gl fegarssada TIA 
Set fer et aat a Gean | 
agian a mut a ui deeda a ISI 
Aai uma dert a dad: | 
arausqust area qué sve Uda 6 
Rdeusi cin a fdan | 
Tas qaft gerake U 7 U 
HEUSUUS IL, Var Suedydar sa | 
RAN Heeft en da mest Us 
qarus ged galg dara | 
gil US q ageren: Wa IO 

Manu VIII. 118-121, 125-129 


1. De waarde van een getuigenis is twijfelachtig indien 
zij afgelegd wordt door geldzucht, angst, gehechtheid, 


SATYÄARTHAPRAKASA 245 


beïnvloeding, vriendschap, wellust, boosheid, domheid 
of kinderlijkheid. 

2. Indien een getuige onwaarheid vertelt in een van de 
bovenstaande gevallen, moet hij als hieronder 
aangegeven gestraft worden. 

3. lemand die getuigenis aflegt door geldzucht moet een 
boete van 15 roepies en 10 annas opgelegd worden, 
indien door beïnvloeding een boete van 3 roepies 
en14/ annas, indien uit vrees een boete van 15 roepies 
en 10 annas, indien door vriendschap 15 roepies en 10 
annas. 

4. Indien door wellust 39 roepies en 1 anna, indien door 
boosheid 46 roepies en 14 annas, indien door domheid 3 
roepies en 2 annas en indien door kinderlijkheid 1 
roepie en 9 annas. 

5. Hier volgen de strafmiddelen: de geslachtsorganen, 
de maag, de tong, de voet, het oog, de neus, het oor, 
geld en het lichaam. 

6. Bij het uitdelen van straf moet er rekening worden 
gehouden met de tijd, de gelegenheid, de drijfveer, de 
aard en de grootte van het misdrijf, bijvoorbeeld de 
bedragen van de boetes als hierboven genoemd zijn niet 
[123] 

strikt vastgesteld. Indien de beklaagde zeer arm is mag 
hij minder beboet worden en indien hij rijk is mag het 
bedrag verdubbeld, verdrievoudigd en zelf verviervoud- 
igd worden. D.w.z. de straf moet in verhouding zijn met 
de streek, de tijd, de persoon en het misdrijf. Daarom 
mag men niemand een onrechtvaardige straf opleggen. 
7. Elke straf die onrechtvaardigd wordt opgelegd, leidt 
tot het verlies van alle verdiend respect, de reputatie van 
het heden, de toekomst en zelfs van het volgende leven. 
8. Het staatshoofd dat de schuldigen niet straft en de 
onschuldigen straft, dat wil zeggen als hij de misdadiger 
vrijspreekt en de onschuldige straft, verkrijgt hij een 
slechte naam in dit leven en ellende in het leven daarna. 
Daarom moeten de schuldigen altijd en de onschuldigen 
nooit gestraft worden. 
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9. Er zijn vier trappen van straffen: ten eerste onder 
toezicht stellen, ten tweede publieke terechtwijzing, ten 
derde boete opleggen en ten vierde de doodstraf, door 
geseling of ophanging. 


a dM aam wd A farded | 

dua sea varna uit: U 1 u 
foarard: gearm Sraf qa: gÔfea: 0 
Aten Ta Usa u: wad a feet 121 
afg vaten GATA: Had ve: | 
a Tal Hieten: Geafafa ror U 3 
NUE We WÀ vaf fenfeana 
eta q draa afin af a 4 
agua agf: gef aft oi vaa | 
fen ar aqsafteesnpmfafg A: 151 
ù mandaat 

a gaf van Arfa RA 6 
amende qua a fla: | 
UE HW: maf fata: Grada: 071 
uiet adang à adafs ute: | 

qa fami aan fast aftersft 18u 
1 TRU fag SATA, | 
Tg, Aefden, Gy AAEm I 9 
1 ar sagt ar wi ar SEHA | 
aanta gasafsanrea Il 10 
ardafdaà Si sqfafd ara | 
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Manu VIII. 334-338, 344-347, 350, 351, 386 
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|. Het staatshoofd mag dat deel van de misdadiger 
waarmee hij het misdrijf heeft gepleegd, afzetten, d.w.z. 
doorboren, en dit als een les voor allen. 

2. Een misdadiger kan nooit op vergiffenis van het 
staatshoofd rekenen ook al ware hij zijn vader, 
leermeester, vriend, echtgenote, zoon of priester. Een 
rechter die op de rechtersstoel gezeten is, moet 
rechtspreken zonder enig partijdigheid. 

3. De misdaad die een gewone man een boete van een 
geldstuk op de hals haalt, moet verduizendvoudigd 
worden in geval het staatshoofd dezelfde misdaad 
begaat, dat wil zeggen het staatshoofd moet duizend 
maal meer gestraft worden dan een arme man. De 
minister moet achthonderd maal meer gestraft worden, 
[124] 

een mindere officier zevenhonderd maal meer, een nog 
lagere officier zeshonderd maal, enzovoort afnemend 
volgens rang. Zelfs een lage ambtenaar moet niet 
minder dan acht maal meer dan een gewone man 
gestraft worden. Indien de landsdienaren niet meer dan 
de gewone lui gestraft zouden worden, zouden zij het 
volk tiranniseren. Een geit kan eerder tot rede gebracht 
worden dan een leeuw. Daarom is het noodzakelijk dat 
de notabelen van de staat en het staatshoofd zwaardere 
straffen worden opgelegd. 

4. Indien een geleerd mens diefstal pleegt, moet hij acht 
maal meer dan een gewone man gestraft worden indien 
hij Südra is, indien hij VaiSya is zestien maal meer en 
twintig maal meer indien hij een Ksatriya is. 

>. Een brahmaan moet vierenzestig maal, honderdmaal 
of zelfs honderdachtentwintig maal meer gestraft 
worden. De straf moet verhoogd worden naar gelang de 
status en positie van de misdadiger. 

6. Een staatshoofd dat het welzijn van zijn onderdanen 
(burgers) en ambtenaren voor ogen heeft, mag geen 
ogenblik aarzelen om straffen uit te spreken tegen 
opstandelingen en rovers. 

Kenmerken van moedige personen: 


248 HOOFDSTUK VI 


7. Wie een nog grotere misdaad pleegt dan een 
leugenaar, een dief of degene die een ander een straf 
geeft zonder dat hij iets misdaan heeft, wordt een ware 
zondaar en schurk genoemd. 

8. Het staatshoofd dat een opstandeling tolereert en hem 
niet hardhandig aanpakt, zal gauw vernietigd worden, 
en zijn staat zal door disharmonie uiteenvallen. 

9. Noch door vriendschap noch door grote geldsommen 
zal een staatshoofd zich ooit mogen laten weerhouden 
van het straffen van opstandelingen. 

10. Degene die rechtvaardigheid opgeeft en een 
onschuldige vermoordt, moet direkt en zonder enige 
consideratie de zwaarste straf krijgen, ook al ware hij de 
leermeester, zoon, vader, jonger of ouder, brahmaan of 
zelfs geleerde in de heilige schrift. 

11. De man die een moordenaar vermoordt, hetzij 
openlijk of in het geheim, is niet schuldig aan moord. In 
dit geval heeft het kwaad zichzelf gestraft. 

12. Het meest verheven staatshoofd is het staatshoofd in 
wiens staat er geen dief, geen overspeler, geen 
moordenaar, geen rover en geen bandiet voorkomt. 


vaii gesden m Gmfpgefdan 1 

af vafn: arden dean agdfter II 

quid dead ve aa Tad | 

VAER PII JA Gea Urd 2 

duteaft aut arend dT Va | 

Tg afgern A afte OTA N31 

Hede suist a | 

qaerit a fmarmmgda 8 4 

ui gala, Un Ba, | 

de ffe ad refr eat nf US It 
Manu VIII. 371-372, 406, 419-420 
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}. Indien een vrouw, door trots van haar familie haar 
echtgenoot verlaat en overspel pleegt, moet het 
staatshoofd haar in het openbaar een zware straf 
opleggen. 

2. Evenzo moet het staatshoofd de man die zijn vrouw 
verlaat, en overspel of prostitutie pleegt, een zware straf 
opleggen. (Er staat eigenlijk dat hij hem levend doet branden door hem op 
een in vuur gloeiend heet gemaakt ijzeren bed te doen liggen). 


Vraag: Indien het staatshoofd of zijn vrouw, de 
rechter of zijn vrouw overspel enzovoort plegen, wie 
kan hen dan straffen? 


[125] 
Antwoord: De staatsraad. Zij verdienen een grotere 
straf dan gewone personen. 


Vraag: Waarom zullen het staatshoofd en de 
notabelen van de staat straf moeten ontvangen van de 
staatsraad? 


Antwoord: Het staatshoofd is een rechtvaardig en 
gelukkig wezen. Indien hij niet bereid zou zijn de straf 
te ontvangen, waarom zouden anderen dat dan moeten 
zijn. Verder kan het staatshoofd niets er tegen doen als 
het volk, de president en de regeringsfiguren 
vastberaden zijn hem te straffen. Indien dit niet de leuze 
zou zijn dan zouden het staatshoofd, de officieren en 
andere invloedrijke personen de rechtvaardigheid 
vertrappen, zich op het pad van de zonde begeven en 
het volk en de staat vernietigen, om uiteindelijk tot 
zelfvernietiging te komen. Denk aan de tekst die wij 
hiervoren aanhaalden waarin staat dat het recht, als het 
goed toegepast wordt, het ware staatshoofd en de ware 
gerechtigheid is. Degene die dit overschrijdt is zeer 
slecht. 
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Vraag: Het afzetten van een lichaamsdeel is geen 
juiste straf. Niemand is de maker van een lichaamsdeel 
en kan het ook niet levend maken. Daarom is zulk een 
strenge straf slecht. 

Antwoord: Degenen die deze straf streng vinden, 

kennen de kunst van regeren niet. Indien een persoon 
zulk een straf opgelegd wordt, is dat een les voor de 
anderen. 
Deze personen zullen dan slechte daden achterwege 
laten en de deugd aanhangen. Om de waarheid te 
zeggen: indien de hoeveelheid straf verdeeld wordt over 
alle misdadigers zal elke misdadiger een, naar 
verhouding, te klein aandeel van de straf krijgen. 
Hetgeen U milde straffen noemt, wordt zeer groot 
wanneer zij samengevoegd worden. Wanneer veel 
personen een misdaad plegen moet de straf verminderd 
worden. Stelt U zich voor dat een man een straf zwaar 
als veertig kilo opgelegd zou worden en een andere een 
straf van een kwart kilo, het gemiddelde wordt dan 
ongeveer twintig kilo. Zullen de boosdoeners zich zulk 
een straf aantrekken? Stelt U zich voor dat een man een 
straf zwaar als veertig kilo wordt opgelegd en duizend 
mannen elk een kwart kilo straf krijgen. Het laatste gaat 
dan totaal 6% x 40 kilo bedragen. Daarom is het laatste, 
hetgeen U mild noemt, pijnlijker voor de bevolking. 


3. De belastingvoet moet in overeenstemming zijn met 
de tijd en de gelegenheid in geval van lange wegen en 
rivieren. Voor wat betreft zeeën kan er niets definitiefs 
worden vastgesteld. Ook daar moet echter het heffen 
van belasting zodanig zijn dat het een hulp vormt voor 
de scheepvaart, en een winst voor de staat. De zeelieden 
die naar verschillende landen en eilanden varen in hun 
schepen en boten moeten het publiek altijd beschermen, 
en hen niet tot last zijn. Deze tekst van Manu toont aan 
dat degenen die beweren dat er in vroegere tijden geen 
scheepvaart in India bestond, leugenaars zijn. 
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4. Het staatshoofd moet dagelijks de resultaten van de 
verschillende ondernemingen, transportmiddelen, van 
de inkomsten en de uitgaven, de mijnbouw en de 
schatkist kontroleren. 

5. Indien een staatshoofd al deze dingen met zorg en 
volgens de regels doet, het zondige uit het volk bant en 
hun vooruitgang beoogt, verkrijgt hij zeker zaligheid. 


Vraag: Bevat de Sanskrita literatuur grondige 
politiek of slechts enige punten? 


Antwoord: Grondige. Alle politiek die in de wereld 
bestaat en nog in voege moet komen, is aan de Sanskrita 
boeken ontleend. Indien er enig punt bestaat waarop er 
niet speciaal is gewezen, komt de volle emee 
hiervoor in Manu voor: 4aë 


Ed: Il Manu VIIL 3. Dit betekent dat de staatsraad, die 


uit geleerde personen bestaat, zoveel land zullen 
uitgeven als bevordelijk is voor het geluk van de 
regeerder en de geregeerden. Het moet sterk benadrukt 
worden dat kinderhuwelijken in geen geval mogen 

[126] 

toegestaan worden. Huwelijken zonder toestemming 
moeten verboden worden, zelfs in geval van volwassen 
leeftijd van de partijen. Brahmacarya moet uitgeoefend 
worden. 

Aan overspel en polygamie moet een eind gemaakt 
worden. Dit maakt het lichaam en de ziel sterk. Indien 
alleen op intellectuele opvoeding de nadruk wordt 
gelegd, zou een fysiek sterke man honderden geleerden 
kunnen verslaan, en indien alleen de fysieke zijde 
ontwikkeld wordt, met verwaarlozing van de 
intellectuele zijde, zou er geen regering kunnen bestaan 
zonder hulp van geleerden. Het niet bestaan van een 
goede regering lijdt tot een chaos, twist en totale 
vernietiging. Daarom hebben zowel het lichaam en de 
ziel —-Afmä-versterking nodig. 
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Niets verzwakt het lichaam en het intellect zo als 
overspel en seksuele overmaat. Vooral de regerende 
klasse moet uit statige en gezonde personen bestaan. 
Indien de regeerders overmatig seksuele neigingen 
hebben, wordt de gehele regering van nul en generlei 
waarde. AM Ul AA Hol, dat wil zeggen ‘zo de 
regeerder, zo de geregeerden’: men dient te bedenken 
dat de onderdanen (burgers) de regeerder volgen. 
Daarom is het des te meer noodzakelijk dat het 
staatshoofd en de regeringsfiguren nooit in ondeugd 
vervallen en altijd rechtvaardigheid en goed gedrag ten 
voorbeeld stellen aan hun volk. 


Hier werd dus in het kort geschreven over het 
onderwerp “regeren”. Voor verdere bijzonderheden 
wordt de lezer verwezen naar de Veda's, de Manusmrití 
(hoofdstukken VIL, VII, DX), de Sukraniti, de 
Viduraprajägar, de Mahäbhärata (Säntiparva). Er moet 
steeds een zuivere methode van regeren bestaan, hetzij 
in een gewoon koninkrijk, republiek of in een 
wereldrijk. Wij moeten steeds de tekst in de Yajurveda 
(hoofdstuk XVII, vers 29) gedenken, vatad: War 
STJA, dat wil zeggen wij zijn de onderdanen van God, 
God is onze koning. Wij zijn slechts zijn nederige 
dienaren. Moge Hij ons genadig zijn en ons zegenen 
met zijn heersende macht, zodat wij zijn wetten steeds 
mogen uitdragen. 


In het volgend hoofdstuk zullen wij het hebben over 
God en de Veda's. 


Dit is het einde van het zesde hoofstuk van de 
Satyärthaprakäsa 
van Swami Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp: 
‘De plichten van de Staat.” 
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[127] 
Hoofdstuk VII 


Uitleg over God en de Veda's 


md Kn Ti sia afersar aft tara frèg: | 
ae àe fergal mites a Sufggt za Ad 1 1 Il 
Rigveda 1. 164. 39 
sn arafia, ad Ae Ss, | 
da ebt veftar A ju: wa fas U 2 U 
Yajuho 40.1 
ud aq: gekan vanf d afk Mead: | 
ui gard ftai 4 vraaist and fa sronf Arora, 3 Il 
Rigveda X. 48. 1 
aefas a qu fera zed A gedsa ged aal aA | 
qrafta ged ara aq a à qa: el Rare 14 
Rigveda X. 48. 5 
RE jud gel aat HE Fud He ada | 
a ue gaama fensaan: aft favafta U U 5 I 
Rigveda X. 49. 1 


Wij hebben in het derde hoofdstuk, Onderwijs en het 
celibaatschap, de mantra die begint met rico aksare 
uitgelegd. Het betekent dat God met verheven eigen- 
schappen, handelingen, geaardheden en kennis is 
begiftigd. In Hem/Haar bestaan de hchtgevende 
lichamen zoals de aarde en de zon. Hij is aldoordringend 
zoals de ether en Hij/Zij is de Deva-Paramesvara van 
alle deva's. Degenen die Hem niet kennen of geen 
vertrouwen in Hem hebben of Hem niet erkennen, zijn 
niet wijs en atheïstisch, en zij leven altijd in de zee van 
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ellende. Zijn realisatie is de enige manier om alle 
mensen langdurig gelukkig te maken. 


Vraag: Neemt U het standpunt aan dat de Veda’s 
over meer dan één God spreken? 

Antwoord: Neen. Omdat er nergens in de vier Veda’s 
melding is gemaakt van een meervoudige God. Er is 
juist duidelijk gesteld dat er slechts één God bestaat. 


Vraag: Er komt een beschrijving van vele devata’s 
voor in de Veda's. Wat zegt U hierop? 

Antwoord: Elk ding dat verheven eigenschappen 
bezit, wordt devatä genoemd, bijvoorbeeld de aarde. Het 
wordt echter nergens beschouwd als God of een 
voorwerp van aanbidding. Dezelfde tekst zico aksare 
brengt klaarheid in de zaak wanneer het zegt dat al de 
devatf s in God bestaan. Degenen die aannemen dat 
devatä het synoniem van God is, zijn verkeerd. God 
wordt Mahädeva of de hoogste deva genoemd omdat Hij 
de God van alle deva”s is, de schepper, de onderhouder 
en beëindiger van het heelal, de Grote Rechter, en de 
steun van allen. 

1. In de Veda's staat ergens geschreven 
trayastrimsatä.… (Yajuh 14.31), dat er drieëndertig 
deva's bestaan. De Satapathabrähmana rangschikt hen 
als volgt: Acht vasu’s of uitbeeldingen van de hele 
schepping, bijvoorbeeld aarde, uitspansel, vuur, wind, 
ether, de maan, de zon en de sterren. 

[128] 

Elf rudra’s of pijngevenden. Zij zijn de tien vitale 
krachten die 1. uitademing (präna), 2. inademing 
(apäna), 3. drijfkracht (vyäna), 4. herstellende kracht 
(bloedsomloop, samäna), 5. kracht om te slikken 
(udana), 6. boeren (kracht voor uitstoten, zäea), 7. 
knipperen (kürma), 8. hunkering (verzuchtend verlangen 
krkala), 9. geeuwen of gapen (devadatta), 10. 
desintegreren (ontleding of ontbinding, dhanafijaya) 
genoemd worden, en de ziel (jivätmä) is de elfde. Zij 
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worden zudra’s of pijngevers genoemd omdat zij de 
mensen doen wenen wanneer zij het lichaam verlaten bij 
de dood. Twaalf Aditya's of nemers. Zij zijn de twaalf 
maanden van het jaar. Zij worden zo genoemd omdat zij 
het leven van allen nemen. Bliksem wordt Zndra of de 
machtigste genoemd omdat het de bron van grote kracht 
is. Yajfa wordt prajäpati genoemd omdat het 
bevorderlijk is voor de zuivering van de lucht, regen, 
water, groenten enzovoort, voor het respect aan de 
geleerden en voor alle soort kunsten en vakken. De 
letterlijke betekenis van prajäpati is God van de 
schepping. Daar de yajfia alleen onderhoudt, wordt het 
prajäpati genoemd. Dit brengt het aantal op drie-en- 
dertig. Zij zijn deva's omdat zij de bovengenoemde 
eigenschappen bezitten. God is de meester en de hoogste 
van al deze deva's. Hij (de Almachtige) is de vier-en- 
dertigste deva, de aanbiddingswaardige deva, de deva 
die door de mensen aanbeden dient te worden. Dit staat 
duidelijk geschreven in het veertiende boek van de 
Satapathabrähmana, en ook elders. Wanneer de 
tegensprekers deze boeken hadden gezien, zouden zij 
niet in die fout vervallen zijn om te zeggen dat de 
Veda's het polytheïsme prediken. 

2. O mens, elk roerend goed in dit heelal wordt 
doordrongen door de grote rangschikker, die God 
genoemd wordt. Vreest U Hem en doe niet nodeloos 
schade aan een ander. Verlang geen rijkdom van een 
ander. Veracht deze ondeugd, omhels de deugd en 
smaakt U het geluk naar Uw innerlijk zelf. 

3. God onderwijst allen op deze manier: Ik ben God, 
ik bestond toen andere schepselen nog niet bestonden 
(sanätana). Ik ben de Beheerder van de schepping. Ik be- 
heers de oorzaak van de wereld en alle rijkdom. Ik geef 
alles. Alle zielen moeten mij als hun Vader aannemen en 
Mij ook zo aanspreken. Ik verdeel alle soorten voedsel 
onder de schepselen van deze wereld opdat het hen wel 
moge gaan. 
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4. Ik ben, gelijk de Zon, de grootste Verlichter van 
het heelal. Ik kan nooit verslagen of gedood worden. Ik 
ben de schepper van de rijkdommen dezer wereld. 
Geloof in mij als de schepper van de hele wereld. O 
zielen die allerlei moeite hebben, bidt tot mij voor 
kennis en andere vormen van welvaart. Wees nooit ver 
van mijn vriendschap. 


5. O mens ! Ik schenk de kennis van eeuwige waarhe- 
den en andere gaven aan degene die mij aanbidt door 
middel van kennis enzovoort. Mijn naam is Brahma 
omdat ik de Veda's openbaar en de Veda’s mij op de 
juiste wijze openbaren. Ik vergroot de kennis van allen. 
Ik spoor de oprechte mensen aan. Ik beloon de 
uitvoerenden van yajfia’s. Ik schep en onderhoud alles in 
het heelal. Daarom moet U niets anders dan mij 
aanbidden, en geen vertrouwen stellen in iets anders 
noch het als Uw God aannemen. 
feat: gade Yaa ad: often smd 
8 er gld emdai me dara sfan fade 


Yajuhol3. 4 


O mensen, God is de schepper, steun en onderhouder 
van alle lichtende dingen zoals de zon. Hij was, is en zal 
de God zijn van alles dat er was, is en zal zijn. Vanaf de 
aarde tot de zon wordt alles dat er bestaat door Hem 
geschapen en door Hem onderhouden. Laat ons allen 
deze zegenrijke God aanbidden. 

Vraag: U zegt God, God, maar hoe bewijst U zijn be- 
staan? 

Antwoord: Door gewaarwording en andere bewijzen. 

Vraag: Gewaarwording en bewijzen enzovoort zijn 
niet toepasselijk in het geval van God. 


Antwoord: 
AAN AR HAA II 
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Dit is een aforisme uit Gautama’s Nyäyadarsana (1. 1. 4) 
[129] 

De kennis die wij krijgen door het contact van de 
oren, de huid, de ogen, de tong, de neus en de gedachten 
met geluid, gevoel (aanraking), vorm, smaak, reuk, 
vreugde, leed, waarheid, onwaarheid enzovoort, is 
gewaarwording. In geval het niet op een vergissing 
berust. 


Laat ons nu aannemen dat de gewaarwording die wij 
krijgen door de zinnen en de gedachten dat van 
eigenschappen is en niet van het stoffelijke. Zoals de 
vier zinnen aanraking, vorm, smaak en reuk 
gewaarworden en de ziel (=Atmä), met behulp van de 
gedachten, de aarde en andere grondstoffen 
gewaarwordt, van welk deze de eigenschappen zijn, 
worden wij evenzo God gewaar door ontwerp, 
intelligentie en de andere eigenschappen van God in dit 
heelal. Wanneer de ziel haar gedachten, en door de 
gedachten haar zinnen op een bepaald voorwerp zet, en 
iets slechts begint te doen zoals diefstal of iets goeds 
zoals edelmoedigheid, zijn al de verlangens van de ziel 
op die handeling gericht. Op datzelfde moment springt 
vanuit het gemoed dat de handeling slecht is, en van 
onbevreesdheid, vastberadenheid en vreugde indien de 
handeling goed is. Deze aandoeningen komen niet van 
de ziel maar van God. Wanneer de ziel zich, met reine 
gevoelens, er op toelegt God te zien, wordt zij twee 
dingen gewaar, namelijk God en het innerlijk zelf. Als 
het bewijs van gewaarwording daar is om te bewijzen 
dat er een God is, dan zijn er ongetwijfeld nog meer 
bewijzen bijvoorbeeld realisatie enzovoort. Realisatie is 
het kennen van een oorzaak door haar gevolg. 


Vraag: Is God overal tegenwoordig of woont Hij op 
één plaats? 

Antwoord: Hij is overal. Als Hij slechts op één plaats 
was geweest zou Hij niet aldoordringend, alwetend, 
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alordenend, alscheppend, alonderhoudend en 
alvernietigend kunnen zijn. Niemand kan werken op een 
plaats waar hij niet is. 

Vraag: Is God genadig en rechtvaardig of niet? 

Antwoord: Ja'°°. 

Vraag: Deze twee eigenschappen zijn tegengestelden 
van elkaar. Waar er recht is, is er geen genade, en waar 
er genade is, is er geen recht. Recht betekent het geven 
van precies zoveel vreugde of leed als iemand verdient, 
op grond van zijn goede of slechte daden geen drup 
meer of minder. Maar genade betekent de schuldigen 
ongestraft laten. 


Antwoord: Recht en genade verschillen alleen in 
naam. Zij dienen beide voor hetzelfde doel. Straf wordt 
opgelegd met het doel de mens van zonden af te houden, 
en daardoor leed te voorkomen. Datgene wordt genade 
genoemd waarmee het leed van anderen wordt 
weggenomen. Uw interpretatie van recht en genade is 
niet juist. Recht houdt in dat een misdadiger gestraft 
moet worden volgens de handelingen van zijn misdaad. 
Indien hij niet gestraft wordt, is dat geen genade. Een 
rover vrij uit laten gaan betekent leed over duizenden 
rechtvaardigen storten. Hoe kunnen wij spreken van 
genade als het vrijlaten van een persoon ellende voor 
velen wordt? Een rover in de gevangenis zetten of hem 
uitschakelen en daardoor voorkomen dat hij meer kwaad 
doet, is genade tegenover duizenden. 


Vraag: Waarom bestaan dan de woorden genade en 
recht? Als beiden dezelfde betekenis hebben, waarom 
[130] 


"66 In God zijn genadigheid en rechtvaardigheid, beide eigenschappen 
aanwezig. Uit gerst komt gerst voort, uit tarwe ontstaat tarwe en mango uit 
mango: dit is de rechtvaardigheid van God. Uit een plant of boom komen 
honderd, duizend of talloze vruchten voort: dat is zijn genadigheid. 

Volgens het karma schept God de varkens: dit is zijn rechtvaardigheid, maar 
het varken is in zijn lichaam tevreden: dat is de genadigheid van God. 
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dan twee woorden? Eén woord zou dan voldoende ge- 
weest zijn. Dit bewijst dat genade en recht niet dezelfde 
betekenis hebben. 

Antwoord: Is het niet zo dat veel woorden dezelfde 
betekenis hebben en vele betekenissen aan één woord 
gegeven kunnen worden? 

Vraag: Ja, dat is zo. 

Antwoord: Waarom heeft U dan opnieuw twijfels? 

Vraag: Omdat de wereld dat zegt. 

Antwoord: De wereld verkondigt ware en verkeerde 
dingen. Het is onze taak onderscheid te maken. Zie hier. 
De grootste genade van God is dat Hij allerlei dingen op 
deze wereld heeft geschapen, opdat de zielen ervan 
mogen genieten. Wat kan een grotere genade zijn? Nu 
zullen wij de rechtvaardigheid bekijken. De genade 
komt hier tot uitdrukking in het verschil tussen vreugde 
en leed, naar gelang van de daden. Het enig verschil 
tussen genade en rechtvaardigheid is het verschil in 
zienswijze. Wanneer iemand wenst dat de mensen 
gelukkig en vrij van zorgen moeten zijn, is dat genade. 
Het opleggen van straf enzovoort door uiterlijke daden, 
is recht. Het doel van beiden is net eender, namelijk het 
voorkomen van zonde en het opheffen van leed. 


Vraag: Heeft God een vorm of is Hij vormloos? 

Antwoord: Hij is vormloos. Indien Hij een vorm had, 
zou Hij niet aldoordringend kunnen zijn. Indien Hij niet 
aldoordringend was, zou Hij zulke eigenschappen als 
alwetendheid niet kunnen bezitten. Elk sterfelijk wezen 
bezit sterfelijke eigenschappen, sterfelijke handelingen 
en een sterfelijke aard. Daarbij komt dat een God met 
een vorm niet gevrijwaard zou kunnen blijven van 
koude, hitte, honger, dorst, ziekte, onreinheden, 
doorboring, snijwonden, enzovoort. Dit bewijst dat God 
vormloos is. Indien Hij een lichaam had zou er een 
ander wezen geweest moeten zijn dat zijn neus, oren, 
ogen, enzovoort gemaakt had. Indien enig persoon zou 
beweren dat God zijn eigen lichaam heeft gemaakt, dan 
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steunt deze bewering ons toch in onze zienswijze 
aangezien God dan eerst vormloos moet zijn geweest 
vóór Hij zijn lichaam schiep. Daarom wordt God nooit 
als een lichaam voorgesteld, maar verandert Hij het 
gehele onzichtbare materiaal van de wereld tot een grote 
zichtbare vorm. 

Vraag: Is God almachtig of niet? 

Antwoord : Hij is almachtig, maar niet in de zin zoals 
U wel zou kunnen denken. Almachtig zijn betekent 
eenvoudigweg dat Hij geen hulp van iemand nodig heeft 
in het scheppen, onderhouden en beëindigen van de 
wereld, en in het uitvoeren van het systeem van leed en 
plezier voor slechte of goede daden van de zielen 
(ätrmä's). Hij verricht al Zijn werk door Zijn oneindig 
vermogen. 


Vraag: Maar wij stellen ons voor dat God alles wat 
Hij wenst, kan doen. Er is niemand boven Hem. 

Antwoord: Wat wenst Hij? Indien U zegt dat Hij 
alles wenst en alles kan doen, stellen wij U de volgende 
vragen: Kan Hij zichzelf doden? Kan Hij zondigen, 
zoals overspel plegen? Kan Hij pijn lijden? Daar deze 
dingen in tegenstelling tot Zijn kwaliteiten, handelingen 
en aard zijn, is Uw bewering dat Hij alles kan doen niet 
aannemelijk. Daarom is onze uitleg de enige juiste 
betekenis van het woord ‘Almachtig’. 

Vraag: Heeft God een begin of is Hij zonder begin? 

Antwoord: Hij is zonder begin. “Zonder begin’ is 
degene die geen oorzaak of geen begintijd heeft. Dit 
alles is reeds uitgelegd in het eerste hoofdstuk. Wij 
verwijzen U daarom naar dat hoofdstuk. 

[131] 

Vraag: Wat wenst God? 

Antwoord: Hij wenst het welzijn en geluk van allen, 
doch zonder inbreuk te doen op de onafhankelijkheid 
van een wezen. Hij ontneemt niemand de vrijheid tot 
zondigen. 
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Vraag: Is het een verplichting God te erkennen, te 
aanbidden en op Hem te mediteren? 

Antwoord: Inderdaad, dat moet men doen. 

Vraag: Zal God in ruil voor aanbidding enzovoort de 
aanbidder algehele vergiffenis schenken voor zijn 
zonden door wetten los te laten? 

Antwoord: Neen. 

Vraag: Waarom is erkenning en aanbidding dan 
nodig? 

Antwoord: Dat heeft een ander gevolg. 

Vraag: Wat is dat gevolg? 

Antwoord: Stufi of lofprijzing schept liefde voor God 
en helpt een persoon zijn karakter te hervormen door het 
karakter van God aan te nemen. Prärthanä of gebed 
schept nederigheid, hoop en vertrouwen. Upäsana leidt 
tot verbondenheid met God en Gods aanschouwing. 

Vraag: Geeft U een nadere uitleg hiervan. 

Antwoord: Gods lofprijzing bijvoorbeeld: 

8 WATTEN 


fade uy: Gasjgteredsaf 
orsngad a: HAA: Il Yajurveda XL, 8 


Die God is in een ieder aanwezig. Hij is snel, zeer 
krachtig, zuiver, alwetend, alomtegenwoordig, eeuwig, 
als eerste aanwezig, bestaat op zichzelf, heeft zijn eigen 
geaardheid, is eeuwig en maakt de juiste kennis van de 
Veda aan zijn ontelbare onderdanen bekend door zijn 
eigen eeuwige kennis te onthullen. 

Er zijn twee soorten van lofprijzing, een positieve en 
een negatieve. Positieve lofprijzing of saguna stuti is een 
erkenning dat God aldoordringend, snel handelend, 
onsterfelijk, sterk, rein alwetend en in alles bestaande is, 
dat Hij aan Zijn onsterfelijke onderdanen door Zijn 
eeuwige kennis de juiste betekenissen van de dingen 
bekend maakt, middels de Veda. Hierbij denken wij aan 
de kwaliteiten die bestaan in God. De negatieve 
lofprijzing of ninguna stutí is de erkenning van het niet 
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bestaan van zekere kwaliteiten die niet bij God behoren 
maar bij andere dingen, bijvoorbeeld Hij heeft geen 
lichaam; Hij wordt niet geboren; Hij heeft geen 
gebreken; Hij wordt niet beïnvloed door zenuwen, 
enzovoort; Hij doet nooit iets zondig; Hij kent nooit 
moeilijkheden, pijn of onwetendheid. Hierbij denken wij 
aan God als gevrijwaard van dwaasheid, haat enzovoort. 
Het doel van deze lofprijzing is dat wij ons de 
kwaliteiten, handelingen, karaktertrekken die God bezit 
eigen maken, zoals: Hij is rechtvaardig, daarom moeten 
wij ook rechtvaardig wezen. Indien iemand de lof van 
God zingt en zijn gedrag niet herziet, is zijn gebed van 
generle1 waarde. 
Prärthanä | 

at det San: foardiarad | 

aar are Heers Huf se WIET U 1 U 

ai nia Alt oesft ve aft Af 12u 

gend gut de a gaa ddaf | 

god wife fate aa: ader I 3 Il 
[132] 

da wafer mf at graf fray a: t 

ud Wad: Hari a Has ardea II 4 

gade Sd Yara aeedfarnnd verg 

gea Md fes md brad dà HA: 

fader UAE U 5 Il 

AR ui Bei ufrmaggeage ada | 

da aad gu dà ua: fade Il 6 

afge: an agett aftafaften enfant: 

aftrad, edad gem aA an: fadereaat 117 II 

gana magafaasigfaffsasse | 

wf gef fd oh AA: faded I 8 II 
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Yajurveda XXXII, 14; DXX, 9; XXXIV, 1-6 


Ll. O Agni of schitterende God, wees genadig en 
begiftigt ons nu met die wijsheid welke de geleerden, de 
adepten en de yogi voor ons vragen. 

2. U bent het Licht, plaats Uw vriendelijk licht 
ook in mij. U bezit het onsterfelijk vermogen, plaats ook 
vermogen in mij. U bent de onsterfelijke kracht, plaats 
ook kracht in mij. U bent de onsterfelijke vitaliteit, 
plaats ook vitaliteit in mij. U bent tegen ondeugden en 
ondeugdelijke personen, maakt U dat ik ook zo word. U 
is voorkomend tegenover hen die kwaad van U spreken 
of die U prijzen of die iets tegen U ondernemen, maakt 
U dat ik ook zo moge zijn. 

3. O Oceaan van genade, mijn gedachten zweven 
naar verre oorden wanneer ik wakker ben, vallen in een 
diepe sluimering wanneer ik slaap en gaan ook ver weg 
wanneer ik droom. O licht der lichten, Ene, moge mijn 
gedachte er alleen edele ideeën op na houden, d.w.z. 
moge het altijd goed denken over zichzelf en over 
anderen. Moge het nooit voor enig persoon het kwade 
wensen. 

4. O Kenner van alle harten, met wiens gedachten 
de standvastige, vrome geleerden werken bij de yajna'’s 
en in de strijd, die alle macht bezit, die eerbiedwaardig is 
en die woont in alle levende wezens: maak dat mijn 
gedachten slechts het goede verlangend alle 
onrechtvaardigheid verwerpen. 

5. Moge mijn gedachte goede kwaliteiten 
aannemen en de slechte vermijden. Die kwaliteiten die 
kennis, gevoel en een wil schenken, die vastberaden en 
overtuigd zijn, die in alle wezens huizen en die 
verlichtend en onverwoestbaar zijn. 

6. O /$vara van de wereld, met wiens hulp de 
yogi's het verleden, het heden en de toekomst kennen, 
die de onvergankelijke ziel met God verbindt en het de 
kenner van de drie tijden maakt, met wie de yajna van 


SATYARTHAPRAKASA 265 


de zeven priesters '°’ wordt uitgevoerd: moge mijn 


gedachte de kennis van yoga opdoen en gevrijwaard 
blijven van onrechtvaardige handelingen. 

7.0 hoogst geleerde Paramesvara, zoals de 
spaken aan het wiel van een wagen, zijn in de gedachte 
[133] 
de Rigveda, de Yajurveda, de Sämveda en de Atharva 
veda gegrift en in de gedachte zijn de hoedanigheden 
van alle wezens vervat: moge het altijd de liefhebber van 
kenmis zijn. 

8. O alles regelende Jévara, het is de gedachte die 
de mensen deze of gene weg doet opgaan, zoals een 
goede koetsier zijn paarden met behulp van de teugels 
bestuurt. De gedachte is in het hart gevestigd, is snel en 
machtig: moge mijn gedachte de zinnen afhouden van 
het pad van de zonde en hen leiden naar het pad van de 
deugd. O God, bewijs mij deze vriendelijkheid. 


A Ta gun VÀ am far: da aaf faam | 
graemgud gres d zassfe fdan u 


Yajurveda 40. 16 


O schenker van geluk, O zelfverlichtende, O 
alwetende Paramätman, begiftig ons met alle soorten 
kennis door ons rechtvaardige wegen te laten betreden 
en houd ons af van de slechte wegen van de onrechtvaar- 
digheid. Met dit doel naderen wij U in onze nederige 
gebeden. Moge U ons rein maken. 


mA arg ad afs UA Sdid al 
a San | 

ar a a: foat aa art ar a: frr 
fa: In Yajurveda XVI. 15 


Via afs, afs vl mof 5 waarnemingszintuigen: 1. huid 


(gevoel), 2. tong (smaak), 3. ogen (zicht), 4. neus (reuk), 5. oren (horen), en 6. 
intelligentie, 7. ziel. 
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O Rudra, God die de zondaren laat huilen door 
hen te straffen voor hun zonden, laat ons de jongeren, 
ouderen, degenen die nog geboren moeten worden, 
moeders, vaders, vrienden, bloedverwanten en andere 
personen geen leed aandoen. Wijs ons die weg opdat wij 
geen straf ontvangen. 


Tad mi Ast ga a wferfaa 
geïaisgd vraàfe U 


Satapathabrähmana XIV 4. 1. 30 


O, Grote Leermeester Paramäfman | Red ons van 
de onwaarheid en leid ons naar de weg van de waarheid; 
houd ons af van de duisternis en leid ons naar het licht 
van de kennis; behoed ons van dood en laat ons 
onsterfelijjkheid verkrijgen. 

Prärthanä heeft zowel positieve als negatieve kanten. 
Wanneer men zich tot God richt met een verzoek om 
goed te doen en slechte dingen zo ver mogelijk van ons 
af te houden, moet het gebed worden vergezeld van een 
overeenkomstig gedrag. Bijvoorbeeld, als iemand bidt 
voor wijsheid, zal hij geen enkele kans laten gaan om 
die wijsheid te verkrijgen. Het houdt in dat gebeden 
zullen moeten worden gevolgd door inspanningen. 

De navolgende soorten gebeden mogen nooit gezegd 
worden, en van God kan ook niet worden verlangd dat 
Hij oor daarvoor heeft: “O God, vernietig mijn vijanden, 
maak mij tot de grootste van allen, moge ik de meest 
gerespecteerde persoon zijn, moge iedereen mijn 
ondergeschikte zijn’, enzovoort. Als twee vijanden God 
verzoeken de ander te vernietigen, zal God beide 
vernietigen. Als U zegt dat God alleen oor zal hebben 
voor degene die het meeste van Hem houdt, dan zouden 
wij hieruit afleiden dat God maar gedeeltelijk oor zal 
hebben voor degene die maar voor een deel van Hem 
houdt. Als zulke gebeden gangbaar worden, dan zullen 
[134] 
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onnadenkende mensen zo ver gaan en bidden: “O God, 
bereid ons voedsel, maak onze huizen schoon, was onze 
kleren en verricht arbeid op onze boerderij ”. 

Diegenen die zonder te werken afwachten tot God 
hen zal helpen, zijn erg dom. Degene die Gods bevel om 
zijn best te doen niet opvolgt, zal altijd ongelukkig zijn. 
Bijvoorbeeld: 

gade walt ffe AA: Il 
Yajurveda XL. 2 

God schrijft voor dat de mens het verlangen zal 
hebben om honderd jaar oud te worden, d.w.z. zolang hij 
leeft, en onophoudelijk te werken; hij zal steeds van nut 
dienen te zijn en nooit passief (lui) zijn. 

Alle objecten op de wereld als ze nu levend zijn of 
niet, zijn onophoudelijk aan het werken. Mieren en 
andere wezens zijn altijd druk bezig, de aarde en andere 
lichamen zijn zich onophoudelijk aan het oplossen, 
bomen en andere dingen groeien of krimpen 
voortdurend in. De mens moet dit voorbeeld ook volgen. 
Net als een mens die zelf zijn best doet en door anderen 
wordt geholpen, op dezelfde wijze zal een rechtvaardig 
iemand worden geholpen door God. 

Iemand die behulpzaam is, wordt hulpvaardig 
genoemd; hij ís van nut voor anderen. Net als wanneer 
iemand iets te zien krijgt waarnaar hij verlangt, zo ook 
zal God iedereen van dienst zijn en niemand leed 
berokkenen. lemand die alleen zegt “suiker is zoet”, zal 
nooit suiker krijgen noch zal hij het proeven. Alleen 
degene die zijn best ervoor doet, zal het vroeg of laat 
krijgen. 

Het derde werg: is upäsand. 
amfaffgace det Fafe qd và, | 
a vrat ava fr ar Tere senrdA Jed | 


Maiträvanyup. 4.4.9 


De tekst kan niet voldoende beschrijven hoeveel 
geluk het in verbinding staan met God aan iemand 
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brengt, wiens onwetendheid en soortgelijke andere 
onreinheden zijn weggewassen door toedoen van 
samädhiyoga, en die rust in zich ervaart en zich op God 
concentreert. Dit geluk verwezenlijkt de ziel (Afrmä) in 
het geweten (antahkarana) zelf. 

Het woord upäsanä betekent eigenlijk “dichtbij 
zitten’. Een mens moet alle acht armen (stappen, fasen 
of delen) van yoga doen, wil hij dicht bij God komen en 
Zijn bestaan realiseren als een alomtegenwoordig en 
alwetend wezen. 

aansaftarartesraafafter aar: | 
De vijf yama's vormen de eerste arm van upäsanä : 
Draag geen slechte wil tegen Uw lichaam; heb anderen 
ten alle tijde lief. Spreek de waarheid; lieg nooit. 
Vermijd diefstal; sluit eerlijke verbintenissen af. Heb 
controle over je zintuigen; wees niet sensueel. Wees 
nederig; wees nooit trots. 
‚ rare fra: Il 
Pätanjali Yogasastra, 1. 30. 32 
[135] 
De vijf nfyama’s vormen de tweede arm van upäsanä : 
Reinig Uw innerlijk door passie of liefde en afkeer te 
vermijden; reinig de buitenkant van Uw lichaam met 
water. Werk rechtvaardig, wees nooit opgetogen 
wanneer voordeel is behaald, ook niet bedroefd wanneer 
verlies is behaald; wees niet nutteloos, werk ijverig en 
met een opgeruimd hart. Beheers je vreugden en lijden; 
wees deugdzaam en nooit verdorven. Lees ware boeken 
en trek in gezelschap op met ware mensen. Reciteer de 
naam God “AUM” en concentreer op de betekenis 
ervan, geef je over aan de wil van Paramesvara. De 
overige zes armen kunnen worden bestudeerd in de 
Yoga Sästra's of het commentaar op de 
Rigvedadibhasyabhümikä. 

Deze volgende zes stappen worden sayama’s of 
voorschriften genoemd en een mens wordt op de 
volgende manier ingewijd: 
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Als je het upâsanä gebed wil beginnen, begeef je naar 
een reine, afgezonderde plek; je zit in een 
voorgeschreven houding; hou je adem in, controleer of 
je zintuigen op prikkels van buiten reageren, concentreer 
je geest op het midden van je navel, je hart, je keel, je 
haardos (sikhä) of in het midden van de ruggengraat; 
maak onderscheid tussen je eigen ik en God; ga heel 
diep in het Opperste Wezen. Dit zal maken dat je 
saùyami of gecontroleerd wordt. Als een mens deze 
methoden toepast, zullen zijn ik en het innerlijke orgaan 
rein worden en vol waarheden zitten; en door een 
constante toename van de waarheid en onderscheid zal 
hij de fase van zaligheid bereiken. Als een mens een 
halfuur aan deze praktijk wijdt, zal hij vooruitgang 
boeken. 

De upäsanä kent twee soorten, saguna of positief, dit 
is de realisatie van de kwaliteiten die in God aanwezig 
zijn, bijvoorbeeld alwetendheid; en zirguna of negatief, 
dit is het realiseren dat God gevrijwaard is van zulke 
beperkingen als liefde, afkeer, vorm, smaak, geur, tast, 
enzovoort; en wat krachtig in Hem aanwezig is, met een 
gevoel dat hij in ons zit en ook buiten ons. 


Het resultaat is dat net als wanneer een door de kou 
gevatte mens van zijn verkoudheid wordt genezen als hij 
dicht bij het vuur gaat staan; zo ook zal de mens door 
God van dichtbij te ervaren, van alle onreinheden en 
lijden worden verlost en zullen zijn kwaliteiten, zijn 
handelingen en de aard van zijn ziel diezelfde worden 
als die van God. Daarom is het drievoudig gebed, stufi, 
prärthanden upäsanä noodzakelijk. De kracht van de 
ziel zal zodanig toenemen dat hij welke zorg dan ook zal 
kunnen dragen, zonder in de war te geraken. Is dit niet 
groots? Bovendien, wie dit drievoudig gebed niet 
verricht, is ondankbaar en evengoed dom. Het is 
ondankbaar en dwaas om Paramesvarate vergeten die 
aan alle wezens op deze wereld consumptieprodukten 
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heeft gegeven, en om zijn verplichtingen na te komen en 
verder om Zijn ware bestaan te ontkennen. 
Vraag: Als God geen oren, ogen en andere zintuigen 
heeft, hoe kan Hij dan het werk van zintuigen uitvoeren? 
Antwoord: 
sqfta sa ua weeg: a yon: | 
qa afg fazd 7 a det du aangel qed 
UUerd Il Svetasvatara Up. III. 19 


1. God heeft geen handen, maar met Zijn almachtige 
hand schept hij alles en trekt allen tot Zich; Hij heeft 
geen voeten, maar daar Hij aldoordringend is, is Hij 
overal beweeglijk; Hij heeft geen ogen, maar ziet alles; 
Hij heeft geen oren, maar Hij hoort elk gesprek; Hij 
heeft geen geweten, maar kent het hele aardrijk; er 
bestaat niemand die Hem geheel kan kennen. Hij wordt 
de eeuwige, de meest verhevene en alles doordringende 
genoemd. Hij voert door Zijn macht het werk van de 
zintuigen en het geweten uit. 

[136] 

Vraag: Veel mensen zeggen dat Hij passief is en geen 
eigenschappen bezit. 

Antwoord: 

Jaaa au 7 fa A aaaranaftera Sad | 
qua fofifada ged ernnfaen saar 4 
Svetäsvatara Up. VI. 8 


Niets wordt uit God gemaakt en Hij heeft geen 
behoefte aan enig gereedschap. Niemand is Zijn gelijke 
of Zijn meerdere. De hoogste macht, die onbegrensde 
kennis, onbegrensde kracht en onbegrensde handelingen 
omvat, leeft in Hem. 

Hoe zou Paramesvara het heelal kunnen scheppen, 
onderhouden en beëindigen als Hij niets doet? Daarom 
is Hij aldoordringend en, intelligent zijnde, is er 
activiteit in Hem. 
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Vraag: Als God handelingen verricht, zijn die beperkt 
of onbeperkt? 

Antwoord: Op de tijd of plaats als Hij het nodig acht, 
verricht Hij Zijn handelingen, niet eerder of later. Hij 
begrijpt zichzelf. 

Vraag: Kent God Zijn einde of niet? 

Antwoord: God bezit volmaakte kennis. Kennis 
betekent iets te kennen zoals het werkelijk 1s. Zoals God 
onbeperkte macht bezit, weet Hij zelf dat Hij onbeperkte 
macht heeft. Indien Hij zich zelf anders zou kennen, zou 
het geen kennis zijn maar onwetendheid. Het is domheid 
het onbeperkte voor beperkt te houden en het beperkte 
voor onbeperkt te houden. aarde zrafäafd, kennis 
betekent dat, ongeacht de eigenschappen, handelingen of 
aard van iets, men het als zodanig moet kennen. Het 
gr tin vormende daarvan is domheid. Daarom, 


: geofaa seat: Il 


Yog. Samädhi, sütra 24 


God wordt onderscheiden van de zielen in zoverre 
dat Hij vrij is van alle gehechtheid, zoals onwetendheid, 
geluk of ongeluk, van gevoelens van vruchtdragende 
handelingen van gewenste, ongewenste en gemengde 
aard. 

Vraag: Is er slechts één bewust wezen of zijn er veel? 

Antwoord: God is bewust en is één, maar het 
bewustzijn van de zielen is talloos. 

Vraag: 

grau: III 


gamma aff: Il 2 II 
GUA ATAE, Il 3 Il Szikhya1l. 92; V. 10; V.11 


1. God kan niet bewezen worden door het bewijs 
dat gewaarworden genoemd wordt. 

2. Daar gewaarwording niet toegegeven wordt, 
zijn beïnvloeding en dergelijke bewijzen geheel te 
verwerpen. 
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3. Daar gewaarwording niet aanwezig is, is 
beïnvloeding miet mogelijk. Verder kan zonder 
gewaarwording het bewijs van gezag niet opgaan. 
Daarom kan het bestaan van God niet bewezen worden. 

Antwoord: Hier bedoelt het eerste aforisme dat het 
bewijs van gewaarworden niet toepasselijk is voor het 
bewijzen van het bestaan van God. Verder is God niet de 
materiële oorzaak van het heelal. Er bestaat een 
onderscheid tussen Purusa, God en purusa, de ziel. God 
wordt Purusa genoemd omdat Hij door alles dringt en 
[137] 
de ziel wordt purusa genoemd omdat zij in het lichaam 
huist. 

De volgende aforismen wijzen op deze zienswijze: 

«Al ld: II 


gaarde 1 
fed gererte II SaüûkhyaV. 8,9, 12 


1. Indien God met de stof verenigd werd, zou 
God dezelfde fouten als het stoffelijke moeten bezitten. 
Als een combinatie van stoffen een andere stof wordt, 
zou God dat ook worden. Daarom is God niet de 
materiële oorzaak van het heelal. Hij is haar efficiënte 
oorzaak. 

2. Indien het heelal uit God gemaakt was, zou de 
hele wereld almachtig wezen, gelijk God. Dat is echter 
niet het geval. Daarom is God niet de materiële oorzaak, 
maar de efficiënte oorzaak. 

3. En omdat de Upanisad ook aanneemt dat stof 
de materiële oorzaak is van het heelal, en niet God. De 
volgende tekst zegt ook hetzelfde: 

STandent | | adt: gan: Geant ge: II 
Svetägvatara Up. IV. 5 
Prakriti is niet geboren en heeft een drievoudige aard: 


sattva, rajas en tamas. Daar het veranderlijk is, wordt het 
in verschillende voorwerpen in de wereld 
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getransformeerd. Maar Purusa of God wordt, onveran- 
derlijk zijnde, nooit tot enig ander vorm gebracht. Hij 
blijft altijd onveranderlijk dezelfde. Degene die leraar 
Kapila een atheïst noemt, is zelf een atheïst en niet 
Kapila. Evenzo is Mimänsä niet atheïstisch, daar het de 
woorden dharma en dharmi gebruikt. Dharma betekent 
klaarblijkelijk God. De Nyäya en de Vaisesika systemen 
geloven ook in God, daar zij het woord Afrmáä in deze zin 
hebben gebruikt. De letterlijke betekenis van het woord 
ätmä is datgene dat door alles dringt. God is 
aldoordringend en alwetend . 

Vraag: Daalt God neer (avatära) of niet? 

Antwoord: Neen. God is ongeboren, zoals duidelijk 
blijkt uit het volgende: 

ST UU Yajurveda 34. 53 


U Genga Yajurveda 40. 8 
Vraag: 
qa qa fe dea varffafd ara | 


AGAAT Aard Gen, It GitälV.7 


In deze tekst zegt Sri Krisna: “Zodra de rechtvaardig- 
heid afneemt, word ik geboren”. 

Antwoord: 

Dit citaat is ongeldig daar zij anti-vedisch is. 

Indien U het in een andere betekenis begrijpt, kan het 
aangenomen worden. Sri Krisna was een deugdvol mens 
en wilde de dharma beschermen. Hij kan bedoeld 
hebben dat hij, teneinde de rechtvaardigen te be- 
schermen en de slechtgeaarden te vernietigen, in elk 
tijdperk geboren zou willen worden. Het is 
spreekwoordelijk geworden (vüaenrua gai fayea:) dat 
alle bezittingen (lichaam, gedachten en rijkdom) van 
goede mensen bedoeld zijn voor het welzijn van de 
wereld. Nochtans kan Sri Krisna geen God zijn. 


‘Swami Dayananda wil hiermede aantonen dat al de zes systemen van de 
vedische filosofie theïstisch zijn. Geen van hen is atheïstisch (Vertaler). 
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Vraag: Hoe beweren de mensen dan dat er vier-en- 
twintig incarnaties van God bestaan? 

Antwoord: Omdat zij de Veda niet kennen, door 
sektariërs misleid worden en zelf onontwikkeld zijn, 
geloven zij zulke bijgelovigheden en doen zij verkeerde 
dingen. 

[138] 

Vraag: Indien God niet is neergedaald (avatara), hoe 
heeft Hij dan slechte personen als Kansa en Rävana, 
enzovoort kunnen doden? 

Antwoord: Ten eerste moet elkeen die geboren is, 
eens sterven. Ten tweede, als God zonder hulp van enig 
wezen het heelal kan scheppen, onderhouden en 
beëindigen zijn Kansa en Rävana, enzovoort van geen 
betekenis voor Hem; ze zijn niet eens gelijk een worm. 
Wanneer Hij door alles dringt, dringt Hij ook door hun 
lichamen en kan Hij hen in een oogwenk vernietigen. 
Het is toch dwaas te stellen dat iemand die onbeperkte 
eigenschappen en onbeperkte handelingen bezit en een 
onbeperkte aard heeft, zou genoodzaakt zijn zich aan 
geboorte en dood te onderwerpen teneinde een klein 
schepsel te doden. 


Indien iemand beweert dat Hij geboren wordt 
teneinde de gelovigen te bevrijden, is dat ook verkeerd. 
God bezit de macht die gelovigen te bevrijden die in 
overeenstemming met Zijn geboden handelen. Gelooft 
U dat het doden van Kansa en Rävana, enzovoort of het 
optillen van de heuvel Govardhana moeilijker taken zijn 
dan het scheppen, onderhouden en beëindigen van de 
aarde, de zon, de maan en andere dingen? Indien men 
het werk van God in de natuur beschouwt moet men 
toegeven dat er niemand bestaat, of ooit zal bestaan 
GG qa a sfaafd), die een gelijke is aan God. 

Logisch redeneren bewijst ook het niet bestaan van 
een nederdaling (geboorte) van God. In geval iemand 
zou zeggen dat het luchtruim de schoot inging of dat 
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iemand het in handen hield, zou dat verkeerd zijn, omdat 
het luchtruim, onbeperkt en aldoordringend zijnde, de 
woorden in- en uitgaan in dit verband zinloos maakt. 
Evenzo is het absurd te zeggen dat God binnenkomt of 
uitgaat, daar Hij onbeperkt en aldoordringend is. 

lets gaat naar of van een plaats waar het eerder niet 
was. Bestond God reeds niet in de schoot vóór Hij er in 
kwam? Of bestond Hij niet reeds binnen vóór Hij buiten 
kwam? Wie anders dan een dwaas kan zo over God 
spreken of denken. Het komen en gaan, de geboorte of 
dood van God kan nooit bewezen worden. 

Verder is het duidelijk dat Christus, enzovoort geen 
nederdalingen van God kunnen zijn. Zij waren mensen, 
want zij bezaten menselijke hoedanigheden zoals 
gehechtheid, haat, honger, dorst, vrees, verdriet, pijn, 
plezier, geboorte, dood enzovoort. 

Vraag: Vergeeft God de zonden van zijn gelovigen of 
niet? 


Antwoord: Neen. Indien zonden vergeven zouden 
worden, zou men geen rekening houden met Zijn 
berechting en zou iedereen een grote zondaar worden. 
Vergiffenis maakt de mensen overmoedig en moedigt 
hen aan zonden te begaan. Wanneer een koning 
(staatshoofd) de misdadigers vergiffenis schenkt voor 
hun fouten, worden zij overmoedig en begaan zij grotere 
fouten in de hoop opnieuw vergiffenis te bekomen 
indien zij hem met gevouwen handen en een nederige 
houding hierom vragen. Zelfs degenen die niet gewoon 
zijn misdaden te plegen, beginnen er mee daar zij niets 
te vrezen hebben. Daarom is het op de juiste manier 
belonen van de deugd en straffen van ondeugd het werk 
van God, en niet door het vergeven van zonden. 

Vraag: Is de ziel vrij of afhankelijk? 

Antwoord: Het is vrij in de uitvoering van haar 
plichten, maar afhankelijk van de leiding van God voor 
de vruchten van haar handelingen. “aA: eraf, Panini 
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süfra 14.54: wie vrij en onafhankelijk is, is een 
daadsteller. 

Vraag: Wie noemt U vrij? 

Antwoord: Degene die controle heeft over het 
lichaam, de levensadem, de zinnen en het geweten, 
enzovoort. Indien de ziel niet vrij zou zijn, zou zij de 
vruchten van deugden en ondeugden niet verdienen. 
Precies zoals de soldaten die vele mensen doden in de 
strijd op bevel van de legercommandant niet 
[139] 
schuldig zijn aan moord, zouden de zielen die 
handelingen plegen op bevel van God niet aan te 
rekenen zijn voor haar goede of slechte daden. Alleen 
God zou de vruchten van deze daden plukken. Hel en 
hemel, leed en vreugde behoren ook alleen aan God. 

Indien iemand een ander met een wapen doodt, wordt 
de man gearresteerd en niet het wapen. Evenzo kan de 
afhankelijke ziel nooit de vruchten plukken van goede of 
slechte handelingen. Daarom is de ziel vrij in het 
uitvoeren van haar plichten, maar gebonden te lijden 
voor haar slechte daden. 


Vraag: Indien God geen zielen had geschapen en hun 
geen macht had gegeven om daden te stellen, zouden zij 
niets kunnen doen. Daarom is het duidelijk, dat wat ook 
door de zielen bedreven wordt, onder bevel van God 
bedreven wordt. 

Antwoord: Zielen worden nooit geboren, zij zijn 
zonder begin. God en de materiële oorzaak van de 
wereld zijn eeuwig. Evenzo is de ziel eeuwig. God 
schept het lichaam en de organen, maar zij staan allen 
onder de ziel. Wanneer een ziel een goede of slechte 
handeling pleegt in gedachten, woord of daad, is het die 
ziel die lijdt en niet God. 

Stelt U zich voor dat ijzererts door een mijnwerker 
wordt gedolven en door een handelaar wordt verkocht 
en het tenslotte bij een smid belandt, die er een zwaard 
van maakt. Een soldaat koopt nu het zwaard en doodt 
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daarmee iemand. De koning zal dan slechts de moorde- 
naar straffen en niet de mijnwerker, of de handelaar, of 
de smid of het zwaard zelf. Evenzo is God, die het 
lichaam enzovoort schept, niet de lijder, maar de ziel 
zelf die al de handelingen pleegt. 

Indien God de daadsteller zou geweest zijn, zou geen 
enkele ziel een zonde begaan, daar God heilig en 
rechtvaardig zijnde geen enkele ziel er toe zou brengen 
een kwade daad te stellen. Het is daarom duidelijk dat de 
ziel vrij Is in haar daden, zoals God vrij is in de Zijne. 

Vraag: Wat zijn de eigenschappen, handelingen en 
aard van de ziel en van God? 

Antwoord: Beiden zijn bewust van aard. De aard van 
beiden is reinheid, onverwoestbaarheid, 
rechtvaardigheid, enzovoort. Maar de handelingen van 
God bestaan uit schepping, onderhoud en beëindiging 
van de wereld, het besturen van alle dingen en het 
uitreiken van beloning of straf aan de zielen voor hun 
goede en slechte daden. De handelingen van de ziel 
bestaan uit juiste of verkeerde handelingen in verband 
met het verwekken en opbrengen van kinderen, kunst, 
vakkennis enzovoort. De eigenschappen van God zijn 
eeuwige kennis, eeuwig geluk, eeuwige macht, 
enzovoort. De eigenschappen van de ziel zijn als volgt: 

| Nad d | 
Nyäya 1.110 
uumnafäsesteadmdfgearafsan: 
Tag: tear feimf I 


Vaisesika sütra 3.2.4 


(zechâä) het verlangen om dingen te bekomen; 
(dvesa) niet-verlangen van leed, enzovoort; haat; 
(prayafna) inspanning en kracht; (sukha) gelukzaligheid; 
(dukha) verdriet of ontevredenheid; (jfäna) 
onderscheiden, herkennen (in de Nyâäya- Vaisesika zijn 
beiden gelijk, maar in Vaisesika wordt er het volgende 
aan toegevoegd: (präga) inademen; (apäna) uitademen. 
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(aimesa) sluiten van de ogen; (uamesa) openen van de 
ogen; (Jfvana) activiteiten van het leven, welvaart, 
aangroei, verlies, enzovoort; (mzanafì) beslissing, 
geheugen en egoïsme; (gaf) bewegingen; (indriya) 
gebruik van de zintuigen; (äntarvikära) innerlijke 
emoties zoals honger, dorst, vreugde, verdriet, 
enzovoort. 

[140] 

Deze eigenschappen van de ziel verschillen met die van 
God. De ziel kan onderscheiden worden door middel 
van de bovenaangehaalde eigenschappen, want ze is 
onzichtbaar. 

Zolang de ziel in het lichaam verblijft, kan zij in het 
lichaam schitteren. Zodra de ziel het lichaam verlaat, 
kan ze niet meer in het lichaam gevonden worden. Een 
eigenschap die bestaat zolang er een bepaald ding 
bestaat en verdwijnt met het verdwijnen van dat ding, 
behoort aan dat bepaalde ding toe; bijvoorbeeld het licht 
verschijnt met het verschijnen van de lamp of de zon en 
verdwijnt bij hun verdwijning: er wordt aangenomen dat 
zij het licht van de zon of van de lamp is. Op dezelfde 
manier nemen wij kennis van het bestaan van de ziel en 
van God. 

Vraag: God is de ziener van al de drie tijden 
(verleden, heden en toekomst). Hij weet wat gaat 
gebeuren in de toekomst. Wat God beslist doet de ziel. 
Daarom is de ziel niet vrij. God moet de ziel straffen 
omdat het precies datgene dat God door Zijn kennis 
voorbestemd heeft, gedaan heeft. 


Antwoord: Het is dwaas om God de ziener van de 
drie tijden te noemen. Het verleden is datgene dat was 
en niet meer is. De toekomst is datgene dat niet bestaat, 
maar zal bestaan. Bestaat er enige kennis van een God 
die was en nu niet bestaat? Of een die er niet is, maar zal 
bestaan? De kennis van God is altijd hetzelfde, 
onverwoestbaar en ondeelbaar. Het verleden en de toe- 
komst zijn slechts de zienswijze van de zielen. Ja, vanuit 
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het oogpunt van de handelingen van de ziel bestaan er 
drie tijden in God, maar niet vanuit het oogpunt van 
God. Hetgeen de ziel door vrijheid doet, weet God door 
Zijn alwetendheid. En wat God weet, doet de ziel. Dat 
betekent dat God onafhankelijk is voor wat betreft de 
kennis van het verleden, het heden en de toekomst en 
voor wat betreft het schenken van de vrucht voor alle 
handelingen, en dat de ziel slechts gedeeltelijk 
onafhankelijk is in het plegen van handelingen in het 
heden. Daar de kennis van God eeuwig is, kent hij zowel 
de handeling als de straf daarvoor. Deze beide delen van 
Zijn kennis zijn waarachtig. Is het mogelijk dat de 
kennis van de handeling waarachtig is en de kennis van 
de straf vals? Daarom zijn er in geen van beiden fouten. 

Vraag: Dringt de ziel als apart deel door het hele li- 
chaam of is zij op een bepaalde plaats te vinden? 


Antwoord: De ziel is gelokaliseerd. Indien zij 
doordringend was, zouden waken, slapen, sluimeren, 
dood, geboorte, vereniging, scheiding, gaan en komen 
onmogelijk geweest zijn. De ziel heeft daarom beperkte 
kennis en is beperkt en klein'°*; God daarentegen is fijn, 
schoner dan de schoonste, onbeperkt, alwetend en 
aldoordringend. Daarom is God de aldoordringende en 
de ziel de doordrongene: dit is de relatie tussen de ziel 
en God. 

Vraag: Als er in een bepaald deel van het luchtruim 
iets bestaat, kan daar niets anders bestaan. Daarom kan 
God niet door de ziel dringen. Zij kunnen natuurlijk in 
vereniging leven. 

Antwoord: Dit principe geldt alleen in geval van 
dingen van dezelfde samenstelling, niet in geval van niet 
dezelfde vormen, bijvoorbeeld ijzer is een vaste stof, 
terwijl hitte een onzichtbare stof is. Daarom kunnen hitte 


165 Temand met beperkte kennis betekent “iemand met weinig kennis’; alpa 
(berperkt of weinig) betekent ‘op één plaats’ en süksma ‘fijn’, “klein als een 
atoom’. 
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en elektriciteit door het ijzer dringen en ook dezelfde 
ruimte innemen. 

Evenzo is de ziel massiever dan God en is God fijner 
dan de ziel. Naast het verband van de aldoordringende 
en de doordrongene staan God en de ziel ook in verband 
met elkaar als de meester en de dienaar, de steun en de 
gesteunde, de aanbedene en de aanbidder, de koning en 
de onderdaan, de vader en het kind, enzovoort. 

Vraag : Zijn God en ziel verschillend of één? 

Antwoord: Verschillend. 

Vraag: Indien God en de ziel apart van mekaar zijn, 
hoe wilt U dan de heilige formules van de Veda 
verklaren: 


Had Se IL Aitareya Up. UI 5. 3 
[141] 

STE venta nn 2 1 Brhadzranyaka Up. 1 4.10 

daad It 3 1 Chänd. Up. VL.8.7 

HAAT HEN 4 U Mänd. Up. 2 


Wat betekenen deze Grote Uitspraken van de 
Veda's? 

Antwoord: Dit zijn geen teksten uit de Veda’s. Zij 
zijn citaten uit de Upanisad’s. In geen enkel waar 
geschrift noemt men hen Grote Uitspraken. Dit is de 
betekenis: 

Ll. (GTi 9e) Brahman is de essentie van alle kennis. 

2. Ik (SEH) ben (AFH) Brahma (St). 

Hier wordt een woord in een bijzondere betekenis 
gebruikt, zoals Hsar: sief mafcah kroganti’, of ‘de 
steigers roepen’. De steigers zijn pure materie en kunnen 
niet roepen; het zijn de mensen op de steigers die 
roepen. 


Indien iemand zou vragen waarom de ziel hier als “in 
God bestaand’ genoemd is terwijl alles in God bestaat, 
kunnen wij hierop antwoorden dat alle dingen in God 
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bestaan, maar geen enkel is zo nauw verwant met God 
als de ziel. De ziel komt tot een realisatie van God en 
staat in direct verband met Hem in zaligheid. Daarom 
staan de ziel en God in verband met mekaar als steun en 
de gesteunde, en ín kameraadschap. God en de ziel zijn 
in geen geval hetzelfde. Van gelijkheid van de ziel en 
God kan alleen maar gesproken worden in de zin van 
nauwe vriendschap zoals men zou kunnen zeggen: “Hij 
en ik zijn gelijk, dit is, wij zijn vrienden”. Wanneer een 
man middels yoga tot realisatie van God komt, kan hij 
door liefde zeggen dat hij en God gelijk zijn. Alleen de 
ziel die haar eigenschappen, handelingen en 
temperament gelijk maakt met de eigenschappen, 
handelingen en aard van God, kan spreken van in 
verbinding zijn met God. 

3. Vraag: Hoe verklaart U dan de zin tat tvam as1 : O 
ziel! Jij bent die Brahma? 

Antwoord: Wat bedoelt U met tat? 

Vraag: Brahma. 

Antwoord: Hoe? Waar heeft U hiervoor Brahma 
vandaan gehaald? 

Vraag: Van de volgende regel: ĳea qena 
ardieerdenfsd ae U 

Antwoord: U heeft niet eens de Chândogya Upanisad 
gelezen. Daar komt er nergens het woord Brahma voor. 
De tekst van de Chândogya Upanisad is eenvoudigweg 
zo: gea qieean amtertafgdd A Il (VL 2.1) 

Vraag: Wat bedoelt U dan met af? 

Antwoord: a a uesfudasreafi | ad Taa 
tar daad vand sf I Chändogya V1. 8,7 


Die God is waard gekend te worden. Hij is het 
schoonste. Hij is de ziel van de hele wereld. Hij is de 
ziel van de zielen en de waarheid. Hij is Zijn eigen ziel. 
O mijn zoon, Svetaketu! taranta daad aafd U 


[142] 
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Gij zijt nauw verbonden met de aldoordringende Al-ziel. 
Dit is de enige uitleg die aan de Upanisad”s gegeven 
moet worden. 
a amal fears dara 1 às ear TÔ, 0 
reist qaafe A a arardalengd: I 
Dit is een passage uit de Brhadäranyaka Up. 


De ziener Yäjnavalkya zegt aan Uddalaka: O 
Uddalaka! God bestaat in de ziel, maar is los daarvan. 
De dwaze ziel ís zich niet bewust van Zijn bestaan in 
zich; de ziel is bij wijze van spreken het licht van God; 
zoals de ziel in het lichaam huist, huist God in de ziel. 
Los van de ziel staande volgt Hij haar goede en slechte 
handelingen, schenkt haar de vruchten voor deze 
handelingen en bestuurt Hij haar. Dezelfde 
onverwoestbare God is ook de Alwetende ziel van 
Uzelf, d.w.z. Hij doordringt U, Hem zult U moeten 
realiseren. 

4, Kan iemand deze uitspraken een andere uitleg 
geven? 

HAAF HE wanneer een yogi in de staat van 
samädhi zich God realiseert, roept hij uit: de God die 
door mij dringt is dezelfde God die door alle wezens 
dringt. 

De Neo-vedantisten die God en de ziel gelijk achten, 
kennen de Vedanta schrift niet. 

Vraag: 

ran sftânggfage amel eren tafd U 1 IN 
Châändogya VI. 3, 2 


degen daarne. Il 2 Il Taittirtya Br. 6 


1. God zegt: ik heb de wereld en het lichaam 
geschapen, dring door de werelden en treed het lichaam 
binnen in de hoedanigheid van een ziel. Ik verklaar de 
naam en de vorm. 

2. God schiep de wereld en het lichaam en daarna 
nam Hij zelf Zijn intrede er in. 
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Hoe kunt U deze passages en dergelijke anders 
verklaren? 

Antwoord: Indien U kennis had van woorden, hun 
betekenis en hun samenstelling, zou U niet een 
verkeerde uitleg hebben gegeven. Hier zijn er twee 
woorden: pravesa (doordringing) en anupravesa 
(herdoordringen). De ziel dringt door het lichaam en 
God dringt door de ziel. Deze andere doordringing is bij 
wijze van spreken een herdoordringen en door 
herdoordringen openbaart God middels de Veda de 
kennis van naam en vorm. God laat eerst de ziel door het 
lichaam dringen en dan herdoordringt Hij de ziel. Indien 
U de betekenis van het onderdeel anu (aangaande) had 
begrepen, zou U het hele geval niet verkeerd uitgelegd 
hebben. 


A. Vraag: Gisá daad qa Sue aA 3e: U 
zer wigegnd aqua Sea; Ik zie dezelfde Devadatta 
in Mathura in het regenseizoen die ik zag in Kasi in de 
zomer. Hier wordt de gelijkheid van de Devadatta 
gezien vanuit het standpunt van het lichamelijke, zonder 
rekening te houden met de plaats Kasi en het 
zomerseizoen. Evenzo blijft er slechts een intelligent 
wezen over wanneer wij bij het optellen en aftrekken de 
ruimte, tijd en alwetendheid in geval van God aftrekken, 
en in geval van de ziel tijd, onwetendheid, beperkingen 
enzovoort, aftrekken. Dit optellen van een aspect en het 
aftrekken van een ander aspect (bhägatyägalaksanà) 
bewijst het advaita, daar wij de alwetendheid van God 
en de beperktheid van de ziel aftrekken, en slechts 
kennis nemen van hun uniforme kwaliteiten, namelijk 
[143] 
intelligentie. Wat kan je daar tegenin brengen? 

Antwoord: Ten eerste : neemt U aan dat de ziel en 
God eeuwig zijn of zijn zij niet eeuwig? 

Vraag: Beiden zijn het product van wpadhi 
(wpädhijanya), daarom verklaren wij ze als niet eeuwig. 
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Antwoord: Is deze zienswijze eeuwig of niet eeuwig? 
Vraag: Onze stelling is als volgt: 
staat a fagafefden aaf: | 
fan afeadtakn: ge epaRd: II II 
arta sta: wrote: | 
riana fear gefstesafsrend U 2 u 
Deze twee teksten zijn genomen uit Sanksepasâäriraka en 
Sarfrakabhäsya. 


1. Wij Vedantisten geloven in deze zes beginloze din- 
gen: 1. jfva ; 2. Ísvara; 3. brahma; 4.jiva-isvara visesa 
bheda ; 5. avidyä yä ajnäna ; 6. avidyäa-cetanä-yoga. 

2. Van dezen is slechts Brahma begin- en eindloos. 
De overige vijf zijn beginloos maar hebben wel een 
eind. Zij worden beginloos genoemd daar hun begin niet 
bekend is. Daarom wordt van hen gezegd dat zij een 
eind hebben of niet-eeuwig zijn. 

Antwoord: Deze beide teksten van U zijn onjuist, 
daar volgens Uw verklaring er geen ziel kan bestaan 
zonder het contact met domheid, en geen vara zonder 
het contact met zmäyä. Daarom verdwijnt Uw zesde 
object volledig(taccitoryogahì), aangezien het al 
afzonderlijk begrepen is in domheid, onwetendheid, de 
ziel en í$vara. Verder kan er geen iévara bestaan zonder 
het contact van Brahma met zäyä. Het is daarom 
zinloos ísvara als afzonderlijk van onwetendheid en 
Brahma te beschouwen. Daarom zijn er slechts twee van 
Uw objecten in overeenstemming met Uw verklaring, en 
niet zes. 


Uw standpunt dat de ziel het resultaat is van effect en 
isvara het resultaat is van oorzaak, kan alleen dan waar 
zijn wanneer U domheid voorop stelt in de onbeperkte, 
eeuwige, reine, verlichte, niet gebonden, aldoor- 
dringende Brahma. De beginloze domheid welke van het 
zelf afhangt en op een andere plaats verwant is met het 
zelf, is of aldoordringend of plaatselijk. In het eerste 
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geval kan Brahma niet rein zijn. In het ander geval is het 
verplaatsbaar en zal het dus hier en daar ronddwalen. 
Waar het naar toe gaat, zal het de Brahma van die plaats 
als dom maken en waar het vandaan gaat zal het de 
Brahma van die plaats als knap achterlaten. Aldus zou U 
de Brahma van geen enkele plaats beginloos, rein en 
geleerd kunnen noemen. 

Datgene van Brahma dat binnen de grenzen van 
onwetendheid is moet zich bewust zijn van die 
onwetendheid. Het uiterlijk en het innerlijk van Brahma 
zouden van mekaar afgesneden zijn. Indien U zegt, 
“Taat dat, Brahma verliest niets hierbij is dat verkeerd, 
daar in dat geval Brahma niet langer ondeelbaar blijft. 
Indien Hij ondeelbaar is, is Hij niet dom. Daarnaast is 
domheid of de afwezigheid van kennis of de 
aanwezigheid van valse kennis. In beide gevallen is 
domheid een eigenschap en daarom moet hij 
onafscheidelijk verbonden zijn aan een of ander. In dat 
geval kan domheid niet on-eeuwig zijn. 

U gelooft dat het effect van de interne organen op 
Brahma dit verandert in de ziel. Zoals een pijn in een 
deel van het lichaam het gehele lichaam pijnlijk maakt, 
maken de aanwezigheid van domheid, pijn, plezier en 
[144] 
leed op een plaats de gehele Brahma er van bewust en 
onderwerpen zij dit aan het effect tot de ziel. Dit is Uw 
standpunt. Nu stellen wij U een vraag: Is Brahma 
aldoordringend of plaatselijk? Indien U zegt dat Brahma 
aldoordringend is, maar dat het effect plaatselijk is, en 
dat deze twee los van mekaar staan, dan stellen wij U 
nog een vraag. Is het innerlijk orgaan beweeglijk of 
onbeweeglijk? 

Vraag: Het is beweeglijk. 

Antwoord: Dan zal de Brahma van de plaats die het 
innerlijk orgaan verlaat, geleerd achterblijven en zal de 
reine Brahma van de plaats waar het naar toe gaat, dom 
worden. Aldus zal Brahma dom zijn op een gegeven 
moment en geleerd zijn op een ander moment. Dit zal 
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dus bevrijding en gebondenheid tot iets van het moment 
maken. Hetgeen door één man opgemerkt wordt, kan 
een andere zich niet herinneren. Evenzo zouden de 
voorvallen die gisteren ervaren zijn niet vandaag 
herinnerd moeten worden, daar de tijd en ruimte van 
ervaringen verschillen van de tijd en ruimte van 
herinnering. 

Indien U in antwoord hierop zegt dat Brahma 
dezelfde is, wijzen wij als op een andere moeilijkheid, 
nl. is Hij dan niet alwetend? In geval U zegt dat de 
innerlijke organen, verschillend zijnde, dezelfde Brahma 
als verschillende zielen voorstellen, kunnen wij U 
gewoon de mond snoeren door het bezwaar dat het 
innerlijk orgaan niet zichtbaar is en geen bewustzijn kan 
hebben. Indien U zegt dat ons bewustzijn noch het 
bewustzijn van de Brahma noch dat van het innerlijk 
orgaan is, maar het bewustzijn is dat ervaren wordt door 
het innerlijk orgaan, is het ook dan noodzakelijk dat dit 
bewustzijn wordt ervaren door een bewust wezen, 
middels het innerlijk orgaan. Is Hij dan beperkt in 
kennis? 

Dit zijn de bezwaren die rijzen tegen Uw bewering 
dat het effect de ziel veroorzaakt en de oorzaak vara. 
Brahma is aldoordringend en de ziel een beginloos, 
ongeschapen en onsterfelijk iets is. Indien U het beeld 
van Brahma de ziel noemt zal dan niemand het geluk 
van bevrijding kunnen smaken daar het beeld 
vergankelijk en van tijdelijke aard is. Het is daarom 
duidelijk dat de ziel nooit God was, noch God is noch 
ooit God zal zijn. Evenzo was God nooit de ziel, noch is 
Hij de ziel noch zal Hij ooit de ziel wezen. 

Vraag: tea eenn amfeendanfeden | Met dit 
gezegde uit de Chândogya Up. (6. 2. 1), hoe kan dan 
non-dualiteit bevestigd worden? Volgens onze 
overtuiging is er niets los van God, hetzij uit dezelfde 
stof of uit andere stoffen of uit verschillende delen. Als 
wij de mogelijkheid van zulke losse wezens verwerpen, 





SATYÄRTHAPRAKÁSA 287 


blijft alleen Brahma over. De bewering van non-dualiteit 
kan niet bevestigd worden indien de ziel van God 
verschilt. 

Antwoord: Waarom houdt U zich met zulke 
verkeerdheden bezig? Wat leert U uit de kennis van het 
predikaat ? Als U zegt Sade fadaui sradifd, dat het 
predikaat verschil betekent, zeggen wij dat dit nog iets 
betekent: gade wvermaft fase acid, het 


predikaat betekent ook verlichting. In de boven- 
aangehaalde passage is het predikaat van Brahma non- 
dualiteit. Dit betekent dat terwijl de zielen en andere 
elementen zo veel zijn, zij niet non-duaal zijn. Non- 
dualiteit wordt aan God toegeschreven en niet aan 
andere dingen. De verlichtende betekenis van het predi- 
kaat non-duaal is dit. Het wijst op de enkelvoudigheid 
van God. 

Bijvoorbeeld: aftamsfget een daad: Se 
Garrafgdia: eed fesnaftie: 1 Als een man zegt dat in 
zijn stad Devadatta de onvergelijkelijk rijkste man is of 
in het leger geen soldaat zo dapper is als Devadatta of 
dat geen enkele soldaat zo dapper is als Vikramasinha, 
kunnen er dus ook minder rijke of minder dappere 
personen bestaan. Daarbij bestaan er objecten, vee en 
andere dieren, bomen enzovoort. Evenzo kan het 
bestaan van de ziel en de stof niet gelijk zijn aan God. 
Zij zijn minder. Het bewijst niet het niet-bestaan van de 
ziel, de stof of het geschapen heelal. Zij bestaan allen. 

Het bewijst dat Brahma immer één is en dat de ziel 
en de elementen in de natuur veelvoudig zijn. Advaita of 
[145] 
niet-tweeheid bevestigt dat Brahma één is. Dit spreekt 
niet tegen dat de zielen, de natuur en de wereld 
inderdaad ook bestaan: alleen zijn ze niet gelijk aan 
Brahma. De passage beoogt niet non-dualiteit te 
bewijzen en dualiteit niet te bewijzen. Denkt na en 
begrijpt deze uitleg. 
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Vraag: Waarom maakt U verschil tussen de identiteit 
van God en de ziel, terwijl zij beiden dezelfde 
kwaliteiten bezitten, d.i. bestaan, erkenning en geluk? 

Antwoord: Gedeeltelijke gelijkheid is nog geen 
bewijs van complete gelijkheid; bijvoorbeeld de aarde, 
water en het vuur zijn allen zichtbaar, maar zij zijn toch 
niet gelijk. Hun hoedanigheden bewijst hun verschil. 
Bijvoorbeeld de aarde bezit reuk, droogheid, hardheid 
enzovoort, water heeft smaak, vloeibaarheid, zachtheid 
enzovoort, terwijl vuur vorm, ontvlambaarheid 
enzovoort heeft. Die verschillende eigenschappen 
bewijzen dat de aarde, het water en het vuur niet 
hetzelfde zijn. 

Mensen en mieren zien met ogen, eten met monden 
en lopen met voeten. Maar zij zijn niet hetzelfde, omdat 
de mensen een eigen vorm en twee voeten hebben. Op 
dezelfde manier laten Gods kennis, geluk, kracht, 
handelingen en alom-aanwezigheid Hem verschillen van 
de ziel en laten beperkte kennis beperkte macht, 
wisselvalligheid en tijdelijkheid de ziel verschillen van 
God. Daarom zijn God en de ziel niet hetzelfde. God is 
zeer fijn en de ziel is wat minder fijn. Hun aard is 
verschillend. 


Vraag: Sent ged, AA aa Há valt 


Tar. Up. Brahmä. anu. 7. 
farang vá vafd u 
Dit is een passage uit de Brhadaranyaka Up.(1.4.2) 


Dit betekent dat wie ook het minste verschil maakt 
tussen God en de ziel, vrees zal kennen. Het is dit anders 
denken dat vrees veroorzaakt. 

Antwoord: Dit is niet de juiste uitleg van het citaat. 
Alleen degene die het bestaan van God verloochent, of 
gelooft dat Hij aan een bepaalde tijd of ruimte gebonden 
is, of tegen Zijn voorschriften handelt, of tegen de 
eigenschappen, handelingen en aard van God handelt en 
anderen kwaadgezind is, zal vrees kennen. Vrees komt 
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van vervreemding bijvoorbeeld “Ik bekommer mij niet 
om jou, jij kan mij niets doen” of als hij anderen blijft 
plagen of kwaad doen dan moet hij bevreesd gemaakt 
worden. Waar er geen oppositie is bestaat er geen vrees. 
Zij worden één genoemd. Men zegt: Devadatta, 
Yajnadatta en Visnumitra zijn één, di. niet tegen 
mekaar; oppositie veroorzaakt vrees. De afwezigheid 
van oppositie schenkt geluk. 

Vraag: Zijn God en de ziel altijd verschillend, of 
worden zij ooit één? 

Antwoord: Deze vraag is gedeeltelijk reeds hierboven 
beantwoord. Zij worden één in de zin van gelijksoortig 
zijn. Bijvoorbeeld, een lichamelijk object is verwant aan 
ether omdat zij beiden stoffelijk zijn en niet van mekaar 
afgescheiden kunnen worden. Daarom kunnen in de zin 
van gelijkheid en onafscheidelijkheid ether en 
lichamelijke objecten één genoemd worden. Maar zij 
verschillen ook wel van mekaar daar ether 
doordringend, fijn, vormloos en onbeperkt is, terwijl het 
chamelijk object beperkt, zichtbaar, enzovoort is. Zoals 
de aarde en andere objecten nooit gescheiden kunnen 
zijn van ether omdat niets kan bestaan zonder ether, 
maar zij tegelijkertijd verschillend zijn vanwege hun 
verschillende eigenschappen, kunnen de ziel en andere 
objecten, zoals de aarde, niet gescheiden van God zijn 
daar Hij aldoordringend is, maar kunnen zij tegelijkertijd 
ook niet gelijk aan Hem zijn vanwege hun verschillende 
karaktertrekken. 

[146] 

Vóór de bouw van het huis waren klei, hout, ijzer en 
andere bouwmaterialen, alhoewel op verschillende 
plaatsen verspreid, in feite allen in ether bestaand. 
Wanneer het huis gebouwd is, staan zij ook dan in ether. 
En als dit huis afgebroken wordt en al haar delen 
verspreid liggen, bestaan zij nog in diezelfde ether. Dit 
betekent dat deze objecten nooit van ether gescheiden 
kunnen worden (niet in het verleden, noch in het heden 
noch in de toekomst) en toch zijn zij, van verschillende 
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aard zijnde, nooit één. Dezelfde vergelijking kan in dit 
geval ook toegepast worden. Door God doordrongen 
zijnde, kunnen de zielen en andere objecten van de 
wereld nooit van Hem gescheiden worden, maar van 
verschillende karaktertrekken zijnde kunnen zij nooit 
één zijn. De Neo-vedantisten zien, als een éénogige, 
slechts één aspect, d.i. gelijken, maar verliezen het ander 
aspect, nl. niet-gelijken, uit het oog. Er is geen enkel 
object dat of geen kwaliteiten of alle kwaliteiten; geen 
gelijkenis of ongelijkenis; geen gelijkheid of 
ongelijkheid bezit. 


Vraag: Is God vol eigenschappen (saguna) of zonder 
eigenschappen (zirguna)? 

Antwoord: Beiden. 

Vraag: Kunnen twee zwaarden in één koker passen? 
Hoe kunnen ‘van eigenschappen voorzien’ en ‘van 
eigenschappen niet voorzien’ beiden in dezelfde God 
bestaan? 


Antwoord: Een stoffelijk object heeft enkele 
eigenschappen, vorm enzovoort, en heeft andere eigen- 
schappen helemaal niet, bijvoorbeeld erkenning 
enzovoort. U Tee dar Teu Te 
afd ger of sommige eigenschappen be- 
zittende is het “van eigenschappen voorzien’ en anderen 
niet bezittende is het “van eigenschappen niet voorzien’. 
Alle dingen zijn ‘van eigenschappen voorzien’ voor 
zover zij hun eigen eigenschappen bezitten en ze zijn 
tegelijkertijd ook ‘van eigenschappen niet voorzien’ 
voor zover zij bepaalde eigenschappen missen. Er 
bestaat geen object dat of alleen ‘van eigenschappen 
voorzien’ of alleen “van eigenschappen niet voorzien’ is. 
Immers, ‘van eigenschappen voorzien’ en ‘van 
eigenschappen niet voorzien’ bestaan beiden 
tegelijkertijd in hetzelfde object. Evenzo is God ‘van 
eigenschappen voorzien’, daar Hij Zijn eigen 
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eigenschappen bezit zoals onbeperkte kennis, onbeperk- 
te macht, enzovoort bezit en Hij is ook “van 
eigenschappen niet voorzien’, daar Hij vrij is van de 
kwaliteiten van stoffelijke objecten zoals vorm en die 
van zielen zoals haat. 

Vraag: Men noemt de vormloze ziúpguna (“van 
eigenschappen niet voorzien’) en de belichaamde saguna 
(“van eigenschappen voorzien’). Zolang God niet incar- 
neert, is Hij ziguna of “van eigenschappen niet 
voorzien’. Wanneer God incarneert, is Hij “van 
eigenschappen voorzien’ of saguna. 

Antwoord: Dit zijn de ideeën van de onwetenden en 
onontwikkelden. Degenen die geen ontwikkeling 
hebben, brabbelen als dieren. Zoals één aan delirium 
lijdende wartaal spreekt, en niemand dat aanneemt, moet 
er geen acht worden geslagen op beweringen van de 
onontwikkelden. 

Vraag: Is God verlangen (rägi) of onthecht (virakta)? 

Antwoord: Geen van beiden. Verlangen gaat altijd uit 
naar iets waarvan men verwijderd is of iets dat beter is 
dan zichzelf. Er is niets verwijderd van God noch iets 
beter dan Hem. Daarom heeft Hij geen verlangens. 
Verwaarlozend is degene die hetgeen in zijn bezit is, 
verlaat. God die aldoordringend is, kan niets verlaten. 

Vraag: Heeft God enige wens (icchä) of niet? 


Antwoord: God heeft, in de gewone zin, geen wens. 
lemand wenst slechts datgene wat hij niet bezit maar 
beter is dan hij, en waarvan hij verwacht gelukkiger te 
worden als hij zulk verkrijgt. Er bestaat niets dat God 
niet bezit noch bestaat er iets beter dan God. Er is geen 
sprake van Hem gelukkiger maken daar Zijn geluk reeds 
volmaakt is. Daarom kan er geen sprake zijn van wensen 
in geval van God. Maar er bestaat nog een tendens die 
enigszins verwant is aan icchä. Dat is iksana of inzicht 
in alles en een tendens tot scheppen. Wij hebben dit 
onderwerp summier behandeld. De wijzen zullen dit 
voor zichzelf verder uitwerken. 
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[147] 
Na deze korte beschrijving van God zullen wij de 
Veda tot onderwerp hebben. 


gend sen, ade, | 
fata ĳ: U Atharva X. 7. 20 


Wie is die God door wie de Rigveda, de Yajurveda, de 
Sämaveda en de Atharvaveda geopenbaard zijn? 
Hetzelfde Opperwezen dat eerst alles schept en het 
daarna draagt. 

aanjgtsraedsan eure: aar: I 


Yajuho 40.8 


Het in zichzelf bestaande, aldoordringende, reine, 
eeuwige, lichaamloze Opperwezen openbaart voor het 
welzijn van Zijn eeuwige onderdanen (dat zijn de zielen) 
alle soorten kennis op de manier als bij Zijn wet 
vastgelegd middels de Veda. 

Vraag: Heeft God enige vorm of is Hij vormloos? 

Antwoord: Wij geloven dat Hij vormloos is. 

Vraag: Indien Hij vormloos is, hoe zou Hij dan de 
vedische woorden hebben uitgesproken zonder Zijn 
mond? Het uitspreken van letters vereist een verhemelte 
en andere delen van de mond dan in de kracht die uitgaat 
van de tong. 


Antwoord: Almachtig zijnde en aldoordringend heeft 
God geen mond, enzovoort nodig voor het openbaren 
van vedische wetenschap. Het gebruik van de mond of 
de tong is alleen nodig voor het uitspreken van woorden 
tegen hen die van ons verwijderd zijn, niet voor onszelf. 
Kijk, zelfs zonder het gebruik van de mond en de tong 
verblijven er verschillende gedachten en geluiden in de 
gedachten. Sluit Uw oren eens af met Uw vingers en 
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hoor dan hoeveel geluiden hoorbaar zijn zonder het 
gebruik van de mond en de tong. Op dezelfde manier 
heeft God, die in de zielen is, Zijn leringen aan hen 
geopenbaard. Uitspraak is slechts nodig wanneer wij 
anderen de woorden laten horen. God openbaart alle 
vedische wetenschap aan de zielen van binnen uit daar 
Hij vormloos en aldoordringend is. Deze moeilijkheid 
kan niet voorkomen bij God. Na deze openbaring 
begonnen de mensen de Veda aan anderen te 
onderwijzen door woorden uit de mond. 

Vraag: In wiens gedachten en wanneer werden de 
Veda's geopenbaard? 

Antwoord: art) ares: gafaraa: 


Sat. XI. 5. 8. 3 


In het begin van de schepping deed God het licht van 
Agni, Vayu, Aditya en Aùgirä, elk één Veda, schijnen in 
de zielen van de zieners. 


Vraag: 
dà sami feu gd A à deira oft oe u 
Sveta. Up. 6. 18 


Dit citaat zegt dat de Veda's in het hart van Brahma 
werden geopenbaard. Waarom spreekt U van Aezuí 
enzovoort? 

Antwoord: Het werd in het hart van Brahma 
overgebracht door Agni en de anderen. Zie wat Manu 
zegt: 

aftap A A GA, | 

zee afteatgag: Aro, | Manu. 23 


In het begin van het heelal schiep God (eerst) de 
mens en openbaarde dan de vier Veda's aan Agni, Väyu, 
AÄdiítya en Aiügira. Deze zieners brachten de Veda's over 
aan Brahmä. Aldus leerde Brahma (letterlijk melkte Hij) 
de Veda van Agni, V&yu, Aditya en Arigirä. 

[148] 
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Vraag: Waarom openbaarde Hij de Veda’s slechts 
aan deze vier? Waarom niet aan anderen? Dit maakt 
God partijdig. 

Antwoord: Deze vier waren de meest reine van alle 
wezens, niemand anders was gelijk hen. Daarom werd 
de verheven kennis alleen aan hen geopenbaard. 

Vraag: Waarom werden de Veda’s in het Saskrita 
geopenbaard? Waarom niet in de taal van één of ander 
land? 

Antwoord: Indien God Zijn openbaring gezonden 
had in de taal van een of ander land, zou Hij schuldig 
geweest zijn aan partijdigheid, daar de leringen van de 
Veda's makkelijker geweest zouden zijn voor de 
mensen van dat land en moeilijker voor anderen. 
Daarom werd de openbaring gedaan in het Sanskrita, 
welke taal aan geen enkel land behoort. In die taal 
werden de Veda's geopenbaard. Zoals de aarde en alle 
andere schepselen gelijkelijk de bron zijn van hun kunst 
en vakmanschap, is de taal van Gods leringen zo 
gemaakt dat de mensen van alle landen evenveel moeite 
moeten hebben om de kennis van deze openbaring op te 
doen. Verder is de vedische taal de bron van alle talen. 

Vraag: Hoe bewijst U dat de Veda's door God 
geopenbaard en niet door de mensen samengesteld zijn? 
En de anderen zoals de Bijbel enzovoort, niet? 


Antwoord: God is heilig, alwetend, rein van natuur, 
rechtvaardig, genadevol, enzovoort. Het boek dat God 
precies beschrijft zoals Hij is, is van God, en niet van 
anderen. Dat boek is van God in welk er niets is tegen de 
natuurwetten of bewijzen zoals bewustzijn, gezag, 
enzovoort. Gods kennis is onschatbaar en daarom zijn de 
leringen van Gods boek ook onschatbaar. In Gods boek 
moet er dezelfde orde van dingen zijn zoals die bestaat 
in de natuur, dezelfde beschrijving van God, de ziel, de 
schepping haar oorzaak, enzovoort. De Veda’s zijn 
zulke boeken. Daar komt niets in voor dat tegen de 
natuurwetten is of waardeloos is volgens wetten van de 
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logica. De Bijbel en de Koran kunnen deze testen niet 
doorstaan, en zijn daarom geen boeken van God. Wij 
zullen in detail de Bijbel en de Koran beschrijven in het 
dertiende en veertiende hoofdstuk. 

Vraag: Wat is het nut te stellen dat de Veda’s van 
God komen? De mensen vermeerderen hun kennis 
langzaamaan, en uiteindelijk slagen zij erin boeken 
samen te stellen. 

Antwoord: Zij kunnen dit nooit. Er kan geen gevolg 
bestaan zonder een oorzaak. De mensen die in de bossen 
wonen, kunnen geen geleerden worden door simpele 
observatie van de natuur. Zij kunnen alleen dan geleerd 
worden wanneer iemand hen onderwijst. Zelfs in deze 
tijd wordt niemand geleerd zonder onderwijs te 
ontvangen. Indien God de Veda's niet aan de wijzen 
geleerd had en zij op hun beurt weer aan anderen, zou er 
vandaag geen enkele geleerde bestaan. Indien een baby 
op een verlaten plek gelegd wordt temidden van domme 
mensen of dieren, zal hij even dom blijven als zijn 
metgezellen. Bhila’s en andere bosstammen staven onze 
bewering. Zolang er geen onderwijs was geïntroduceerd 
door het volk van India waren Egypte, Griekenland en 
Europa dom. Zolang er geen Europeanen, zoals de 
Italiaanse Colombus en dergelijke personen, naar 
Amerika waren gegaan, waren de Amerikanen duizende 
jaren, eeuwen analfabeet en van alle onderwijs 
verstoken. Toen zij onderwijs kregen werden zij geleerd. 
Evenzo kregen de mensen bij het begin van het heelal 
kennis van God en vermeerderden zij langzamerhand 
hun kennis. 


“a qu geeft Te: BIA Il Yogasütra, 1. 26 


Zoals wij heden kennis bekomen door samen met 
onze leraren is God de leraar geweest van Agni en de 
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andere wijzen die in het begin van het heelal werden 
geboren. De ziel raakt buiten bewustzijn gedurende de 
slaap en tijdens de ontbinding (van de schepping), maar 
God niet. Zijn kennis is onverwoestbaar. Hieruit volgt 
dat geen enkel gevolg mogelijk is zonder een oorzaak. 

Vraag: De Veda's werden in het Saùskrita 
geopenbaard. Agni enzovoort kenden die taal niet, hoe 
begrepen zij dan de Veda's? 

Antwoord: Het was Paramesvara die dat bekend 
maakte. En zodra er rechtvaardige mensen, yogi’s, 
zieners enzovoort, in oprechte “verbinding” met God 
verlangen toonden de Veda's te verstaan, hielp God hen 
daarmee. Toen de Veda's aan velen bekend waren 
geworden, schreven de zieners commentaren en 
geschiedkundige werken. Deze boeken werden bekend 
als de Brähmana s of aantekeningen over Brahma, dat 
zijn de Veda's. 

MIN HALT: HAGENNE: II Mirukta7. 1.3; 1. 6.20 


Elke ziener die de bedoeling van een vedische tekst 
goed begreep, en vóór wie niemand deze tekst zo 
begrepen had, werd hij of zij de ziener of zzsi van die 
tekst. Tot heden wordt de naam van zo een ziener 
aangehaald bij die tekst, ter zijne nagedachtenis. Degene 
die deze rsr s de schrijvers van deze teksten noemt, is 
verkeerd. Zij waren de zieners en publiceerden slechts 
hun betekenissen. 

Vraag: Welke boeken worden de Veda's genoemd? 

Antwoord: De Rig, de Yajuh, de Sama en de Atharva 
(daarvan alleen het gedeelte van de mantra's), en geen 
andere. 


Vraag: Tasrguidenradaa In Hoe zult U dan dit 
gezegde van Kätyäyana en anderen verklaren? 

Antwoord: Kijk! Het is een gebruik van eeuwen 
geweest om het woord Veda aan het begin en het eind 
van het gedeelte van de mantra te plaatsen, en niet bij 
het Brähmana gedeelte. Verder maakt de Nirukta een 
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duidelijk verschil tussen de twee wanneer zij zegt: tot 
zover is Veda en tot zover is Brähmana: 
zeeft fer vald | 3fa a AAI Nirukta5. 3.4 


sons a afgeeft U Panini sütra4. 2. 6 


Dit bewijst ook dat het gedeelte van de mantra de Veda 
is en het commentaar-gedeelte Brähmana is. Voor een 
diepere studie van dit onderwerp wordt de lezer 
verwezen naar mijn commentaar op de Ryg- 
vedädibhäsyabhümikä. Daar is bewezen dat bij de 
aanwezigheid van zovele verklaringen de aangehaalde 
verklaring niet als een geldig gezegde van Kaätyäyana 
beschouwd kan worden. Indien U dit aanneemt kunnen 
de Veda’s nooit eeuwig (sanätana) zijn, daar de 
Brähmanas historische beschrijvingen inhouden van 
vele zieners, wijsgeren en koningen. Geschiedenis wordt 
altijd geschreven na de gebeurtenis. Het kan niet vóór de 
geboorte van degenen wiens leven het beschrijft, 
bestaan. De Veda's houden geen geschiedenis in. Er 
wordt in hen niet verwezen naar een bepaald persoon of 
een bepaalde gebeurtenis. 

Vraag: Hoeveel säkhfs (delen) bestaan er van de 
Veda's? 


Antwoord: 1127. 
Vraag: Wat bedoelt U met sakhä (deel)? 
[150] 


Antwoord: Säkhä betekent toelichting geven. 

Vraag: Maar geleerden noemen de delen van de 
Veda's SäkhZ s. 

Antwoord: Denkt U een beetje na. Al de säkAz s zijn 
bekend bij name van de zisr s zoals Á$valäyana. Maar de 
mantra-saùhitä staat bekend als door God geopenbaard. 
De vier Veda's worden beschouwd als door God 
gemaakt en deze sakhä's (Ásvaläyani, enzovoort) als 
samengesteld door de zieners. Al deze säakhäs geven 
enkele beginwoorden van een mantra, en verklaren hen 
dan. Bijvoorbeeld in de Tuittiriya Sakhä, A ast afs, 
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worden deze woorden gegeven en wordt de mantra 
verder uitgelegd. In de Veda’s wordt dat niet 
aangetroffen. Daarom zijn de vier Veda’s de door God 
gemaakte bomen en zijn de Ásvalayanï en andere 
Säkhä s de door risf s samengestelde takken. Voor een 
diepere studie van dit onderwerp wordt de lezer 
verwezen naar mijn commentaar op de Riz- 
vedadibhäsyabhümikä Zoals ouders vriendelijk zijn 
tegenover hun kinderen en hen welzijn toewensen, heeft 
God de Veda's geopenbaard voor het welzijn van de 
mensen, zodat zij door het verkrijgen van de zon van de 
wijsheid gevrijwaard mogen zijn van de duisternis van 
bijgeloof, en hun geluk en geleerdheid opvoeren. 


Vraag: Zijn de Veda’s eeuwig of niet-eeuwig? 

Antwoord: Eeuwig. Daar God eeuwig is, is Zijn 
kennis ook eeuwig. Eeuwige stoffen hebben eeuwige 
kwaliteiten, handelingen en aard. Niet-eeuwige dingen 
hebben niet-eeuwige kwaliteiten enzovoort. 

Vraag: Zijn deze boeken ook eeuwig? 

Antwoord: Neen. Een boek is van papier en inkt 
gemaakt. Hoe kan het dan eeuwig zijn? Maar de 
woorden en de dingen waarmede zij in verband staan, 
zijn eeuwig. 

Vraag: God kan kennis aan de zieners gegeven 
hebben en zij kunnen de Veda’s hebben samengesteld? 

Antwoord: Er bestaat geen kennis zonder het 
kenbare. Er bestaat niemand behalve de alwetende God 
die het vermogen heeft om de Gayatri en andere teksten 
samen te stellen daar Gäyatri maatstaven en accenten 
bezit zoals lange, korte en overwo gen noten. Na de 
studie van de Veda's mag men wel ook de studie 
aanpakken van de grammatica, de Nirukta en teksten 
over prosodie, enzovoort, die door de zieners werden 
samengesteld om de bronnen van kennis te 
verduidelijken. Maar in feite is het Paramätma die licht 
brengt in de Veda's en niemand anders kan dat. De 
Veda's zijn immers de uitspraak van de Allerhoogste. 
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Iedereen moet die gezegden volgen; als iemand U ooit 
vraagt waarop Uw overtuiging gebaseerd is, dan moet U 
antwoorden dat het de Veda’s zijn: wat in de Veda's 
staat, dat nemen wij aan. 

Tot zover in het kort over God en de Veda's. In het 
volgend hoofdstuk zullen wij de schepping behandelen. 

Dit is het einde van het zevende hoofdstuk 
in het boek Satyärthaprakâsa van de heer 
Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 
God en de Veda's. 
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[151] 
Hoofdstuk VIII 


De schepping 


In dit hoofdstuk zullen wij de schepping, het 
onderhoud en de beëindiging van het heelal behandelen. 


sd fagfteda on aya af ar à afs ar A | 
qt veran: ve sie sin de afs ar 
ok COR Rigveda X. 129.71 
aa amtteaar Teendstnd afd ada zen, | 
gemafifsd vartageafsrradend, U 2 


Rigveda X. 129. 3 
fera: gade Ya wi: Ufeten ama, | 
8 er geet egaat er dara sfaar fada 13 n 
Rigveda X. 121. 1 
ge We rd mpd oa Ven | 
saga afrdefe 1 4 1 
Yajuho 31. 2 


aat ar za Juf red Àa ara safe | 
gaaat dfatsa de, ae IS 
Taittiriya Up. Brigu., Anu 1 


1. O mens, de opperste Ziel (paramätmä) is Hij 
door wie dit ganse heelal tot licht gebracht is, die de 
Almachtige is van deze wereld, de aldoordringende, in 
wie het ganse heelal haar ontstaan, onderhoud en einde 
vindt. Hem/Haar/Het kent gij; erkent geen ander wezen 
als de Schepper. 

2. Vóór de schepping was het ganse heelal gehuld 
in duisternis, zo zwart als de nacht, niet waarneembaar, 
alles gelijk ether, klein in vergelijking met de oneindige 
Allerhoogste (paramesvars) en geheel beperkt. Dan 
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bracht de Allerhoogste (paramesvara) het tot een vaste 
vorm door zijn macht. 

3. O mensen, laat ons met toewijding de opperste 
Ziel (pararmätmä) aanbidden die de steun is van de zon 
en alle lichtende lichamen, die als ongeëvenaarde God 
van alles dat was, is of zal zijn, bestond vóór de 
schepping van het heelal, die de hele wereld vanaf de 
aarde tot de zon geschapen heeft. 

4, O mensen, diezelfde Almachtige is de 
Schepper van al het verleden, het heden en de toekomst, 
die door alles heen dringt, die de Almachtige is van de 
onvergankelijke stof en de ziel -Afm&-, en die de gehele 
stoffelijke wereld (de aarde, enzovoort) beheerst. 

5. Hij is God; verlang Hem te kennen die de 
aarde en alle andere dingen tot bestaan gebracht heeft. 
Hij die hen in leven houdt en op grond waarvan zij tot 
beëindiging komen. 

TAA Ad: | Sarirakasütral. 1. 2 

Die Brahma alleen is het kennen waard door wie het 
ontstaan, het onderhoud en de beëindiging van het 
heelal plaatsvindt. 
[152] 

Vraag: Vindt dit heelal zijn oorsprong in God of in 
iets anders? 

Antwoord: Haar daadwerkelijke oorzaak is God, 
maar haar materiële oorzaak is prakriti (oermaterie). 

Vraag: Heeft niet God de prakriti (oermaterie) 
gemaakt? 

Antwoord: Neen, het is beginloos. 

Vraag: Wat is de betekenis van het woord 
‘beginloos’ en hoeveel dingen zijn beginloos? 

Antwoord: 7 fäadt nf qisafs:, beginloos is 
wat geen begin-oorzaak of moment heeft: God 
(Paramätmä), de ziel (Afrmä) en de oorzaak van het 
heelal (prakriti), deze drie zijn beginloos. 

Vraag: Waar is het bewijs hiervoor? 

Antwoord: 
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gi qauuf ag aaa aa qe ut Send | 

ara: fout ren aft aren U 1 N 
Rigvedal. 164. 20 

rada: TA: 1 Yajurveda 40. 8 


1. (dv) God en de ziel zijn beide, suparnä, gelijk 
in de eigenschappen van intelligentie en bescherming; 
sayujä, samengevoegd in de zin van doordringen en 
doordrongen; sakhäya, onuitsprekelijk vriendelijk. Deze 
twee zijn eeuwig en beginloos. Samänam vriksam, 
(vergelijking met een boom). De materiële oorzaak is 
beginloos als de wortel. De geschapen objecten van de 
wereld zijn gelijk de takken. In hun geschapen staat zijn 
zij groot. In hun eind staat zijn zij klein. Het hele geval 
(wortel en takken) wordt boom genoemd. Dit derde is 
ook beginloos. De eigenschappen, handelingen en aard 
van deze drie zijn ook beginloos. Van beiden 
(fayoranyahì) God en de ziel, profiteert (svädvatti) de 
laatste, dit is de ziel, van de vruchten van de boom 
dezer wereld als beloning voor haar goede of slechte 
daden. Maar de eerste, dit is God, de vruchten van zijn 
handelingen niet plukkende (azasnan), verlicht het hele 
geval van binnen en van buiten (abhicäkasiti). God is 
onderscheiden van de ziel. De ziel is onderscheiden van 
God. De prakriti is onderscheiden van deze beiden. En 
al deze drie zijn beginloos. 

2. (säsvati) God heeft middels de Veda's de 
kennis van alle wetenschappen aan Zijn onderdanen, dit 
zijn de zielen die beginloos en eeuwig zijn, 
geopenbaard. 


‘del; | 


oeren gaas seri genase: U 


Svetäsvatara Up. IV. 5 
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Prakriti, de ziel en God zijn alle drie aja (dit betekent 
nooit geboren). Deze drie zijn de oorzaak van het 
heelal. Zij hebben geen oorzaak. De beginloze ziel is 
geweven in de mazen van de beginloze prakriti. God is 
er niet in geweven. De aard van God en de ziel is reeds 
besproken in het voorgaande hoofdstuk. Nu zullen wij 
het hebben over Prakriti . 

aan waan wt, vaten 
Hedistnrdstarung tears, geaard: 
nn gen zie geafdafertu: 1 Sakhya Sü 1. 61 


Prakriti is de naam van een verzameling van drie 

dingen: saftva of rein, rajas of middelmatig en tamas of 
onwetendheid. Hieruit stamt mahat uit mahat stamt 
ahaùkära, uit ahaùkära de vijf tanmäträ’s (de vijf 
elementen); tien zintuigen en als elfde de gedachte. Uit 
de vijf tanmäträ’s komen de aarde, enzovoort en deze 
komen op een totaal van vier-en-twintig. De vijf-en- 
twintigste is de intelligente Purusa, dit is de ziel en God. 
[153] 
Van deze is prakrití het ding dat tot nu toe geen 
verandering heeft ondergaan. De mahat, de ahankära en 
de vijf fijne elementen zijn het gevolg van prakrití en de 
oorzaak van zinnen, gedachte en de grote elementen. De 
Puruga (ziel en God) is noch de materiële oorzaak noch 
het materieel gevolg van iets. 

Vraag: 

ga Geena sma Un Chändogya NI. 2. 1 

HUE ZEAU A, N21  Zaittiriye Up. Brahma. 7 

Adenau ST U 3 Ik Brhadäranyaka Up. 1. 4.1 


IE A SEAN SA IAN Brhadaranyaka Up. 1. 4.10 
O Svetaketu! Dit heelal was vóór de schepping: 1. 


sat (bestaand), 2. asat (niet-bestaand), 3. Atma (ziel ) en 
4. brahma. 
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qed SE Wi Herd Hitt  Châändogya Vl. 2.3 
qsanad as wi varddfe 2 
Taittiriya Up. Brahrnä. 6 


1. Paramätmä werd meervoudig door Zijn verlangen om 
‘meerderen’ te worden; door verlangen is dit heelal 
ontstaan. 

ad afte ae te ama fepsad II 


Ook een citaat uit de Upanisad. 


Het gehele heelal is zekerlijk Brahma. Er bestaat hierin 
geen verscheidenheid van objecten. Deze zijn allen 
Brahma. 

Antwoord: Waarom vertaalt U deze passages zo 
verkeerd? In dezelfde Upanisads vinden wij de 
volgende passages: | 

( wisaga ) dean Yard geafasfree 
ge: dea: gaf: an: ger: gafden: It 

Chandogya Up. VI. 8. 4 


O Svetaketu! Achterhaal het gevolg van voedsel en 
aarde uit de oorzaak water, het gevolg water uit de 
oorzaak vuur, het gevolg vuur uit de oorzaak saf 
(bestaand) of eeuwige oermaterie. Deze eeuwige 
oermaterie Is het origineel materiaal en de stof van het 
gehele heelal. 

Vóór de schepping was dit heelal een latent miet 
bestaand geheel in de ziel, Brahma en de oermaterie. 
Het was niet bestaand. 

Verder, wat betreft het willen zien, dit is het zien, 
bedenken en verlangen van Paramätmä om de wereld 
tot stand te brengen, dit is dat de wereld zou ontstaan, 
en in de gedachten, kennis, schouwing, preken en horen 
van alle zielen de Allerhoogste (paramesvara) zich zou 
manisfesteren en in alle wezens zou doordringen: bij de 
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beëindiging van alles kent niemand Hem behalve de 
Allerhoogste (paramesvara) en de zielen. 

Voor wat betreft de passage sarvarm khalu : zoals de 
uitspraak “een verzamelaar raapt hier en daar een steen 
op en bouwt een huis door hen samen te voegen”, is Uw 
uitleg op niets gebaseerd. 

[154] 
Immers, we hebben de citaten 44 aftaë aa 


assaffd ra Sara Il Chandogya ll. 14. 1. en 
Te Arfa fsd II Uit de Kafha Up. II. 4. 11 


Zoals de ledematen slechts nuttig zijn zolang zij bij 
het lichaam zijn en waardeloos worden wanneer zij er 
van afgescheiden worden, hebben passages geen 
betekenis wanneer zij uit het verband worden gehaald of 
gecombineerd worden met een niet-verwante passage. 
De juiste zin ervan is het volgende: O ziel, aanbidt God 
die de oorzaak is van het ontstaan, onderhoud en leven 
van het heelal, door wiens scheppingskracht en steun de 
wereld tot stand is gekomen of met wie het is verenigd. 
Aanbidt niemand anders dan deze God. Deze levende, 
ondeelbare en onveranderlijke God is geen samen- 
stelling van verscheidene objecten. Deze verschillende 
objecten zijn allen van mekaar onderscheiden, maar 
bestaan alleen in God. 

Vraag: Hoeveel oorzaken heeft de wereld? 

Antwoord: Drie, een daadwerkelijke, een materiële 
en een bijkomstige oorzaak. De daadwerkelijke oorzaak 
is datgene door welk het voorwerp gemaakt wordt, en 
zonder welk werk het niet tot stand kan komen. De 
materiële oorzaak is datgene zonder welk het voorwerp 
niet gemaakt kan worden, en die zelf in dat voorwerp 
veranderd wordt en ook er mee beëindigd wordt. De 
bijkomstige oorzaak is de gewone hulp bij het vormen 
van het voorwerp. 

De daadwerkelijke oorzaak bestaat uit twee soorten: 
de hoofd-daadwerkelijke oorzaak is God die het heelal 
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schept uit de oermaterie, het onderhoudt en het 
beëmdigt en alles bestuurt. Dan bestaat er een andere 
daadwerkelijke oorzaak, de ziel die in de gewone zin 
van het woord een hulp is. Het neemt de artikelen uit 
Gods schepping en vervormt hen in verschillende 
vormen. 

De oermaterie bestaat uit atomen of materiaal voor 
het scheppen van de wereld. Het kan zichzelf niet 
maken. Het wordt gemaakt indien iemand het maakt en 
blijft ongemaakt indien niemand het maakt. Soms 
schijnt een bepaald iets ongemaakt te zijn door een 
bepaalde oorzaak, bijvoorbeeld zaad door God gemaakt 
groeit, indien in de aarde geworpen en bevochtigd, tot 
een boom, maar brand tot as indien het in contact 
gebracht wordt met vuur. De georganiseerde schepping 
of beëindiging van deze dingen hangt van God en de 
zielen af. 

Wanneer iets gemaakt wordt, vereist het kennis, 
inzicht, macht, handen en andere gereedschappen, tijd, 
ruimte, enzovoort en daadwerkelijke en bijkomstige 
oorzaken, bijvoorbeeld als een bloempot gemaakt moet 
worden zijn de daadwerkelijke oorzaak, de 
pottenbakker, de materiële oorzaak klei en de 
bijkomstige oorzaken wiel, tijd, ruimte, licht, ogen, 
handen, kennis en activiteit nodig. Zonder deze drie 
oorzaken kan niets gemaakt of gebroken worden. 

Vraag: De Neo-vedantisten beweren dat 
Paramesvara de onzichtbare, daadwerkelijke en 
materiële oorzaak is van de wereld. 


aqui: Gerd Teud A Il Mundaka Up. 1.1.7 


Zoals de spin uiterlijk niets met zich meebrengt, 
maar uit haar binnenste draden spint, schept God de 
wereld uit Zichzelf en verschijnt Hij zelf in de wereld. 
God verandert zichzelf in de vorm van de wereld door 
zijn simpele wens. 


Maat a aft adtarsft aar II 
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Hetgeen niet bestaand was vóór de geboorte en niet 
bestaand zal zijn na het einde, bestaat ook in het heden 
[155] 

niet. Het heelal bestond niet vóór de schepping--Brahma 
bestond-- en zal niet bestaan na de beëindiging. Vóór de 
schepping bestond slechts Brahma en na de beëindiging 
zal er slechts Brahma overblijven. Daarom is het 
bestaande heelal ook niets dan Brahma. 


Antwoord: Indien God de materiële oorzaak van het 
heelal was, zoals U beweert, dan zou Hij veranderlijk, 
vervormbaar en te beïnvloeden zijn. Verder zijn de 
eigenschappen, hoedanigheden en aard van de oorzaak 
duidelijk te bekennen in haar gevolg. 

3e: II Vaigesika Tl. 1. 24 


De kwaliteiten van de materiële oorzaak blijven 
bestaan in het gevolg. Hoe is het dan mogelijk dat God 
onvergankelijk, alwetend en zegenrijk is als Hij de 
materiële oorzaak van het heelal is, terwijl de wereld 
vergankelijk en niet-zegenrijk is. God is onzichtbaar, de 
wereld is zichtbaar; God is ondeelbaar, de wereld is 
deelbaar. Indien de aarde en andere objecten van de 
wereld het materieel gevolg van God waren, zou God 
ook onwetend en vergankelijk zijn, daar zij onwetend 
en vergankelijk zijn of zouden alwetend en 
overgankelijk zijn, daar God alwetend en 
onvergankelijk is. Uw vergelijking van de spin steunt 
Uw zienswijze niet, maar veroordeelt haar juist. De 
materiële oorzaak van het web is het lichaam van de 
spin en de daadwerkelijke oorzaak is haar ziel. Evenzo 
maakt God de wereld van de stof die in Hemzelf 
bestaat, daar Hij door de oermaterie dringt, en na haar 
geschapen te hebben beheerst Hij haar door en door en 
smaakt Hij haar eigen natuurlijke zegen. Verder wijst 
dit wonder op Gods speciale organisatie, daar draden 
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niet uit het lichaam van andere schepsels komen. De 
kärikäis zeer misleidend. Het heelal was geen vast ding 
voordat het geschapen was en na haar beëindiging zal 
zij, tot de tijd waarop zij weer geschapen wordt, latent 
blijven. immers, 

au daaar Ten Il RievedaX. 129. 3 


AT GANA AIU, | 
nuaerdafest vaat Add: Il Manul. 5 


Dit gehele heelal was in duisternis gehuld bij de 
beëindiging, die haar schepping voorafging, en zal weer 
hetzelfde worden wanneer de beëindiging weder begint. 
In die staat was zij noch kenbaar, noch denkbaar, noch 
merkbaar, en zal het ook niet zijn. Maar nu (in de staat 
van schepping) is het vast en kenbaar door middel van 
duidelijke aanwijzingen. Het is, om zo te zeggen, 
tegenwoordig. De bewering van de Kärikä dat het heelal 
zelf in het heden niet bestaat, is vals en gebrekkig, 
omdat hetgeen de kenner kent door geldige bewijzen 
nooit anders kan zijn. 

Vraag: Wat is het doel van God met de wereld te 
scheppen? 

Antwoord: Wat zou Zijn winst geweest zijn als Hij 
de wereld niet geschapen had? 


Vraag: Indien Hij de wereld niet geschapen had, zou 
Hij van veel last bespaard zijn gebleven en de zielen 
zouden gevrijwaard gebleven zijn van de stormen van 
plezier en leed. 

Antwoord: Dit zijn toch uitspraken van 
gemakzuchtige, non-actieve en niet-energieke wezens. 
En wat voor plezier of leed bestaat er voor de zielen in 
de staat van beëindiging? Indien U het plezier en leed 
van de wereld met mekaar vergelijkt, zal geluk zeker 
meerdere malen het leed wezen, en vele reine zielen 
verdienen de zaligheid door constante uitvoering van 
rechtvaardige handelingen. In de staat van beëindiging 


310 HOOFDSTUK VIII 


liggen zij als in diepe slaap. Verder zouden de 
handelingen van de ziel die in de vorige schepping 
gepleegd waren, onbeloond blijven en zouden de zielen 
beroofd zijn van het smaken dezer vruchten. Indien 
iemand U vraagt: Wat is het doel van Uw oog? Zou U 
natuurlijk zeggen “zien. Welnu, als God de kennis, de 
macht en het vermogen tot scheppen bezit, hoe zou Hij 
[156] 

zich dan anders kunnen rechtvaardigen dan door het 
scheppen van de wereld? U heeft geen antwoord op 
deze vraag. Verder kunnen rechtvaardigheid, in stand 
houden, genade en andere eigenschappen van God niet 
tot hun recht komen alvorens God de wereld maakt. 
Zijn onbeperkte macht kan alleen tot uitdrukking komen 
door schepping, onderhoud, beëindiging en bestuur van 
het heelal. Zoals het zien de natuurlijke taak is van het 
oog, Is het de natuurlijke taak van God de zielen goed te 
doen door hen ontelbare dingen te geven na de 
schepping van deze wereld. 

Vraag: Welke is de eerste; het zaad of de boom? 

Antwoord: 

Het zaad. Zaad, gelegenheid, genesis, oorsprong en 
oorzaak zijn synoniemen. Zaad betekent oorzaak en 
daarom moet het vóór het gevolg bestaan. 

Vraag: Indien God almachtig is, kan Hij ook de 
materiële oorzaak en de zielen scheppen. Indien Hij dat 
niet kan, is Hij niet almachtig. 


Antwoord: Wij hebben het woord almachtig reeds 
eerder uitgelegd. Bedoelt U dat almacht moet bestaan 
uit het doen van onmogelijkheden? Indien Hij het 
onmogelijke kan doen om een gevolg te maken zonder 
oorzaak, kan Hij dan ook een andere God maken zonder 
enige oorzaak? Kan Hij sterven? Kan Hij onwetend, 
ongelukkig, onrein, zondig, enzovoort zijn? Verder kan 
God zelf de stoffelijke objecten niet van hun natuurlijke 
eigenschappen beroven, bijvoorbeeld vuur van hitte, 
water van koelte, aarde van reuk enzovoort. Daar Gods 
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wetten waar en perfect zijn, kan Hij hen niet wijzigen. 
Daarom betekent alvermogend zijn dat Hij alle 
handelingen kan verrichten, zonder de hulp van enig 
wezen. 

Vraag: Heeft God een lichaam of is Hij vormloos? 
Indien Hij geen lichaam heeft, kan Hij de wereld niet 
maken zonder handen en andere ledematen. Indien Hij 
een lichaam heeft is dat goed. 


Antwoord: God heeft geen vorm. Degene die een 
lichaam heeft, kan geen God zijn, omdat zulk een 
wezen beperkte capaciteiten, tijd- en ruimte- 
beperkingen, honger, dorst, vermoeidheid, koude, hitte, 
koorts, ziekten, enzovoort zou bezitten. Deze 
eigenschappen kunnen alleen in geval van zielen en niet 
in geval van God voorkomen. Zoals wij mensen een 
vorm hebben, d.w.z. wij hebben lichamen, en om deze 
reden geen macht over tri-atomen, di-atomen, atomen of 
oermaterie hebben, zou het onmogelijk voor God 
geweest zijn de wereld uit deze fijne elementen te 
maken indien Hij een vast lichaam gehad zou hebben. 
Gevrijwaard zijnde van materiële zinnelijke organen of 
handen, voeten en andere lichaamsdelen en onbeperkte 
energie, macht en activiteit bezittende kan Hij die 
dingen uitvoeren welke de zielen en de oermaterie niet 
kunnen uitvoeren. Daar God door de oermaterie heen 
dringt, kan Hij haar in Zijn greep houden en haar tot het 
heelal vervormen. 


Vraag: Ouders met lichamen hebben kinderen met 
lichamen. Indien zij lichaamloos geweest waren, 
zouden hun kinderen ook lichaamloos zijn. Zo zou ook 
de wereld, die door de vormloze God is gemaakt, 
vormloos moeten zijn. 

Antwoord: Dit bezwaar van U is kinderachtig. Wij 
hebben U net gezegd dat God niet de materiële oorzaak 
van de dingen is. Hij is de daadwerkelijke oorzaak. 
Oermaterie en atomen zijn de materiële oorzaak van het 
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heelal. Zij zijn niet absoluut fijn. Zij zijn groter dan God 
en fijner dan hun gevolg. 
[157] 

Vraag: Kan God het gevolg niet scheppen zonder de 
oorzaak? 

Antwoord: Neen. Niets kan uit niets voortkomen. 
Het is precies als het gek gepraat van iemand die zegt: 
“Ik was op de bruiloft van de zoon en de dochter van 
steriele vrouwen, “zij hadden bogen gemaakt uit 
mensenhorens”’, “droegen kransen van bloemen van het 
uitspansel, “zij baadden in het water van mirre”, “zij 
leefden in sprookjesland”, “daar viel regen zonder 
wolken”, “koren groeide zonder aarde”, enzovoort. Een 
gevolg is niet mogelijk zonder oorzaak. “aa araftad 
1 Fiseiaia ot: | HA HÀ fre af aafk a” 


Het is net als het gebrabbel van een gek: “Ik heb geen 
moeder of vader, maar ben toch geboren”, “ik heb geen 
tong in mijn mond, maar toch spreek ik’; “er was geen 
slang in het hol, maar zij kwam er uit”, “ik was nergens, 
deze heren waren nergens en wij zijn allen gekomen”, 
enzovoort. 

Vraag: Als er een gevolg bestaat zonder een oorzaak 
wat Is dan de oorzaak hiervan? 

Antwoord: Primaire oorzaken zijn niet het gevolg 
van enige oorzaak en de oorzaak van enige gevolgen. 
Bijvoorbeeld, aarde is de oorzaak van het huis en een 
gevolg van water, enzovoort. De grond-oorzaak of 
oermaterie is zonder begin. 


qe german gea Saúkhya1. 67 


Er bestaat geen wortel van de wortel. Hieruit volgt 
dat de wortel wortelloos is. De oorzaak heeft geen 
oorzaak. De oorzaak van alle gevolgen heeft geen 
oorzaak. Vóór het begin van enig gevolg moet haar 
drievoudige oorzaak bestaan, bijvoorbeeld het weven 
van een stof kan alleen dan beginnen wanneer er een 
wever, katoendraad en weefinstrumenten bestaan. 
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Evenzo zijn het vóóraf bestaan van God, oermaterie, 
tijd, ruimte en de eeuwige ziel noodzakelijk voor het 
scheppen van de wereld. Indien één van deze dingen 
niet bestaat, kan er geen schepping plaats vinden. 
NA Ad AE: 
g ad wasft fera aaederfgnra U 1 
Säaùkhya Sü. 1. 644 
aura Akafaijega Asafa. U 2 
Lat: Br gegeal wereld, 13 II 
afaftra rdf: moeendsanfkedan U 4 IN 
ad afagafafeanedend, U 5 Il 
ad fr veayfteaarnmn, 16 
ad Ga HAAG, 17 II 
ada wafers: U 8 II 


Nyäya IV. 1. 14, 19, 22, 25, 29, 34, 37 


[158] 

|. Hier zegt de eerste atheïst (zästíka) dat het niets 
(sünya) de enige werkelijkheid is. Er bestond niets vóór 
de schepping. Er zal niets bestaan na de schepping. Wat 
er ook bestaat in het heden, zal uiteindelijk niet bestaan 
en niets worden. 

Antwoord: De naam niets wordt ook gegeven aan 
ether, of ruimte of alles dat onzichtbaar is. Dit niets is 
onzichtbaar en neemt al het onzichtbare over. Punten 
vormen lijnen, lijnen vormen ruimte, ruimte verandert 
in aarde, bergen, enzovoort door de organisatie van de 
schepping van God. Indien U meent dat niet-bestaan de 
enige werkelijkheid is kan de kenner van het niet- 
bestaan, niet ‘niet-bestaand’ zijn. 


2. De tweede atheïst zegt: Bestaan komt voort uit 
niet-bestaan, bijvoorbeeld geen sprietje ontstaat zonder 
de ontbinding van het zaad. Indien U het zaad breekt, 
zult U geen sprietje daar vinden. Als het sprietje niet 
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zichtbaar was, volgt daaruit dat bestaan voortkomt uit 
niet-bestaan. 

Antwoord: De stof die het zaad ontbond, bestond 
reeds in het zaad anders zou de uitkomst van het sprietje 
nooit plaats vinden. 

3. De derde atheïst zegt: De vrucht van een 
handeling wordt niet verkregen door het stellen van een 
daad door de bedrijver. Verschillende handelingen 
blijven zonder vrucht in de wereld. Daarom stellen wij 
ons voor dat het schenken van de vrucht van God 
afhangt. Van welke handeling God de vrucht wenst te 
schenken, schenkt Hij dat en van welke handeling Hij 
dat niet wenst, schenkt Hij niets. Dit bewijst dat de 
vrucht van een handeling bij God berust. 


Antwoord: Indien de vrucht van een handeling van 
God afhangt, waarom schenkt God dan niet een vrucht 
zonder de handeling? Daarom is het precies zoals een 
mens handelt dat God hem de vrucht schenkt. De 
conclusie is dat God niet, ongeacht de gepleegde 
handeling, de vrucht schenkt. Van welke handeling 
iemand pleegt, ontvangt hij de vrucht van God. 

4, Vraag: De vierde atheïst zegt: Dingen worden 
geschapen zonder enige oorzaak. De doornen van de 
acacia boom (babül) en andere bomen zijn scherp. Het 
is daarom duidelijk dat, wanneer ook de schepping 
begint, lichamen en andere dingen zo maar ontspringen, 
zonder een oorzaak. 

Antwoord: Het ding waaruit iets ontspringt, is haar 
oorzaak. Hoe komt het dan dat er geen doornen groeien 
aan bomen die niet doornig zijn?” 

5. De vijfde atheïst zegt: Alle dingen hebben een 
begin en een eind. Daarom zijn allen niet-eeuwig. 


gelen vaert aw vene: | 


“ Indien een soort bomen doornen heeft en een andere soort niet is het duidelijk 
dat er een oorzaak moet bestaan voor dit verschil. De oorzaak kan onzichtbaar 
zijn. Maar zij bestaat in elk geval. Het is verkeerd te zeggen dat dingen zonder 
enig oorzaak komen te bestaan (Vertaler). 
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Dit is een tekst uit één of ander boek. 


De Neo-vedantisten behoren tot de vijfde categorie 
van atheïsten. Zij zeggen dat het de gedachte van 
miljoenen boeken is dat God echt is, de wereld is 
onecht, en de ziel is niemand anders dan God. 

Antwoord: Indien de niet-eeuwigheid van alle 
stoffen eeuwig is, kunnen niet alle dingen niet-eeuwig 
zijn. 

Vraag: De niet-eeuwigheid van alle dingen is ook 
niet-eeuwig, zoals het vuur dooft na verbranding van de 
brandstof. 

[159] 

Antwoord: Al hetgeen dat duidelijk herkenbaar is 
kan tegenwoordig niet onecht zijn. Het is daarom niet 
redelijk zelfs de fijnste oermaterie niet-eeuwig te 
noemen. Indien de Neo-vedantisten stellen dat de 
materiële oorzaak van de wereld Brahma is, dan zal het 
gevolg (dit is de wereld) ook echt moeten zijn, daar God 
echt is. Indien U de wereld als een illusionaire droom of 
als het verschijnen van een slang beschouwt, dan is 
illusie een eigenschap (en moet zij in één of andere stof 
voorkomen). Het kan niet gescheiden worden van de 
stof. Indien de illusionist echt is, zal de illusie ook echt 
moeten zijn, en indien de illusie onecht is zal de illusie 
ook onecht moeten zijn. Zonder zien of horen is dromen 
niet mogelijk. Alle dingen die echt zijn, komen met ons 
in contact als wij in wakende staat zijn, en wij merken 
hen op. Na dit opmerken verblijven hun indrukken in 
ons onderbewustzijn en herkennen wij hen terug in de 
droom. Zoals wij in diepe sluimering geen uiterlijke 
objecten kunnen waarnemen, en zij nochthans buiten 
bestaan, blijft eveneens de oermaterie bestaan 
gedurende de periode van beëindiging. Indien dromen 
mogelijk waren zonder indrukken van tevoren, zou een 
blind geborene man dingen kunnen zien in de droom. 
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Daarom krijgen wij in de droom slechts indrukken van 
buiten ons leven. 


Vraag: Daar de voorwerpen die wij in wakende 
toestand opmerken in de droom onecht blijken te zijn, 
en de voorwerpen die wij in wakende en dromende 
toestand opmerken in diepe sluimering beiden onecht 
blijken te zijn, zullen de ervaringen in wakende toestand 
ook als onecht moeten worden beschouwd. 

Antwoord: Dit kan nooit acceptabel zijn. In de 
droom en in diepe sluimering bestaat er slechts een niet 
herkennen van de voorwerpen buiten, en niet hun niet- 
bestaan. Zoals vele dingen achter onze rug niet 
zichtbaar zijn, maar wel bestaan, geldt dit ook in geval 
van de droom en diepe sluimering. Het is daarom waar 
dat God, de ziel en de oermaterie echt, eeuwig en 
beginloos zijn, zoals wij reeds eerder zeiden. 

6. De zesde atheïst zegt: Daar de vijf elementen 
eeuwig zijn, is de hele wereld eeuwig. 

Antwoord: Het ís niet waar. Hoe kunnen al die 
dingen, wiens begin en eind wij zien, eeuwig zijn? Alle 
grote lichamen, potten, kleren, enzovoort zien wij 
gemaakt worden en vergaan. Daarom kunnen wij de 
eeuwigheid van de gevolgen niet aannemen. 

1. De zevende atheïst zegt: Alle voorwerpen zijn 
gescheiden. Er bestaat geen eenheid in hen. In de 
voorwerpen die wij zien, zien wij geen andere 
voorwerpen. 


Antwoord: Het geheel leeft in haar delen. Tijd, 
ruimte, God en genialiteit bestaan in alle groepen 
voorwerpen, alhoewel zij verschillende hoedanigheden 
zijn. Geen enkel voorwerp kan gescheiden worden van 
deze dingen. Daarom zijn alle voorwerpen niet van 
mekaar gescheiden. Zij zijn individueel onderscheiden. 
Ook in de gescheiden voorwerpen bestaat één 
voorwerp. 
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8. Vraag: De achtste atheïst zegt: Elk voorwerp dat 
niet in een ander voorwerp bestaat, is niet-bestaand, 
‘aat a:i emieas”, het paard is geen koe en de koe 
is geen paard. Daarom zijn alle dingen van negatieve 

Antwoord: Het is juist dat iets soms niet in een ander 
iets bestaat. Maar “Tfä mwassd wast ade ve’, 
het is ook juist dat elk ding in zichzelf bestaat, 
bijvoorbeeld een koe is een koe en een paard is een 
paard. Daarom is negativering van alles onmogelijk. 
Indien het bestaan van voorwerpen niet echt is hoe zou 
U dan het woord negativisme kunnen gebruiken? 

[160] 

9. Vraag: De negende atheist zegt: De schepping van 
de wereld is te danken aan de aard van de dingen, 
bijvoorbeeld voedsel en water samengevoegd maken 
bacteriën de materiële oorzaak er van. De samenstelling 
zaad, klei en water maken gras, bomen, stenen, 
enzovoort. De zee en de lucht maken golven en de 
golven maken samudra-phena - het schuimachtig stof 
dat aan de oppervlakte van oceanen zichtbaar is. 
Turmeric, lemmetje en citroensap samengevoegd 
maken ror (rode poeder). Evenzo is de hele wereld 
gemaakt door de natuurrijke kwaliteiten van de 
elementen. Er bestaat niet zoiets als de schepper van de 
wereld. 


Antwoord: Indien het in de aard van de elementen 
ligt het heelal te maken, dan zal de beëindiging van het 
heelal onmogelijk zijn. Indien U stelt dat het in de aard 
van de elementen ligt het heelal te beëindigen, dan zal 
het onmogelijk zijn dit heelal door deze elementen te 
maken. En indien U stelt dat het maken en beëindigen 
beiden tegelijk in de aard van de elementen ligt, dan 
zullen het maken en beëindigen beiden onmogelijk zijn. 
Indien U zegt dat het maken en beëindigen één oorzaak 
hebben, dan moet deze oorzaak toch apart van de 
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gemaakte en beëindigende voorwerpen bestaan. Indien 
productie en destructie afhankelijk zijn van de aard van 
de elementen, kunnen beiden niet tegelijkertijd plaats 
vinden. Indien productie afhankelijk is van de natuur, 
waarom komen dan niet een andere aarde, een andere 
zon, een andere maan op naast de bestaande? Gras, 
bomen, bacteriën enzovoort worden slechts gemaakt uit 
het door God gemaakte zaad, voedsel, water, enzovoort, 
en niet zonder hen. 


Turmeric, lemmetje en citroensap op verschillende 
plaatsen gelegd, komen niet uit zichzelf bij mekaar. 
Iemand brengt hen en vermengt hen dan. Verder wordt 
rori (vermiljoen) slechts verkregen indien zij in de juiste 
verhouding met elkaar worden vermengd. Evenzo 
kunnen geen onzichtbare dingen door God gemaakt 
worden zonder de materiële oorzaak, kennis van atomen 
en hun juiste mengverhouding. Het is daarom duidelijk 
dat de schepping van het heelal niet het resultaat van de 
aard van de elementen kan zijn, maar van de 
scheppingskracht van God. 

Vraag: Er bestond geen schepper van het heelal, 
noch is er een, noch zal er een bestaan. De wereld is in 
eeuwigheid geweest zoals het nu is. Het was nooit 
geschapen noch zal het ooit vergaan. 

Antwoord: Geen handeling en niets dat het resultaat 
van een handeling is, is mogelijk zonder de bedrijver. 
De aarde en andere voorwerpen die een bepaalde 
samenstelling tonen, kunnen nooit beginloos zijn. Wat 
ook door samenstelling gemaakt wordt, kan niet vóór de 
productie bestaan en blijft ook niet over na de 
destructie. Indien U het hiermee niet eens is, kunt U een 
harde steen, diamant of iets anders breken, smelten of 
branden en voor Uzelf uitmaken of zij uit verschillende 
onderdelen is samengesteld. Indien zij samengesteld 
zijn zullen de verschillende delen ook los van mekaar 
komen te liggen. 
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Vraag: Er bestaat geen eeuwige God. Elke ziel die 
door Yoga-beoefening en zekere mystieke machten 
alwetendheid en dergelijke eigenschappen verkrijgt, die 
zelfde ziel (äfrmä) wordt God genoemd. 

Antwoord: Indien de eeuwige God niet de schepper 
van het heelal was, hoe zouden dan de wereld, het 
lichaam, de zintuigen en andere voorwerpen, die de 
basis van het leven van deze zielen vormen en zonder 
wiens hulp zij geen Yoga, enzovoort zouden kunnen 
beoefenen, kunnen bestaan? Welke dingen ook een ziel 
moge uitvoeren en welke mystieke kracht zij ook moge 
verkrijgen, zij kan nooit gelijk zijn aan God, die eeuwig, 
in zichzelf bestaand en onbeperkte macht bezittend is. 
Zelfs als een ziel haar maximum aan kennis bereikt, zal 
zij toch beperkte kennis en macht bezitten. 

[161] 

Geen enkele Yogi is tot heden toe in staat geweest de 
door God gemaakte natuurwetten te wijzigen, en er zal 
ook nooit één bestaan. 

Geen enkele Yogi kan ooit wijziging brengen in het 
door God vastgestelde, dat de ogen er bestaan om te 
zien en de oren om te horen. Hierom kan een ziel nooit 
God zijn. 

Vraag: Maakt God het heelal hetzelfde door alle 
tijden heen of bestaat er enige bijzonderheid voor een 
bepaalde tijd? 

Antwoord: Zoals het nu is, was het in het verleden en 
zo zal het in de toekomst wezen. Er bestaat geen 
verschil. 


Rigveda X.190.3 


God heeft in deze tijd dezelfde soort zon, maan, 
elektriciteit, aarde, atmosfeer gemaakt als in de 
vroegere tijden, en hetzelfde zal blijven bestaan in de 
toekomst. God's handelingen zijn altijd dezelfde. De 
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handelingen van degene die beperkte kennis bezit, zijn 
vatbaar voor schommelingen, d.w.z. zij kunnen zowel 
toenemen als afnemen. De handelingen van God zijn 
daarvoor niet vatbaar. 

Vraag: Bestaat er op het gebied van de schepping 
eenheid tussen de Veda's en vedische geschriften of 
bestaat er een verschil? 

Antwoord: Er is geen verschil. 

Vraag: Als er eenheid bestaat, hoe maakt U dan de 
volgende anomalieën goed? 

GEE Ween Het: Se, STN: 

aränfta:, amg: sa: ged: ger steeg: 

siufeeisan, SAsd:, Wi: Gek: | U AT UA 

UENISAHAA: Il Taitiriyopanisad (Brahmänanda Valli I) 


Uit God en de materiële oorzaak werd Akäsa 
(hetgeen het ‘niet’ betekent) gemaakt. Wanneer de 
causale stof die overal doordringt samengesteld wordt, 
lijkt het alsof het ‘miet’ gemaakt wordt. Indien er geen 
‘niet’ bestond, waar zouden dan de materiële oorzaak en 
atomen wonen? Na äkäsa werd de lucht; na de lucht het 
vuur ; na het vuur water ; na water de aarde geschapen 
en uit de aarde kwam er groente; en uit groente kwam er 
voedsel; uit voedsel kwam er zaad en uit het zaad is het 
lichaam van de mens gemaakt. Hier begint de schepping 
met Akäsa enzovoort, in de Chândogya Upanisad begint 
zij met vuur enzovoort; in de Aitareya Upanisad met 
water enzovoort; in de Veda’s op sommige plaatsen met 
Purusa en op andere plaatsen met Hiranyagarbha 
enzovoort; in de Mimänsä begint zij met actie; in de 
Vaisesika met tijd; in de Nyäya met atomen; in Yoga 
met menselijk pogen; in de Sänkhya met materiële 
oorzaak en in de Vedänta met Brahma. Welke van deze 
meningen moeten als de waarheid aangenomen worden, 
en welke moeten als onwaarheid verworpen worden? 
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Antwoord: Zij zijn allen waar, geen is onwaar. 
Onwaar is degene die anders denkt. God is de 
daadwerkelijke oorzaak van de schepping en de 
oermaterie is de materiële oorzaak er van. De schepping 
die volgt na de Grote Oplossing (mahäpralaya) begint 
met Akäsa. Wanneer äkäsa en lucht niet oplosbaar zijn, 
begint de schepping met vuur, enzovoort. Maar wanneer 
vuur en elektriciteit niet oplossen, begint de schepping 
met water. Dit betekent dat in welk stadium ook de 
oplossing stopt, de schepping daar moet beginnen. Wij 
hebben in hoofdstuk één er op gewezen dat Purusa en 
Hiranyagarbha de verschillende namen van dezelfde 
God zijn. 

Wanneer er over een bepaald punt twee 
verschillende meningen bestaan, moeten wij dit een 
verschil in zienswijze noemen. De zes filosofische 
stellingen worden op de volgende manier verzoend: De 
Mimansa zegt dat er in de wereld geen enkel resultaat 
bestaat dat geen activiteit vereist. De Vaisesika zegt dat 
niets gemaakt kan worden zonder tijd. De Nyäya zegt 
dat geen schepping kan plaats vinden zonder de 
materiële oorzaak. 

[162] 

De Yoga zegt dat er geen productie mogelijk is zonder 
toepassing van wetenschap, kennis en wil. De Sänkhya 
zegt dat er geen schepping kan plaats vinden zonder de 
samenstelling van elementen. De Vedanta zegt dat niets 
gemaakt kan worden zonder, of tot dat, de maker het 
maakt. De schepping vereist daarom zes dingen. Deze 
zes dingen zijn in deze zes Sästra’s besproken, één in 
elk. Er bestaat geen verschil tussen hen. Zoals zes 
personen een schilderij kunnen opnemen en tegen de 
muur plaatsen, hebben deze zes Sästra’s samengewerkt 
in het geval van de volle uitleg van de schepping. 


Ter illustratie: Er waren eens zes personen waarvan 
er vijf blind waren en de zesde slechts op korte afstand 
kon zien. Iemand wees hen de verschillende delen van 
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een olifanten lichaam en vroeg: “Wat voor soort dier is 
de olifant? Een onder hen zei: “het lijkt op een pilaar”; 
een andere zei: “het lijkt op een wan”; nog een andere 
zei “het lijkt op een mortier”; de vierde zei: “het lijkt op 
een bezem, de vijfde zei: “het lijkt op een verhoog” en 
de zesde zei: “het lijkt op een buffel die op vier pilaren 
rust”. Het spreken over verschil is begonnen door de 
modernisten die geen gezaghebbende en moderne 
literatuur lezen, of die de schrijvers van Präkrita boeken 
Zijn en de werken van de wijzen niet lezen, of dwaalleer 
verspreidende Sarskrita boeken lezen. Het kan niet 
aanvaardbaar zijn voor de wijzen. Indien een blinde een 
andere blinde volgt zullen zij in veel ellende geraken. 
De manieren van de slecht-opgevoede, zelfzuchtige en 
zinnelijke mensen van deze tijd zullen de wereld zeker 
tot vernietiging leiden. 

Vraag: Als er geen resultaat bestaat zonder een 
oorzaak, waarom bestaat er dan geen oorzaak van die 
oorzaak? 

Antwoord: O onnozele broeders, waarom oefenen 
jullie het onderscheidingsvermogen niet? Er bestaan 
slechts twee dingen in de wereld: één is oorzaak en het 
andere gevolg. De oorzaak is geen resultaat en wanneer 
het een resultaat is, is het niet de oorzaak. Zolang 
iemand de schepping niet ten volle begrijpt, kan hij niet 
een juist beeld daarvan krijgen. 

Haa: vend wear: Tier 


qui  qrn-gradaani daan uaa: 


Het eerste waarmee begonnen moet worden is de 
materiële oorzaak of een gecombineerd stadium van 
sattva, rajas en tamas. Uit deze combinatie zijn de fijne 





19 Volgens enig oorzaak komen te bestaan (Vertaler). Volgens mij is dit een 
uitspraak van Swamijï zelf. 
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elementen geschapen. Deze elementen vormen samen 
de ruwere elementen. En zo gaan wij voort tot wij 
komen tot deze schone wereld. Deze combinatie wordt 
schepping genoemd. Oorzaak is de naam van de 
voorafbestaande stof en van de stof welke nabestaat bij 
de oplossing. Gevolg is datgene dat tot bestaan komt na 
de samenstelling en niet meer bestaat wanneer deze 
samenstelling ongedaan gemaakt wordt. Degene die de 
oorzaak van de oorzaak, het gevolg van het gevolg, de 
middelen van de middelen, het eind van het einde zoekt, 
is blind terwijl hij ziet, doof terwijl hij hoort en dom 
terwijl hij kennis bezit. Bestaat er ooit zoiets als het oog 
van het oog, de lamp van de lamp of de zon van de zon? 
Datgene waardoor iets tot bestaan komt is de oorzaak, 
datgene dat van de oorzaak stamt is het gevolg en 
degene die het gevolg doet ontstaan uit de oorzaak is de 
schepper. 


ard feat sat arn feed Ga: | 
Suau geiser: 1 
Bhagavad Gitäall. 16 
[163] 

Niets kan nooit iets zijn en iets kan nooit niets zijn. 
De aard van zowel bestaan als niet-bestaan is slechts 
van de zieners bekend; de bevooroordeelden, 
kwaadgezinden en onontwikkelden kunnen dit niet 
gemakkelijk begrijpen. Een mens die na zijn goede 
opvoeding de hersenen niet oefent, geraakt altijd in 
bijgeloof. Gelukkig zijn degenen die de geheimen van 
alle takken van kennis kennen of proberen hen te 
kennen, en na hen geleerd te hebben hen met volle ernst 
aan anderen bekend maken. Degene die gelooft in de 
mogelijkheid van schepping zonder een oorzaak, weet 
niets. 

Wanneer de tijd van schepping daar is, verzamelt 
God al de fijnste elementen. In het eerste stadium wordt 
de fijnste materiële oorzaak of de grondoorzaak dikker 
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en wordt het magna-elementa genoemd. Wanneer het 
steeds dikker wordt, noemt men het ahakära of ego- 
element. Uit het ego-element stammen er nog grotere 
dingen, de vijf hoofdelementen, de vijf zintuigen: oor, 
huid, oog, tong en adem, en de vijf actie-organen: tong, 
hand, voet, geslachtsorganen en de anus, het elfde zijn 
de gedachten. Deze vijf hoofdelementen bereiken, nadat 
zij verschillende veranderingen hebben ondergaan, het 
stadium van die vijf grote elementen die wij dagelijks in 
deze wereld opmerken. (Water, vuur, lucht, aarde en ethet of ruimte). 
Uit deze elementen worden alle soorten groenten, 
bomen enzovoort gemaakt. Uit dezen komt voedsel, uit 
voedsel het zaad en uit het zaad het lichaam van de 
mens. De eerste schepping is niet het resultaat van 
geslachtsverkeer. Schepping door de geslachtsdaad 
begon slechts nadat God het mannelijk en vrouwelijk 
lichaam geschapen had, en zielen in hen had gezet. 


Op deze wijze vindt de schepping en beëindiging 
van het heelal plaats. Het allerfijnste partikel dat niet 
meer kan worden gedeeld, is het parmänu. Wanneer 
zestig parmänus bij elkaar komen, worden ze anu 
genoemd. Twee aas vormen een dvyanuka die 
uiteindelijk de zichtbare (vaste) wind (lucht) wordt. 
Dre dvyanukas worden vuur, vier daarvan maken 
water, vijf dvyanuka’s vormen de aarde, oftewel drie 
dvyanuka' s vormen trasarenu en tweemaal daarvan zijn 
de zichtbare voorwerpen in de wereld (aarde). Op deze 
wijze en in deze volgorde heeft God de wereld, 
enzovoort gemaakt. 


Zie eens hoe knap het menselijk lichaam is 
geschapen. Het verwondert zelfs de hoogste geleerden. 
Van binnen is er een geraamte van beenderen die door 
zenuwen aan mekaar zijn verbonden. Het is met vlees 
gevuld en bedekt met een huid. Dan zijn er nog nieren, 
de lever, longen en ademhalingsorganen, het verblijf 
van de ziel (=âfmaä), de organisatie van de hersencellen, 
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haar en nagels, zeer fijne oogzenuwen die aan mekaar 
verbonden zijn als telegraafkabels, verder nog het 
onderscheidingsvermogen van de zintuigen, de bouw 
van de verschillende afdelingen in het lichaam waarin 
de ziel kan wonen en zich verheugen in wakende, 
dromende of diepsluimerende staat, de verdeling van 
alle vocht, het mechanisme, enzovoort. Wie anders kan 
zoiets wonderlijks scheppen dan God? De aarde zit vol 
edelstenen en mineralen; het zachte organisme van de 
zaden van de banyan en andere bomen, bladeren, 
bloemen, vruchten, wortelen van verschillende kleur, 
wit, geel, zwart en gevarieerd met de verschillende 
smaken zoet, zout, bitter, zuur, enzovoort; verschillende 
geuren, de zon, de maan, enzovoort. De schepping, het 
onderhoud, de mobilisatie en het besturen van zoveel 
verwonderlijke voorwerpen kan door niemand 
voortgezet worden dan door God. 


Wanneer iemand een voorwerp ziet, dan komen er 
twee gedachten in hem op: ten eerste de aard van dat 
voorwerp en ten tweede haar vorm. Indien U een 
siervoorwerp in een bos vindt, zult U eerst opmerken 
hoe mooi dat voorwerp is en dan zult U het gevoel 
krijgen hoe knap de smid wel moet zijn geweest die 
zulk een prachtig voorwerp heeft gemaakt. Evenzo 
bewijzen de verschillende dingen die in deze mooie 
schepping te zien zijn dat er een machtige Paramesvara 
(Almachtige) bestaat die dit alles geschapen heeft. 

[164] 

Vraag: Wat werd eerst gemaakt, de mens of de 
aarde, enzovoort? 

Antwoord: De aarde, enzovoort. Waar zou de mens 
moeten leven als de aarde niet eerst bestond? 

Vraag: Werd er slechts één mens gemaakt bij het 
begin van het heelal of velen? 

Antwoord: Velen. Alle zielen, die door hun deugden 
of gebreken in het vorig leven verdienden geboren te 
worden zonder seksuele gemeenschap, werden toen 
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geboren. De Yajurveda Wen maara à, 31. 9 en haar 
Brähmana ad aaen sram, Sata. 14. 4. 2.5 stellen dat 


vele, met name honderden en duizenden personen bij de 
schepping geboren zijn. Uit de tegenwoordige 
bevolking van de wereld blijkt het ook dat de mensen 
afstammelingen zijn van vele ouders. 

Vraag: Werden de mensen en andere schepselen bij 
het begin van de schepping jong, volwassen of oud 
geboren, of alle drie? 

Antwoord: Volwassen. Indien zij jong geboren 
waren, zouden er ouders nodig zijn geweest om hen op 
te brengen. Indien zij oud geboren waren, zou er geen 
seksuele verkeer meer mogelijk zijn geweest, en zou 
dus de voortplanting van de mensheid ook niet kunnen 
plaats vinden. Vandaar dat de mensen op volwassen 
leeftijd werden geboren. 

Vraag: Heeft dit heelal ooit een begin gehad of niet? 

Antwoord: Geen begin. Zoals de nacht de dag 
vóórgaat en de dag de nacht vóórgaat of de dag de nacht 
volgt en de nacht de dag volgt, gaat de beëindiging de 
schepping vóór en gaat de schepping de beëindiging 
vóór of volgt de beëindiging de schepping en de 
schepping de beëindiging. Deze cirkel gaat steeds door 
in eeuwigheid. Het heeft geen begin noch eind. Maar 
zoals U het begin en het einde van elke dag en nacht 
ziet, heeft elke schepping en elke beëindiging haar 
begin en haar einde. God, de ziel en de oermaterie 
(respectievelijk Paramätmä, atmä en prakriti) zijn allen 
voor zichzelf eeuwig. Maar de schepping en het leven 
van het heelal zijn in cirkelvorm eeuwig. Met 
cirkelvormige eeuwigheid bedoelen wij continuïteit 
gelijk een stroom. De stroom van een rivier is steeds 
vloeiend. Zij mag opdrogen in de zomer, maar in het 
regenseizoen begint zij weer te vloeien. Zoals de 
eigenschappen, handelingen en aard van God beginloos 
Zijn, is dat ook het geval met de schepping, het 
onderhoud en de beëindiging van Zijn wereld. Zoals er 
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geen begin of eind bestaat van Gods eigenschappen, 
handelingen en aard, bestaat er eveneens geen begin of 
einde van de handelingen, die noodzakerlijkerwijs van 
Hem/Haar stammen. 

Vraag: God heeft sommige zielen het leven van een 
mens gegeven, sommigen de wrede lichamen van 
leeuwen, enzovoort, sommigen die van herten, koeien 
en andere dieren; sommigen die van bomen, insecten, 
wormen, motten, enzovoort. Dit wijst op partijdigheid 
van God. 

Antwoord: Neen. Deze ongelijkheid is te wijten aan 
de ongelijke handelingen in de voorafgaande cyclus van 
de schepping. Indien God hen deze levens 
onafhankelijk van hun vorige handelingen had gegeven, 
dan zou God partijdig geweest zijn. 

Vraag: Welke is de plaats waar de mens het eerst 
geschapen werd? 

Antwoord: De plaats 7rivistapa is nu bekend als 
Tibet. 

Vraag: Bestond er bij het begin één kaste (of klasse, 
Jäti) of velen? 

Antwoord: Slechts één klasse van mensen. Later 
evolueerden zij volgens het gezegde in de Rigveda 

dq sd: (L 51.8). 
[165] 
De hoogste zijn de Arya'’s (letterlijk: nobelen; 
Gecultiveerd Menselijk Wezen), de geleerden en de 
deugdzamen, onderscheiden van de Dasyu’s, dat zijn de 
boosdoeners en dommen. 
sd Ie SUÂ U Atharvaveda 19. 62. 1 


De Arya’s werden in vier groepen verdeeld: Brahmana, 
Ksatriya, Vaisya en Südra. De wedergeborenen of 
geleerde personen waren als Arya’s bekend en de 
onontwikkelden als Südra’s of anärya of anädr 
(analfabeten). 

Vraag: Hoe kwamen zij dan hier? 
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Antwoord: Er ontstonden voortdurend twisten tussen 
de Deva's of Arya’s, die ontwikkeld waren, en de 
Asura’s of Dasyu’s, die onontwikkeld waren. Toen de 
ruzies heftiger werden, kozen de Ärya’s dit gedeelte van 
de aarde als het beste deel uit, en vestigden zij zich hier. 
Sedertdien wordt het Áryävarta genoemd. 

Vraag: Wat zijn de geografische grenzen van 
Äryävarta? 

Antwoord: 

NER à Gfagng Waan | 

aart fret fader: n 1 u 
| | 

d dafsfad deaf vaad u 2 U 


Manu2. 22; 17 


|. Ten noorden de Himälaya, ten zuiden de 
Vindhyäcala en ten oosten en westen de oceaan. 2. Ten 
westen de Sarasvati of rivier Afaka, ten oosten de 
Drisadvatí (Brahmaputra rivier) welke ontspringt in de 
oostelijke heuvels van Nepal en vloeit ten oosten van 
Bengal en Assam, en ten westen van Birma in de 
Zuidzee uitkomt. De Aryävarta is de naam van het land 
dat ligt tussen de noordelijke bergen, die de Himälaya 
genoemd wordt en de zuidelijke bergen die Windh ya 
genoemd worden en zich uitstrekt tot Rämeévaram in 
het zuiden. Dit Áryävarta werd bewoond door deva's of 
Arya’s, dat zijn de ontwikkelden, en werd Aryävarta 
genoemd omdat de Ärya’s of ontwikkelden er in 
woonden. 
Vraag: Wat was haar vorige naam en wie woonde 


Antwoord: Het had geen naam. Er woonden hier ook 
geen mensen vóór de Arya’s. De Ärya’s kwamen 
regelrecht uit Tibet naar dit land, kort na de schepping. 

Vraag: Sommigen beweren dat deze mensen uit Iran 
kwamen en daarom Arya’s genoemd werden. Er 
woonden hier woudbewoners (jazgalì) die Asura’s en 
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räksasa’s genoemd werden. De Arya’s noemden 

zichzelf deva's (verhevenen). Toen er oorlogen tussen 

hen uitbraken werden deze oorlogen in de volksmond 

bekend onder de naam deväsurasaügräma of oorlog 

tussen de heiligen en demonen. Dit is toch juist? 
Antwoord: Dit 1s absoluut verkeerd. 


fasrianfd a ee afde Tur Aad, | 
Rig Vedal. 51.8 
[166] 
en verder: 
3 MW Sad U Atharva Veda IX. 62, 1 


Wij hebben reeds geschreven dat Arya’s de naam is 
van de deugdzame, ontwikkelde en betrouwbare 
personen en Dasyu die van degenen die het 
tegenovergestelde zijn, dieven, ondeugdzamen, 
onrechtvaardigen en onontwikkelden. De Brahmanen, 
Ksatriya's en Vaisya's, die wedergeboren (ontwikkeld) 
zijn, worden Ärya's genoemd en de Südra’s of 
onontwikkelden worden aaärya of anädr genoemd. 


Hoe kunnen wij het gekke gepraat van de 
vreemdelingen aannemen wanneer de Veda's ons dat 
leren? In de heuvelachtige gebieden van de Himälaya 
was er oorlog tussen de Ärya's en Asura’s of 
Mleccha’s. In deze oorlog kwamen de koningen van de 
Áryävarta, zoals Arjuna en Daéaratha de Árya’s te hulp, 
en droegen zij bij tot hun overwinning over de Asura’s. 
Dit toont dat de gebieden buiten de grenzen van 
Áryävarta, die oostelijk en oost-zuidelijk, zuidelijk en 
zuid-westelijk, westelijk en noordwestelijk, noordelijk 
en noord-oostelijk lagen, door asura °s werden bewoond, 
en dat de koninklijke families van Aryâävarta de Arya’s 
te hulp kwamen, zodra zij oorlog tegen Árya’s voerden. 
De oorlog tussen Räma en Rävana die in het zuiden 
plaats vond, wordt geen deväsurasarngräma genoemd. 
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Het wordt de oorlog tussen Rama and Rävaga en tussen 
de Arya’s en de räksasa’s genoemd. 


Geen enkel Saûskrita werk schrijft dat de Arya’s uit 
Iran kwamen en na de woudbewoners (jargali) 
verslagen en verdreven te hebben, de heersers over dit 
land werden. Hoe kunnen wij dan de verklaringen van 
vanen dende aannemen? 

: ad d Sed: Sd: Il ManuX. 45 


kenne: UL HI Manu II. 23 


De landen buiten de Aryävarta worden dasyu-desa of 
mleccha-desa genoemd. Dit is een ander bewijs voor het 
feit dat dasyu, mleccha of asura de naam is van de 
mensen die buiten de Áryävarta naar het oosten, noord- 
oosten, noorden, noord-westen en westen wonen, en 
räksasa de naam is van degenen die in het zuid-westen, 
zuiden en zuid-oosten woonden. Tot nu toe hebben de 
Abyssiniërs de vreesaanjagende vormen als die welke in 
de boeken aan de räksasa ‘s werden toegeschreven. 

De mensen van het land onder de räksasa werden 
näga's genoemd en hun land werd páätäl (letterlijk: 
onderwereld of onder region van de wereld) genoemd 
omdat zij, bij wijze van spreken, onder de voeten van de 
Ärya's waren. Zij werden zäga’s genoemd omdat zij 
afstammelingen waren van een zekere Näga. Ulopi, de 
vrouw van Arjuna, was de dochter van één van de 
koningen van deze dynastie, Vanaf ksväku tot de tijden 
van Kaurava’s en de Pändava’s zien wij dat Arya 
dynastiëen over de gehele wereld regeerden en dat de 
vedische leer gedeeltelijk verspreid was in alle landen 
buiten de Aryävarta. Dat wordt bewezen door het feit 
dat Virata, de zoon was van Brahmä, Manu de zoon van 
Viräta, Marici, enzovoort, de tien zonen van Manu en 
Svayambhu, enzovoort, en zeven koningen de 
afstammelingen waren van deze dynastie. Iksväaku was 
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een afstammeling van deze koningen. Deze waren de 
eerste koningen die in de Áryävarta woonden. 

Nu genieten de Ärya’s vanwege ongeluk, ledig 
zitten, slechtheid en onderlinge vijandigheid niet meer 
van de onafhankelijke vrijheid in hun eigen huis, zoals 
zij die vroeger kenden. Het weinige dat nu nog is 
[167] 
overgebleven, wordt nu door de buitenstaanders onder 
de voeten getreden. Zeer weinige regeerders zijn 
onafhankelijk. Wanneer er slechte dagen aanbreken, 
hebben landgenoten allerlei moeilijkheden. Wat men 
ook zou doen met een eigen regering is altijd het beste. 
Een regering van vreemdelingen kan niet voordelig zijn, 
al is zij zelfs neutraal op religieus gebied, vrij van 
rassenhaat en vol van ouderlijke rechtvaardigheid en 
genade. 

Het is zeer moeilijk taalverschillen, culturele 
achteruitgang en vervreemding van zeden en gewoonten 
te overbruggen. Alleen onder deze voorwaarden zijn 
een goed bestuur en doelstellingen niet realiseerbaar. 
Het is daarom de plicht van alle ontwikkelde personen 
de nodige aandacht te schenken aan de vedische 
leringen, de vedische Sastra’s en de vedische 
geschiedenis. 

Vraag: Hoe lang is het geleden dat de wereld werd 
geschapen? 

Antwoord: Sedert de schepping van de wereld en de 
openbaring van de Veda’s zijn er één biljoen, zes-en- 
negentig Karoda’s, verscheidene Jac's en verscheidene 
duizenden jaren verlopen. Dit is duidelijk verklaard in 
het boek “Inleiding tot commentaar op de Rigveda” ”°. 

Vraag: Wie draagt de aarde? Sommigen beweren dat 
de wereld op de Sesa of de duizendkoppige slang rust; 
anderen beweren dat het op de horens van de os rust; 
nog anderen beweren dat het op niets rust; of dat het op 
lucht rust; weer anderen zeggen dat de wereld op haar 


10 Zie Rievedädibhäsyabhümikä 
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as gehouden wordt door de aantrekkingskracht van de 
zon, of dat de aarde, zwaar zijnde, langzaamaan in het 
luchtruim wegzinkt onder haar eigen gewicht, 
enzovoort. Wat moeten wij aannemen? 

Antwoord: Degene die zegt dat de aarde op de slang 
of de horens van de os rust, moet de volgende vraag 
gesteld worden: “Waarop rustte de aarde vóór de ouders 
van de slang of de os geboren waren, en waarop rusten 
de slang en de os nu? De moslims, die deze 
ossentheorie verspreiden, zullen dan direct zwijgen. De 
ondersteuner van de slangen-theorie zou met het 
volgend antwoord te voorschijn kunnen komen: “de 
slang rust op de schildpad; de schildpad op het water, 
het water op het vuur, het vuur op de lucht en de lucht 
hangt in het luchtruim”. Indien U hen verder vraagt: 
“Waarop rusten allemaal uiteindelijk?"”, moeten zij 
antwoorden: “Op God”. 

Indien U hen vraagt van wie de slang of de os 
afstamt, zullen zij zeggen: “de os is de zoon van de koe, 
en de slang is de zoon van Kasyapa. Kasyapa is de zoon 
van Marici, Marici is de zoon van Manu. Manu is de 
zoon van Viräta en Viräta is de zoon van Brahma. En 
Brahmä was de eerste man”. Nu stellen wij de vraag: 
“Vóór Sesa of de slang zijn er vijf generaties verlopen. 
Waarop rustte de aarde vóór de geboorte van Ka$yapa?” 
Op deze vraag zullen zij nooit kunnen antwoorden en 
zullen zij meestal beginnen met uit te schelden. 


Nu geven wij de juiste uitleg van het gezegde. Het 
Saûskrita woord sesa heeft twee betekenissen: De ene is 
slang, en de andere is de rest of het overgeblevene. Een 
of andere dichter kan gezegd hebben dat de aarde op 
sesa rust “TET qiedtemd’. Dwaze personen kunnen 


dit in de zin van ‘slang’ hebben opgevat en dachten dat 
de wereld op een slang rust. God wordt gesa of “het 
overgeblevene’ genoemd, omdat Hij niet onderhevi g is 
aan geboorte of dood. Terwijl alle andere schepselen 
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geboren zijn en sterven, handhaaft God zichzelf. 
Daarom was gezegd dat de aarde rust op sesa. 


genta qfa: U Rigveda X. 85, 1 


Dit betekent dat de aarde, de zon en de overige 
wereld op God rusten die satya is, d.w.z. op een die 
door al de drie tijden pin À en einde IS. 

sur a vrargfse fate Rigveda X. 31, 8 
[168] 

In de Rigveda komt er een andere passage voor (X. 
31, 8) in welke uksä genoemd is, als de ondersteuner 
van de aarde en het firmament. 


Uksä heeft ook twee betekenissen. Het betekent ‘os’ en 
ook ‘de zon’. Het blijkt dat iemand uksä verkeerd moet 
hebben uitgelegd als een os. Die persoon heeft er niet 
eens over nagedacht hoe een os in staat zou kunnen zijn 
de aarde te ondersteunen. Daar de zon de aarde middels 
regenval ondersteunt, wordt zij uksä genoemd. Zij 
houdt de aarde in stand door haar aantrekkingskracht. 
Maar er bestaat niemand anders dan God die de zon en 
andere hemellichamen kan ondersteunen. 

Vraag: Hoe kan God zulke grote hchamen 
ondersteunen? 

Antwoord: Precies zoals grote hemellichamen in 
vergelijking met het luchtruim niets zijn (gelijk een 
druppel in de oceaan) zijn deze talrijke lichamen niets 
voor de onbeperkte God (niet eens gelijk een atoom). 

8 sld: viva faq: verg | 


Yajurveda 32, 8. 


Hij is in en buiten alles, dringt door alles heen en 
ondersteunt alles. Indien Hij niet aldoordringend was, 
zoals de christenen, moslims en Pauränika’s beweren, 
zou Hij nooit in staat zijn geweest de wereld te 
ondersteunen. Zonder doordringendheid Is 
ondersteuning van een ander onmogelijk. 
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Indien iemand stelt dat de wederzijdse aantrekking 
voldoende is en er geen noodzaak bestaat God als de 
ondersteuner van het heelal aan te stellen, stellen wij de 
volgende vraag: “Is het heelal onbeperkt of beperkt?”. 
Indien U zegt ‘onbeperkt’, is het verkeerd daar een 
belichaamd voorwerp nooit ‘onbeperkt’ kan zijn. Indien 
U zegt ‘beperkt’, dan moet er een grens bestaan voor de 
aantrekkingskracht en dan rijst de vraag: “wie 
ondersteunt buiten deze grenzen?”. Zoals samasti en 
vyastr. wanneer het bos als geheel wordt beschouwd, 
spreekt men van samast. Wanneer elke boom 
individueel beschouwd wordt, wordt het vyastí 
genoemd. Evenzo is het samasff wanneer de gehele 
wereld collectief beschouwd wordt en het heelal 
genoemd wordt. Niets kan dit heelal aantrekken of 
ondersteunen, behalve God. 


a en giet ega, Yajurveda XIII. 4 


God schept en ondersteunt al de niet-verlichtende 
lichamen, zoals de aarde en al de verlichtende lichamen, 
zoals de zon en andere voorwerpen. Hij doordringt hen 
allen. Hij is de schepper en de ondersteuner. 

Vraag: Roteren de aarde en andere lichamen of zijn 
zij vast? 

Antwoord: Zij roteren. 

Vraag: Velen zeggen dat de zon beweegt maar dat de 
aarde vast is. Anderen zeggen dat de aarde beweegt en 
de zon niet. Welk van deze gezegden is waar? 

Antwoord: Zij zijn beiden gedeeltelijk verkeerd, daar 
de Veda's kg aen 


ami nt: gt ronteeent qe: 


fu a vaa: II Yajurveda II. 6 


Dit betekent dat de aarde, samen met het water, 
rondom de zon draaien. Dit bewijst dat de aarde 
ronddraait. 


MM FA wa ada fra af a 
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Yajurveda 33, 43 


Dit betekent dat de zon de bron van regen enzovoort, 
is en verlichtend, helder en mooi. Door de regen 
schenkt zij leven en energie aan alle dieren en 
onzichtbare voorwerpen. Middels haar stralen maakt zij 
alle grote lichamen zichtbaar. Zij houdt de ganse aarde 
[169] 
vast door haar aantrekkingskracht en haar gestadig 
draaien om haar eigen as. Maar zij draait niet om enkel 
ander lichaam heen. Op deze manier heeft iedere 
Brahmända (Brahmä-Ei, of heelal) zelf-verlichtende en 
niet-verlichtende lichamen. 

fefa at aft fa: U Atharvaveda XTV. IL. 1 


Zoals de maan haar licht aan de zon ontleent, 
ontlenen de aarde en andere lichamen hun licht van 
diezelfde zon. Dagen en nachten zijn altijd aanwezig. 
Terwijl de aarde en andere lichamen om de zon heen 
draaien heeft het gedeelte van de aarde dat vóór de zon 
staat, dag en het gedeelte dat achter de zon staat, nacht. 
Zodoende zijn opkomst van de zon, dalen van de zon, 
avond, middag, middernacht en alle andere delen van de 
tijd steeds aanwezig in één of andere plaats. Wanneer de 
zon opkomt in Amerika daalt zij in India. Wanneer het 
middag is in India, is het middernacht in Amerika, en 
wanneer het middernacht is in India, is het middag in 
Amerika. 

Degenen die beweren dat de zon beweegt en de 
aarde vast is, zijn onwetend. Indien de zon rondom de 
aarde draaide zouden de dagen en nachten gelijk 
moeten zijn aan duizenden jaren. De zon wordt 
bradhnah genoemd omdat zij honderdduizend maal 
groter en miljoenen kilometers van de aarde verwijderd 
is. Indien een berg rondom een mosterdzaad zou moeten 
draaien, zou het heel veel tijd in beslag nemen, maar als 
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een mosterdzaad rondom een berg draait, neemt het niet 
zoveel tijd in beslag. Evenzo zijn de dagen en nachten 
het resultaat van het draaien van de aarde om de zon, en 
niet het draaien van de zon om de aarde. Degenen die 
zeggen dat de zon vast is, hebben geen kennis van 
astronomie. Indien de zon vast was zou zij niet kunnen 
bewegen van één teken van de zodiac naar een ander. 
Verder kan zulk een reusachtig ding als de zon niet op 
één plaats in het luchtruim blijven zonder te draaien. 

De jains, die beweren dat de aarde niet roteert, maar 
langzaamaan zinkt, en dat er alleen in de Jambudvipa 
twee zonnen en twee manen voorkomen, zijn heel erg 
dronken van bhäúga. Indien de aarde zinkende was, zou 
de lucht niet aan alle kanten gelijk zijn en zou de zon 
breken. De mensen die aan de onderkant wonen, zouden 
geen lucht kunnen voelen. Degenen die aan de 
bovenkant leven, zouden meer gevoeld hebben. Verder 
zou de beweging van de lucht uniform zijn geweest. 
Indien er twee zonnen en twee manen hadden bestaan, 
zouden er geen nachten hebben bestaan, noch de 
donkere helft van de maand. De aarde heeft één maan 
en de vele hemellichamen hebben één zon in hun 
midden. 

Vraag: Wat zijn de zon, de maan en de sterren? 
Leven er mensen en andere schepselen daar of niet? 

Antwoord: Het zijn allen hemellichamen en daar 

leven mensen en andere schepselen. Immers, 


WI de, od aq feet Ea od ara 
aes, ad amat aeega sf 
Satapathabrähmana XIV. 6, 9, 4 


De aarde, het water, het vuur, de lucht, ether, de 
maan, de planeten en de zon worden vasu’s genoemd, 
omdat in hen allerlei schepselen leven. Vasu is een 
woonplaats. Zij zijn vasu’s omdat mensen in hen leven. 
Als de zon, de maan en de planeten vasu'’s zijn, waarom 
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moet er dan nog twijfel bestaan omtrent hun bevolkt 
zijn, zoals de aarde? Als deze kleine aardbol zo vol van 
verschillende schepselen is, waarom zouden dan de vele 
andere hemellichamen leeg zijn? God doet geen enkel 
doelloos werk. Waarom zouden die talrijke 
hemellichamen geschapen zijn als zij geen bevolking 
hadden? Daarom zijn al deze werelden vol van mensen 
en andere schepselen. 

Vraag: Zijn de mensen en andere schepselen van 
andere planeten van hetzelfde type als die van deze 
wereld of anders? 

[170] 

Antwoord: Er zal enig verschil bestaan in het 
voorkomen. Zoals in China, Abyssinië, India en Europa 
de vorm, kleur en het uiterlijk van de mensen enigszins 
verschilt, zal er hetzelfde verschil bestaan op de andere 
planeten. De ogen en andere ledematen hebben op alle 
planeten dezelfde plaats. De ogen van de mensen op de 
aarde zijn geplaatst aan beide zijden van de neusbrug. 
Hetzelfde zal ook het geval zijn op de andere planeten. 


qgafasad ar gargdaenc, | 
fet a god araean @: Nn 


Rigveda X. 190, 3 


Zoals God in vroegere tijden de zon, de maan, de 
hemel, de aarde, de atmosfeer en andere benodigdheden 
voor dit leven gemaakt had, heeft Hij hen voor deze tijd 
gemaakt. Dit is op alle planeten het geval. Er bestaat 
niet het minste verschil. 

Vraag: Hebben de andere werelden dezelfde Veda's 
als deze wereld? 

Antwoord: Dezelfde. Een koning heeft één systeem 
in al zijn koninkrijken. Evenzo heeft God, die de koning 
aller koningen is, dezelfde vedische organisatie in al 
zijn scheppingen. 





338 HOOFDSTUK VIII 


Vraag: Als de ziel en de materiële oorzaak niet door 
God zijn gemaakt, zou Hij ook geen recht hebben over 
hen te regeren. Zij zijn allen even onafhankelijk. 


Antwoord.: Zoals de koning (het staatshoofd) en de 
onderdanen (burgers) dezelfde mensen zijn en de 
koning (het staatshoofd) toch over hen regeert, heeft 
God macht over alle levende zielen en levenloze 
voorwerpen. Wanneer God de schepper van de wereld, 
schenker van de vruchten van de handelingen van de 
zielen, hun beschermer en bezitter van onbeperkte 
macht is, waarom zouden dan de zielen, die beperkte 
macht bezitten, niet onder Hem staan? De zielen zijn 
daarom vrij in hun handelingen, maar afhankelijk van 
het bestuur van God voor de vruchten van hun 
handelingen. Op deze manier schept, onderhoudt en 
beëindigt de almachtige God het heelal. 


Tot zover in het kort over de schepping, het 
onderhoud en de beëindiging van het heelal. Wie 
hierover meer wil lezen, kan de commentaren op de 
Veda's inkijken. Dit is het einde van hoofdstuk acht. 

In het volgend hoofdstuk zullen wij over kennis, 
onwetendheid, gebonden zijn en bevrijding behandelen. 


Dit is het einde van het achtste hoofdstuk 
in het boek Satyärthaprakäsa van de heer 
Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 
De schepping 
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171 
Hoofdstuk IX 


Kennis en onwetendheid 
Bevrijding en gebonden zijn 


faut asta a aa, He | 
afaaan gj draf faeansganrdd 
Yajurveda 40. 14 

Degene die de aard van kenmis en onwetendheid 
tegelijkertijd kent, passeert de dood die het gevolg is 
van onwetendheid en verkrijgt zaligheid met behulp van 
waarachtige kennis. 
Dit is de definitie van onwetendheid: 


afranfas:enmmag fragfagermentaen I 


Yogasütra 2. 5 


De eerste fase van onwetendheid is zich in deze 
vergankelijke wereld te gedragen als ware zij eeuwig, 
een gevoel van onsterfelijkheid te hebben over het 
sterfelijk lichaam, te geloven dat het geschapen heelal 
dat wij dagelijks beleven, in eeuwigheid zal 
voortbestaan en niet zal vergaan of dat de deva's 
(heiligen of rechtschapen geleerden) door alle tijden 
heen dezelfde lichamen blijven behouden door de macht 
van yoga. De tweede fase van onwetendheid is de 
onreine dingen als rein te beschouwen, bijvoorbeeld het 
lichaam van de tegenovergestelde sekse, of valsheid, 
diefstal, enzovoort. De derde fase is de dingen die 
pijnlijk zijn als plezier brengend te beschouwen, 
bijvoorbeeld zinnelijke lusten. De vierde fase is de niet- 
geestelijke dingen als geestelijk te beschouwen. Deze 
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vier soorten verkeerde opvattingen zijn bekend onder de 
naam onwetendheid. 

Het tegenovergestelde van onwetendheid is kennis, 

d.i. de niet-eeuwige dingen als niet-eeuwig, de eeuwige 
als eeuwig, de onreine als onrein, de reine als rein, pijn 
als pijn, plezier als plezier, niet-geestelijke als niet- 
geestelijke, spiritueel-geestelijke als spiritueel-geestelijk 
te kennen. ‘“àft Guarantee aar a far”, 
a dae 7 wat vaat aar 
ASfAE Il Kennis bestaat erin iets precies zo te kennen 
als het werkelijk is en onwetendheid bestaat erin iets 
Juist als het tegenovergestelde te kennen van hetgeen 
het werkelijk is. Aktie en overgave worden 
onwetendheid genoemd omdat zij uiterlijke en 
innerlijke handelingen zijn, en geen kennis. Daarom is 
in de bovenaangehaalde tekst gezegd dat niemand de 
Pijn van de dood kan overwinnen zonder spiritueel- 
heilige handelingen en overgave aan God. Dat wil 
zeggen spiritueel-heilige handelingen, spiritueel-heilige 
overgave en zuivere kennis leiden tot bevrijding en 
onheilige handelingen zoals valsheid, onheilige 
overgave zoals beeldenverering en verkeerde kennis 
leiden tot gebondenheid. Niemand is zelfs niet voor één 
moment vrij van enig actie, overgave en kennis. 
Daarom is de enige manier om zaligheid te verkrijgen 
het plegen van deugdvolle handelingen, bijvoorbeeld de 
waarheid spreken en het vermijden van ondeugdelijke 
handelingen zoals liegen. 

Vraag: Wie kan geen zaligheid verkrijgen? 

Antwoord: Degene die in gebondenheid is. 

Vraag: Wie is in gebondenheid? 

[172] 

Antwoord: Degene die leeft in ondeugd en 
onwetendheid. 

Vraag: Zijn gebondenheid en bevrijding spontaan 
ontstaan of hebben zij een oorzaak? 
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Antwoord: Zij hebben een oorzaak. Indien zij 
spontaan ontstaan waren, zouden zij niet tot een eind 
komen. 

Vraag: 

a fn a daf a Aa a: | 


aq à geer earder u 


Mändükya Up. (Gaudapäda Karikä1l. 32) 


De ziel -Afmä- is God. Zij is daarom nooit onderhevig 
aan verberging, noch aan geboorte, noch aan 
gebondenheid. Zij doet niets. Zij verlangt geen 
bevrijding en wordt ook niet bevrijd. Wanneer er geen 
gebondenheid, in de echte betekenis van het woord 
bestaat, hoe kan er dan bevrijding bestaan? 

Antwoord: Deze verklaring van de Neo-vedantisten 
is onjuist. De ziel is beperkt en kan opgesloten worden. 
Zij neemt plaats in een lichaam, en dit is haar geboorte. 
Zij valt in gebondenheid door verplicht te worden de 
vruchten van haar goede of slechte handelingen te 
ondergaan. Zij probeert wegen en middelen te 
gebruiken om van de gebondenheid bevrijd te worden. 
Zij verlangt van pijn af te zijn. Wanneer zij van pijn af 
is, komt zij tot Gods realisatie en verkrijgt zij ook zalig- 
heid. 

Vraag: Deze zijn de functies van het lichaam en de 
interne organen, niet van de ziel (äfmáä). De ziel is vrij 
van deugd of ondeugd. Hitte en koude enzovoort, zijn 
functies van het lichaam. Het zelf is niet vermengbaar. 

Antwoord: Het lichaam en de interne organen 
kunnen geen hitte en koude voelen. Hitte en koude 
kunnen alleen gevoeld worden door een levend wezen - 
mens of dier - die probeert hen aan te raken. De vitale 
lucht kan ook geen honger of dorst voelen; honger en 
dorst worden slechts gevoeld door degene die deze 
vitale lucht bezit. De gedachten kunnen ook geen 
vreugde of verdriet voelen. Vreugde en verdriet worden 
door de ziel (Afmáä) gevoeld via de gedachten. De ziel is 
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gelukkig of verdrietig door het opmerken van plezierige 
en onplezierige dingen, geluiden, geuren, smaken, 
hardheid, zachtheid enzovoort, via de uitwendige 
zintuigen ogen, oren, neus, tong en huid; en ook via de 
viervuldige interne organen: het gevoel, kennen, willen 
en zelfbeschikken. Dezelfde ziel ontvangt de innerlijke 
ervaringen en idealisme, vastberadenheid, geheugen, 
zelfzuchtigheid enzovoort, en wordt geëerd of veracht. 

Zoals de persoon die een moord met het zwaard 
begaat, gestraft wordt en niet het zwaard, ontvangt de 
ziel die goede of slechte daden stelt, middels het 
lichaam de zinnen, de interne organen of de vitale lucht, 
plezier of leed als de vrucht van deze daden. De ziel ziet 
niet alleen toe bij het plegen van de daden, maar zij is 
de dader en de plukker van de vruchten. Degene die 
deze daden ziet, is God alleen die geen tweede naast 
Zich heeft. De ziel die de daden stelt, wordt in hen 
opgesloten en niet God de ziener. 


Vraag: De ziel is de weerspiegeling van God. Zoals 
het breken van een spiegel geen schade doet aan het 
spiegelbeeld, bestaat de ziel, Gods spiegelbeeld zijnde, 
zolang als de interne organen bestaan. Wanneer de 
interne organen vernietigd zijn, komt de ziel vrij. 

Antwoord: Dit is allemaal kinderpraat. Enkel een 
belichaamd voorwerp kan in een ander belichaamd 
voorwerp weerspiegeld worden. Het gezicht en de 
spiegels zijn beide belichaamde voorwerpen en staan 
los van mekaar. Hun weerspiegeling is daarom 
mogelijk. Gods weerspiegeling is om tweeërlei redenen 
niet mogelijk ; ten eerste is God vormloos en tweede is 
Hij aldoordringend. 

[173] 

Vraag: Maar de vormloze en doordringende akäsa 
(of luchtruim) werpt haar spiegelbeeld in diep helder 
water. Evenzo valt Gods spiegelbeeld in een rein intern 
orgaan. Daarom wordt het cidäbhäsa of levensschaduw 
genoemd. 
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{käsa is onzichtbaar en niemand kan haar met de ogen 
aanschouwen. 

Vraag: Zien wij niet iets blauw en dof boven? Is dat 
geen Akäsd! 

Antwoord: Neen. 

Vraag: Wat 1s het dan? 

Antwoord: Dit zijn de delen van stof, water en vuur, 
gescheiden van mekaar gezien. Het blauw is van het 
regenwater; het doffe is het stof dat uit de grond oprijst. 
De weerspiegeling die wij in de spiegel of in het water 
zien, is van deze dingen, en niet van de Ak4sa. 

Vraag: Ákäéa, ondeelbaar zijnde, noemen wij in de 
praktijk met verschillende namen: gha/äkäsa (pot 
gevuld met ruimte), mathäkäsa, megh akâäsa (regen- 
ruimte), mahad äkasa (grote ruimte). Evenzo wordt 
Brahma (de absolute God) Jévara (Almachtige) 
genoemd wanneer Hij als het heelal voorgesteld wordt, 
en ziel wanneer Hij als het interne-orgaan voorgesteld 
wordt. Wanneer de pot gevuld met ruimte en andere 
beperkingen vernietigd worden, rest er slecht één grote 
ruimte. 

Antwoord: Ook dit is domme praat. Het luchtruim 
wordt nooit verdeeld of gesplitst. Zelfs in de praktijk 
zeggen wij “Breng de stopfles”. Niemand zegt “Breng 
de pot gevuld met ruimte”. Uw redenering is daarom 
verkeerd. 


Vraag: Zoals vis en andere waterdieren op de zee 
drijven of vogels in de lucht vliegen, drijven alle interne 
organen in de cidakäsa Brahma. De interne organen zijn 
zelf onzichtbaar, maar worden zichtbaar gemaakt door 
het aldoordringend bestaan van God, zoals ijzer heet 
gemaakt wordt door vuur. Zoals vogels, enzovoort zich 
bewegen terwijl het uitspansel zich niet beweegt, 
bewegen de interne organen zich, maar beweegt God 
zich niet. Het is niet verkeerd de ziel als God voor te 
stellen op de bovengenoemde manier. 
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Antwoord: Deze voorstelling van U is ook 
onaanvaardbaar. Indien de aldoordringende God 
zichzelf manifesteert als ziel in de interne-organen, 
blijven dan alwetendheid en andere eigenschappen van 
hem daar of niet? Als U zegt dat alwetendheid niet daar 
achterblijft op grond van de beperkingen, stellen wij 
dan de vraag: Is God dekbaar en deelbaar of 
ondeelbaar? Als U zegt ‘ondeelbaar’ wie kan dan een 
scherm in Hem plaatsen? Indien er geen scherm in Hem 
kan bestaan, dan kan dat ook niet in de alwetendheid. 
Indien U zegt dat God Zijn aard vergeet en met de 
interne organen schijnt te bewegen, alhoewel hij 
eigenlijk onbeweeglijk is, dan zal de volgende toestand 
ontstaan: Indien God niet beweegt maar het intern 
orgaan beweegt, dan zal dat deel van God waarnaar het 
intern orgaan zich beweegt, in onwetendheid komen te 
verkeren en zal dat deel waarvan het intern orgaan zich 
afwendt, intelligent, rein en bevrijd blijven. Op deze 
manier zouden de interne organen steeds de God van 
het heelal blijven bezoedelen en zouden gebondenheid 
en bevrijding elk moment voorkomen. In geval Uw 
theorie waar was, zou de functie van het geheugen 
onmogelijk zijn geweest omdat de God, die opgemerkt 
zou hebben, zou verschillen van de God die herinnert. 
Daarom zijn God en de zielen verschillende dingen. Zij 
kunnen nooit één zijn. 


Vraag: Dit alles is slechts voorstelling. Voorstelling 
betekent zich iets voorstellen als een ander. Wij stellen 
[174] 
ons de wereld en wereldlijke zaken voor als God, 
teneinde de leerling behulpzaam te zijn. In 
werkelijkheid is dit alles God. 

Contra-vraag!’!: Wie is de voorsteller? 

Contra-antwoord: De ziel. 


'! De contra-vraagsteller is Swämi Dayänanda en de contra-antwoorder is de 
neo-vedantist (Vertaler). 
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Contra-vraag: Wat bedoelt U met ziel? 

Contra-antwoord: Het intelligent wezen dat geleid 
wordt door het intern orgaan. 

Contra-vraag: Is dit door het intern orgaan geleide 
wezen God of iets anders? 

Contra-antwoord: God. 

Contra-vraag: Is het dan God zelf die het heelal 
valselijk als zichzelf voorstelde? 

Contra-antwoord: Het kan God zelf zijn geweest. 
Wat hindert dat? 

Contra-vraag: Is degene die valse voorstellingen 
maakt, niet vals? 

Contra-antwoord: Neen. Vals is slechts datgene dat 
door de mond geuit wordt of in de gedachten leef. 

Contra-vraag: als God vals denkt en valselijk met de 
mond spreekt, is Hij dan niet vals? 

Contra-antwoord: Misschien. Maar dat ondersteunt 
dan onze zienswijze. 

Antwoord: O gij valse Vedantisten, U hebt de 
rechtgeaarde, waarachtig verlangde en waarachtig 
bevonden God als vals bestempeld. Is dat niet het 
gevolg van Uw degeneratie? In welke Upanisad, Sütra 
of Veda staat het geschreven dat God een valse denker 
of valse spreker is? Uw verklaring staat gelijk aan 
straffen van de politie door de dief. De natuurlijke gang 
van de zaken is dat de dief door de politie gestraft 
wordt, en niet omgekeerd. U zijt zelf valse denkers en 
valse sprekers, maar U projecteert Uw vals denken en 
vals spreken op God. Indien God een valse denker, 
valse spreker en valsheid-bedrijver was, zou het geheel 
van de onbeperkte God hetzelfde zijn, daar Hij 
ondeelbaar en onveranderlijk is. In feite is God 
rechtgeaard, waarachtig denkend, waarheid sprekend en 
waarachtig handelend. Al deze gebreken zijn de Uwe, 
en niet die van God. Wat U kennis noemt, is 
onwetendheid. Uw voorstelling is ook verkeerd. U is 
geen God, maar beschouwt Uzelf als God. En U 
beschouwt God als de ziel. Wat is dit als het geen valse 
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kennis of onwetendheid is? Degene die aldoordringend 
is, kan niet geleid, onwetend of verbannen zijn. Het is 
de beperkte ziel die onwetend, geleid en gelokaliseerd 
is. De overal aanwezige en alwetende God kan dat niet 
zijn. 


Nu zullen wij het hebben over bevrijding en 
gebondenheid. 


Vraag: Wat is bevrijding? 
Antwoord: geafa gemafa oan aai ar uw: : 
bevrijding betekent los komen. 


Vraag: Los komen van wat? 


Antwoord: Van dat waarvan alle zielen bevrijd 
wensen te worden. 

Vraag: Waarvan wensen zij bevrijd te worden? 
[175] 

Antwoord: Van datgene waarvan het nodig is dat zij 
bevrijd worden. 

Vraag: Waarvan is het nodig dat zij bevrijd worden? 

Antwoord: Van leed. 

Vraag: Wat krijgen zij en waar wonen zij nadat ze 
van leed bevrijd zijn? 

Antwoord: Zij verkrijgen geluk en leven in God. 

Vraag: Wat veroorzaakt bevrijding en wat 
gebondenheid? 


Antwoord: Bevrijding is het resultaat van het 
volgende: gehoorzaamheid aan de wetten van God: 
vermijden van ondeugden, onwetendheid, slecht 
gezelschap, slecht gezelschap en slechte gewoonten; 
waarachtigheid, weldadigheid, opvoeding, onpartijdige 
rechtspraak, bevordering van rechtvaardigheid; Gods 
verering d.i. erkentelijkheid, gebed en realisatie volgens 
de bovenaangehaalde methoden, het beoefenen van 
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Yoga, studie, vermeerdering van kennis langs wettige 
wegen; gebruik maken van de meest geschikte 
middelen; alles dat gedaan moet worden, op een 
onpartijdige, juiste en rechtvaardige manier doen. Een 
gedrag tegenovergesteld aan het bovenaangehaalde en 
ongehoorzaamheid aan Gods wetten leiden naar 
gebondenheid. 

Vraag: Vindt verval van de ziel plaats bij bevrijding 
of blijft de ziel apart bestaan? 

Antwoord: Het blijft bestaan. 

Vraag: Waar woont zij? 

Antwoord: In God. 

Vraag: Waar is God? Blijft de bevrijde ziel op één 
plaats of wandelt zij overal vrij rond? 

Antwoord: God is overal in een volmaakte toestand. 
De bevrijde ziel wandelt vrij rond in kennis, geluk en 
onafhankelijkheid. Er bestaat niets om haar bewegingen 
te beknotten. 

Vraag: Bezit de bevrijde ziel een lichaam? 

Antwoord: Neen. 

Vraag: Hoe geniet zij dan van plezier en geluk? 

Antwoord: In feite behoudt zij al haar natuurlijke 
eigenschappen en natuurlijke vermogens zoals 
waarachtige opvatting enzovoort, maar houdt het 
verband met het lichaam niet, zoals: 


afd II Satapatha kanda 14 


Bij de gelukzaligheid blijven het lichaam en de 
lichamelijke zintuigen niet bij de ziel, maar haar 
natuurlijke en reine vermogens blijven in stand. Bij 
gelukzaligheid neemt de ziel door haar eigen vermogens 
de vorm van het oor aan wanneer zij wenst te horen, van 
de huid wanneer zij wenst te voelen, van de neus 
wanneer zij wenst te ruiken, van de gedachten wanneer 
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zij wenst te denken, van het intellect wanneer zij wenst 
te onderscheiden of vastberaden wil zijn, van het 
geheugen wanneer zij zich wenst te herinneren, van het 
innerlijk zelf wanneer zij zichzelf wil realiseren. In die 
staat is haar lichaam slechts het denk-lichaam. Zoals zij 
in gebonden zijn de steun van het lichaam en de 
zintuigen zoekt, geniet de ziel in bevrijding van de 
zegeningen middels haar eigen innerlijke kracht. 

Vraag: Hoeveel krachten heeft de ziel, en van welke 
aard? 

[176] 

Antwoord: Hoofdzakelijk is het één. Maar als zij 
verder geanalyseerd wordt, zijn al de krachten van de 
ziel vier-en-twintig: sterkte; energie; aantrekking; 
suggestie; beweging; afschuw; onderscheiding; 
activiteit; moed; geheugen; vastberadenheid; verlangen; 
liefhebben; haat; vereniging; scheiding; analytisch 
vermogen; synthetisch vermogen; horen; voelen; zien; 
smaken; ruiken; kennis. Met deze krachten geniet de 
ziel ook geluk in bevrijding. 

Indien de ziel een beëindiging in bevrijding had 
ondergaan, wie zou dan overgebleven zijn om het geluk 
daar te smaken? Degenen die denken dat de nihilisatie 
van de ziel haar bevrijding is, zijn zeer dwaas. De 
bevrijding van de ziel bestaat uit haar bevrijding van 
leed en gelukkig leven in de zegenrijke, 
aldoordringende en onbeperkte God. Zie het volgende 
citaat uit de Vedanta Sarirakasütra: 

aud afte dan U Vedänta TV. 4, 10 


Bädari, de vader van Vyäsa, gelooft in het bestaan 
van de ziel en met haar dat van de gedachten bij de 
bevrijding. Dit betekent dat volgens Paräsara de ziel en 
de gedachten niet tot niet vergaan. Evenzo: 

uri offf, U Vedanta IV. 4, 11 
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Jaimini gelooft ook in het bestaan van de gedachten 
(mana) van de bevrijde persoon, niet in het ontbreken 


ervan. 

grameagsafa arauaosd: Vedänta IV. 4, 12 

Zoals Dvädasäha '* (of “twaalf dagen lang yajfa’s 
organiseren’) gelooft Vyäsa in hun bestaan en ook in 
hun niet-bestaan bij de bevrijding, d.w.z. de reine 
hoedanigheden van de ziel (Afmä) blijven bestaan en 
onreinheid, zondigheid, leed, onwetendheid, enzovoort 
blijven niet bestaan. 

aa geaafdet gmfi HIA Ge | 


afgra 4 feae mag: vut nf U 
Kafha Up. Ul. 6, 10 


De hoogste vorm van bevrijding is die waarbij het 
reine intellect en de vijf zinnen overblijven, en het 
onderscheidingsvermogen zeker is. 

q ara stean fed fagfersent 

fafsracdisftura: geen: erdee: disatee:, 

a fafsmftae: | gafsa diammfg vals 

alan Saran fast 1 

Chândogya Up. VIIL. 7, 1. 
gal UW Ur kn Gn Arda mam WA 

Ed | 4 ud sce d ar Ui dar TAA 

gemd qd q dem Ad: Bd a MA: H 


feramarcfe U Chändogya Up. VIII. 12, 5, 6 


12 Er zijn twee soorten yajûa : ahina en satra. De yajüa’s die georganiseerd 
worden voor twee tot twaalf dagen worden ahina genoemd, terwijl de yajna’s 
die georganiseerd worden voor twaalf dagen of meer safra worden genoemd. 
Volgens de Kätyäyanasütra vallen de yajna’sdie georganiseerd voor twaalf 
dagen onder beide categoriëen. Dit betekent dat Vyäsa, zoals bij de Dvädasäha, 
bestaan en niet-bestaan aanneemt. 


350 HOOFDSTUK IX 


nun ad an R, vand Jl veesgaen- 
vereisten à art fraftarat, a à 
ana Aa: fraterna aa ad 7 
fuanftà ea: Il Chändogya Up. VIII 12. 1 


[177] 

Wij moeten zoeken en verlangen die God te 
kennen die vrij is van alle zonden, ouderdom, dood, 
verdriet, honger en dorst, en wiens wensen en gedachten 
allen waarachtig zijn. De ziel die probeert de middelen 
voor haar bevrijding te vinden en haar innerlijk zelf te 
reinigen door Gods realisatie, overwint de wereld en 
ziet al haar wensen ten volle in vervulling gaan. 


Die bevrijde ziel wandelt rond en ziet haar 
wensen in vervulling gaan door heilig inzicht en reine 
gedachten. Geleerde zieners die de zaligheid verkrijgen, 
smaken de zegen van rechtvaardigheid door gevestigd 
te zijn in de wereld van God, d.w.z. in Zijn heilige 
nabijheid, en door Hem te aanbidden die in allen is. 
Daarbij hebben zij toegang tot alle werelden en alle 
verlangens. Dat betekent dat zij welke wereld of welk 
ding zij ook verlangen, verkrijgen door eenvoudige 
toewijding. Deze bevrijde zielen verlaten hun vaste 
lichamen en wandelen middels hun denk-lichamen door 
de ruimte tot God. De belichaamde zielen kunnen niet 
bevrijd zijn van het leed van de wereld. 

Zoals Prajäpati sprak tot Indra: “O hoogst 
geëerde Almachtige van overvloed, dit vast lichaam is 
sterfelijk. Het ligt in de mond van de dood gelijk een 
geit in de bek van een leeuw. Dit lichaam is de 
verblijfplaats van de onsterfelijke en onbelichaamde 
ziel. Het is daarom dat de ziel altijd in de greep van 
vreugde en verdriet is, omdat het werelds plezier van de 
belichaamde ziel onverwachts ten einde komt. Maar de 
lichaamloze bevrijde ziel leeft in God. Werelds plezier 
of leed raken haar niet. Zij leeft altijd gelukkig.” 
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Vraag: Komt de ziel terug in de beroering van 


geboorte en dood na zaligheid verkregen te hebben of 
niet? Want, 


Jd Glad 7 aq gade sf Il 
Chändogya Up. VIII. 15, 1 
sTagfd: earnfd: Weerd, U 
Sariraka Sütra IV. 4, 22 
qe nar 4 fadd Ta WW AA II 
Bhagavadgita XV. 6 


Al deze passages tonen aan dat zaligheid die 
bevrijding is, waarvan er geen terugkeer in de wereld 
mogelijk is. 

Antwoord: Dit is miet juist. De Veda’s spreken deze 
zienswijze tegen. 


sa T mini Hat at daa TA | 

al A van afeard gaal foet a A mat a NI 

add Genga HIA At da AA | 

gû aar afte gela fret a Sd art a u 2 
Rigveda. 24.1, 2 


zerffha ada Ardea: Il 31 Saúkhyasütral. 159 


Vraag: 1. Wiens naam moeten wij als verheven 
beschouwen? Wie is dat wezen dat in onvergankelijke 
voorwerpen bestaat en daar schijnt? Wie geeft ons 
geboorte in deze wereld en toegang tot moeder en 
vader, bij de beëindiging van het genot van zaligheid? 


Antwoord: 2. Laat ons de naam kennen van het 
zelfomgevende, beginloze, vrije opperwezen dat ons, na 
het genot van het geluk van zaligheid, wederom leven 
schenkt op deze aarde door geboorte middels het 
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samenkomen van moeder en vader, en dat ons de ouders 
doet zien. Die God is de beslisser over zaligheid en 
Almachtige over allen. 

3. Zoals er nu verbannen en bevrijde zielen bestaan, 
blijven zij altijd bestaan. Er bestaat geen absolute 
vernietiging van gebonden zijn of gelukzaligheid, maar 
[178] 
toch zullen gebondenheid en bevrijding niet altijd 
blijven bestaan. 


Vraag: 

aacrafentesgerf: 1 Nyäyasütral. 1, 22 
Sangatte 

aat uanger: Nyäyasütra1. 1, 2 


Zaligheid is de naam van absolute nihilisatie van 
pijn. Dit wordt verkregen door het opeenvolgend 
verwijderen van onwetendheid of domheid, gebreken 
zoals hebzucht, neiging tot ondeugdelijke verlangens, 
geboorte en pijn. Deze zaligheid blijft altijd bestaan. 

Antwoord: Het woord atyanta betekent niet 
noodzakelijk ‘absoluut’. Hier betekent het ‘zeer veel’, 
bijvoorbeeld wanneer wij zeggen: “Iemand is hoogst 
ongelukkig of onbeperkt gelukkig” (Sai geanerd 
gi ara add) bedoelen wij slechts ‘zeer’. 


Vraag: Hoe lang blijft de ziel, die na de bevrijding 


wedergeboren is, in die staat? 
Antwoord: ú Sette 8 Uda Urge 
uitgaf ad U Mundaka Up. II. 2, 6 


De bevrijde zielen genieten na de bevrijding het geluk 
in God, en bij de beëindiging van de grote cyclus (mahä 
kalpa) verlaten zij dat geluk, en komen opnieuw in de 
wereld. 
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De berekening hiervan is als volgt: een caturyugi 
bestaat uit 4.320.000 jaren. Twee duizend van zulke 
perioden vormen een (heilige) dag en nacht; dertig van 
zulke dagen en nachten vormen een heilige maand. 
Twaalf van zulke maanden vormen een heilig jaar en 
honderd van zulke jaren vormen één paränta-käla. 
Werkt dit uit'”°. Dit is de duur van het ondergaan van 
gelukzaligheid. 


Vraag: Al de andere schrijvers en de wereld geloven 
dat de gelukzaligheid die conditie is, waarna de ziel niet 
meer terugkomt in de wereld, en niet meer in de cyclus 
van de geboorte en dood komt. 

Antwoord: Deze zienswijze kan nooit waar zijn. Ten 
eerste, wanneer de kracht van de ziel, haar middelen 
zoals het lichaam en organen beperkt zijn, hoe kunnen 
haar vruchten van gelukzaligheid eeuwig zijn? Ten 
tweede, de ziel heeft niet de eeuwige capaciteit, karma 
en middelen, om de eeuwige gelukzaligheid te genieten. 
Daarom kan ze eeuwig geluk niet ondergaan. Wiens 
middelen beperkt zijn, kunnen hun vruchten ook nooit 
eeuwig zijn. En indien geen enkele ziel van de 
gelukzaligheid terugkomt, dan dient de wereld leeg te 
worden zonder de zielen. 


Vraag: God schept weer evenveel zielen als die 
bevrijd zijn, en plaatst hen weer in de wereld. Hieruit 
volgt dat de zielen niet vast bestaand zijn. 

Antwoord: Indien het zo was, zou de ziel 
vergankelijk zijn. Hetgeen geboren is, moet sterven. 
Volgens Uw stelling zouden de bevrijde zielen eens 
sterven en zou Uw bevrijding een einde kunnen hebben. 
Verder zou de plaats van bevrijding op een gegeven 
ogenblik te vol worden, als er geen terugkeer van de 
bevrijding zou bestaan. Er zou dan import zonder export 
bestaan en de bevolking zou zich dan in eeuwigheid 


7 Deze periode komt overeen met 31 zila, 10 kharab, 40 arab jaar. 
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vermenigvuldigen. Er is geen smaken van geluk 
mogelijk zonder haar tegenovergestelde, het 

[179] 

ondergaan van pijn. Geen zoetheid zonder bitterheid en 
geen bitterheid zonder zoetheid. Beiden worden door 
hun contrast onderscheiden. Iemand kan niet zo 
genieten van een zoet voorwerp door haar constant te 
proeven dan wanneer hij alle soort smaken proeft, en 
die vergelijkt. Indien God onbeperkte beloning zou 
geven voor beperkte handelingen, zou zijn 
rechtvaardigheid schade lijden. Het is de gewoonte van 
de wijzen slechts zoveel last op iemand te laden als hij 
dragen kan. Indien U 400 kilo plaatst op het hoofd van 
iemand die slechts 40 kilo kan dragen, is Uw handeling 
te veroordelen. 

Evenzo zou het niet juist van God zijn een 
onbeperkte lading geluk te plaatsen op de ziel, wiens 
krachten beperkt zijn. Indien God steeds weer nieuwe 
zielen moest scheppen, zou op een zekere dag het 
materiaal waarmee de zielen gemaakt worden, uitgeput 
raken. Hoe groot ook een schat moge zijn, is zij 
gedoemd uitgeput te raken indien er steeds uitgegeven 
wordt en niets binnenkomt. Daarom is het enige juiste 
tot bevrijding te komen, en dan vandaar terug te keren. 
Verkiest een mens levenslange opsluiting of de 
doodstraf boven tijdelijke opsluiting? Indien er geen 
terugkeer bestaat, verschilt het alleen maar hierin met 
levenslange opsluiting dat men daar niet hoeft te 
werken. In God vervat worden staat gelijk aan 
verdrinken in de oceaan. 


Vraag: Zoals God altijd vrij en uiterst gelukkig is, zal 
de (bevrijde) ziel altijd vrij en gelukkig zijn. Er bestaat 
hierin geen onredelijkheid. 

Antwoord: God is onbeperkt in vermogen, kwaliteit, 
activiteit en aard, en Hij kan daarom nooit aan 
onwetendheid of pijn onderhevig zijn. Maar zelfs na 
bevrijding blijft de ziel, alhoewel rein, beperkte kennis, 
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beperkte eigenschappen, beperkte activiteiten en 
beperkte temperamenten behouden. Zij kan niet 
onbeperkt zijn als God. 

Vraag: Wanneer dit het geval is, dan is ook de 
zaligheid zoals geboorte en dood. Het is dan nodeloos er 
naar te streven. 

Antwoord: Zaligheid is niet zoals geboorte en dood. 
Het is geen kleinigheid om in geluk te leven en geheel 
vrij van pijn te zijn voor zulk een lange tijd, gedurende 
het welk er zes-en-dertig duizend scheppingen en 
beëindigingen plaatsvinden. U eet vandaag in het volle 
besef dat U morgen weer honger zult hebben. Waarom 
streeft U dan naar voedsel? Als het nodig is te streven 
voor het bevredigen van honger en dorst, voor weinig 
geld, koninkrijken (of republieken), eer, vrouw, 
kinderen, enzovoort waarom dan niet voor zaligheid? 
Zoals de dood onvermijdelijk is en wij toch streven naar 
lang leven, is het evenzo essentieel te streven naar 
bevrijding alhoewel zij noodzakelijk is. 


Vraag: Wat zijn de wegen om te komen tot 
bevrijding? 

Antwoord: Sommige wegen zijn reeds genoemd, 
maar wij noemen hier in het bijzonder de volgende: 
lemand die bevrijding zoekt, moet eerst onthechting van 
het leven hebben bereikt, namelijk het opgeven van 
valsheid en andere slechte gewoonten, daar hun vrucht 
leed is, en waarheidszin en andere goede gewoonten 
aannemen, daar hun vrucht geluk is. Wie dan ook leed 
wenst te voorkomen en zich van geluk te verzekeren, 
moet onrechtvaardigheid vermijden en rechtvaardigheid 
aannemen. Zondigheid is de wortel van leed en 
rechtvaardigheid is de wortel van geluk. 


Viervoudige middelen. Eerste middel. Door in 
contact te staan met rechtvaardige personen kan iemand 
onderscheid maken tussen wat waarheid is en wat 
onwaarheid, wat goed is en wat verkeerd, wat gedaan 
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moet worden en wat niet. Men moet het onderscheid 
maken tussen de ziel en het lichaam. Het is essentieel de 
vijf belichamingen (kosa) van de ziel te kennen: 

[180] 

l. Annamaya of voedsel- belichaming, d.w.z. het 
chaam van vel tot been. 2. Pränamaya of lucht- 
belichaming, bestaande uit präna (inademing), apäna 
(uitademing), samäna (centrale adem) die in de navel 
gelegen is en voeding zendt naar alle delen van het 
lichaam, udäna (in de keel) welke voedsel en drank 
opneemt en energie vormt, en tenslotte vyäna 
(spierenadem), welke het lichaam kracht geeft en werk 
stimuleert. 3. Manomaya of mentale belichaming 
bestaande uit gedachten, het innerlijk zelf en de vijf 
activiteit-organen tong, voeten, handen, afscheidende- 
en geslachts-organen. 4. Vijänamaya of intellectuele 
belichaming bestaande uit opmerking, geest, wil, 
gehoor, gevoel, gezicht, smaak, reuk en andere kennis- 
organen. 5. Ánandamaya of aetherische belichaming 
bestaande uit oermaterie als basis en waardoor de ziel 
verschillende graden van geluk ervaart zoals liefde, 
plezier, minder geluk en meer geluk. 


Dit zijn de vijf belichamingen (koga) waarmee de 
ziel alle soorten activiteiten, toewijding, en kennis 
opdoende functies verricht. 

Er bestaan vier staten van de ziel, nl. de wakende 
(Gägrat), de dromende (svapna), de diepsluimerende 
(susupti) staat en de vierde staat (turiya, van verbinding 
met het Opperwezen)’. 


De ziel heeft drie lichamen: 1. Het uiterlijk zichtbaar 
lichaam (Faark-sthülasarira). 2. Het subtiele lichaam 


\1À_Naast dezen vier die chronologisch de slaap toestand weergeven, bestaat er 
evenzo een toestand ongeveer als in het vierde lichaam ervaren wordt; waarin 
de ziel het geluk van God in de samädhí staat of yoga smaakt. De invloed van 
dit reine lichaam, dat samengesteld is uit indrukken van samädhí, is de ziel ook 
behulpzaam bij de bevrijding. 
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(Gear süksmasarfra) bestaande uit vijf adems, vijf 
zintuigen, vijf fijne elementen, de gedachten en het 
intellect, tezamen 17 factoren. Het subtiele lichaam 
blijft met de ziel bij geboorte en dood. Dit subtiele 
lichaam bestaat uit twee soorten, één fysiek, gemaakt uit 
de vijf fijne elementen, en het tweede natuurlijk, d.i. be- 
staande uit de eigen aard van de ziel. Dit tweede, niet- 
fysieke lichaam blijft met de ziel zelfs bij de bevrijding, 
en het is met dit lichaam dat de ziel de zegen van 
zaligheid smaakt. 3. Het wortellichaam (@rusrir- 
käranasarira) in welk de diepe slaap plaats vindt. Dit 
lichaam, een uittreksel van de oermaterie, is 
aldoordringend en alle zielen bezitten het. 


Men dient duidelijk te begrijpen dat de ziel 
gescheiden wordt van alle staten en belichamingen 
wanneer de dood plaats vindt, men zegt dan ‘de ziel is 
heengegaan’. Deze zelfde ziel is de krachtgevende, 
onderhoudende, ziende, doende en genietende. Dom is 
degene die beweert dat de ziel niet de daadsteller en de 
genieter is. Als er geen ziel is, kunnen alle dingen van 
niets genieten noch iets doen. Eén ding is ongetwijfeld 
juist. Het is middels de organen van deze dingen dat de 
ziel goede of slechte daden verricht, plezier heeft of pijn 
lijdt. 

Wanneer de zintuigen aan de objecten zijn 
toegevoegd en gedachten aan de zintuigen en de ziel, 
die met deze gedachten verbonden is, de vitale luchten 
drijft tot het stellen van goede of slechte daden, is de 
ziel uiterlijk zichtbaar. Op dat moment ontstaan er 
geluk, moed, onbevreesheid alsook vrees, aarzeling en 
schuwheid voor slechte daden. Dit is allemaal een les 
van de in ons verblijvende God. Wie dan ook deze les 
volgt, verkrijgt de zegen van zaligheid. Degene die hier 
tegen handelt, lijdt van gebonden zijn. 
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Tweede middel: vairägya Wanneer U door 
viveka (onderscheidingsvermogen) is te weten gekomen 
wat waarheid is en wat niet-waarheid, zult U zich 
toeleggen op het aannemen van de waarheid en 
verwerpen van niet-waarheid. U zult dan, vanaf de 
aarde tot God, grondig alle kwaliteiten, functies en de 
aard van elk ding gekend hebben en U zult zich 
bezighouden met het gehoorzamen van de wetten van 
God en Hem/Haar/Het aanbidden. U zult niets dat 
tegenovergesteld is doen. U zult het beste gebruik 
maken van alles. Dit alles is varrägya. 


Het derde middel: (safkasampatti) de zesvoudige 
handelswijze die bestaat uit zes elementen: 1. éama of 
keren van het zelf: en de interne organen naar 
deugdvolle daden door hen van verzoeking af te 
wenden; 2. darna of de zintuigen (oor, enzovoort) en het 
lichaam zo onder controle hebben dat zij van kwade 
daden en zinnelijke lusten afblijven en zich slechts met 
[181] 
goede daden bezighouden; 3. uparati of haat voor alle 
kwaaddoeners; titiksä of vasthouden aan de wegen van 
gelukzaligheid door boven alle leed en plezier van het 
leven uit te groeien, ongeacht of men veroordeeld of 
gekleineerd wordt of als er winst of verlies voorkomt; 5. 
sraddhä of sterk geloof in de Veda's en de vedische 
geschriften en in de leringen van geleerde en rechtvaar- 
dige leraren; 6. samädhäna of evenwicht van gedachten. 


Het vierde middel: het verlangen naar 
gelukzaligheid (mrumuksutva). Zoals een hongerig mens 
van niets anders dan voedsel houdt en een dorstig mens 
van niets anders dan water, moet er een brandend 
verlangen bestaan naar gelukzaligheid. Wanneer 
lemand deze vier middelen heeft uitgeput, dan pas is hi ij 
een kandidaat die in aanmerking komt voor 
gelukzaligheid. 
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Naast deze vier middelen zijn er vier anubhanda's of 
voorwaarden voor gelukzaligheid: 

Eén, adhikäri, “in aanmerking komen’ voor 
gelukzaligheid, zoals hierboven werd omschreven. 
Twee, sambhanda of het verband tussen het onderwerp 
gelukzaligheid en de vedische geschriften, die over dit 
onderwerp handelen. Dit moet men goed begrijpen. 
Drie, visayi of realisatie van Brahma, die het onderwerp 
van alle geschriften is. Vier, prayojana of het doel, d.i. 
verwijdering van alle pijn en verkrijging van de hoogste 
zegen; de zegen van zaligheid. 

Daarna komt Sravana catustaya (of de vier dingen, 
die beginnen met “horen’). Een, horen: wanneer een 
leraar onderwijst, moet de leerling zeer aandachtig naar 
hem luisteren. Daar de spiritueel-geestelijke wetenschap 
zeer moeilijk is, behoeft zij nauwgezette oplettendheid. 

Twee, (manana) denken-bezinnen-. Al wat gehoord 
is, moet men in eenzaamheid overdenken en indien er 
enig twijfel bestaat, moet men erop terugkomen. 

Drie, (aididhyäsana) overtuiging: wanneer het horen 
en denken alle twijfel hebben opgeheven, dan moet het 
gehele onderwerp bezien worden door de gehele 
aandacht er aan te wijden, d.w.z. hetgeen wij gehoord 
en overdacht hebben, is alles zoals het wezen moet. 

Vier, (säksätkära) schouwen of directe intuitie, 
d.w.z. het duidelijk begrijpen van de waarde, 
kwaliteiten en karaktertrekken van het onderwerp dat 
onder handen is. 


Een zoeker moet alle duistere hoedanigheden 
zoals boosheid, onzedelijkheid, enzovoort laten varen, 
alsook al de verstorende hoedanigheden zoals jaloezie, 
vijandigheid, hartstocht, trots, enzovoort. Hij moet 
verheven hoedanigheden zoals harmonie, reinheid, 
geleerdheid, bedachtzaamheid enzovoort aannemen. 
Harmonie van de gedachten eist de volgende 
voorzorgsmaatregelen: (mattri) vriendschap met 
degenen die gelukkig zijn, (karunä) medelijden voor 
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degenen die ongelukkig zijn, (zmuditä) plezier bij het 
zien van de rechtgeaarden, (upeksä) onverschilligheid 
tegenover de onrechtvaardigen, d.i. geen voorkeur of 
afkeer. De zoeker moet tenminste twee uren per dag 
wijden aan meditatie, teneinde zijn innerlijk zelf te 
kunnen volgen. Laat ons begrijpen dat wij wezens zijn 
met een geweten. Daarom verkrij gen wij kennis en 
kunnen wij onze gedachten zien. Wij weten wanneer 
onze gedachten kalm zijn, wanneer zij verstoord zijn, 
wanneer gelukkig en wanneer ellendig (verdrietig). Wij 
kennen onze zintuigen en vitale luchten, wij herinneren 
ons de opgedane ervaringen, wij kunnen tegelijkertijd 
vele dingen leren en hen onthouden. En toch zijn wij 
gescheiden van het kennis-apparatuur. Als wij niet er 
van gescheiden waren, zouden wij niet vrij kunnen zijn 
in gedachten, en eere behouden. 

afaans : qed FM: 


Yogasästra Pada se Sütra 3 


Avidyä of onwetendheid hebben wij reeds genoemd; 
asmitä of ons intellect met ons zelf niet verwarren; 7äga 
of gehechtheid aan plezier; dvesa of afschuw voor pijn; 
abhinivesa of schrik voor de dood en verlangen aan het 
lichaam te blijven kleven, en het nooit te verlaten. Dit 
zijn de vijf negatieve houdingen die men moet afbreken, 
[182] 
om door kennis ontstaan uit yoga tot Gods realisatie te 
komen en het geluk van bevrijding te smaken. 


Vraag: Het soort bevrijding dat U noemt, wordt door 
niemand anders gepredikt. De bevrijding van de jains 
bestaat uit het gaan naar moksa-silä (de plaats van 
bevrijding) en $ivapura (de genadige stad), en daar in 
vrede te verblijven. De christelijke zaligheid betekent 
gaan naar de vierde hemel waar er huwelijk, muziek, 
kleding en plezier bestaan. De Vämamargi’s (links- 
georiënteerden) gaan naar Sripura. De Saiva’s gaan naar 
kailasa. De Vaisnava’s naar vaikuntha. De Gosains van 
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gokul zijn gericht op goloka (koeienland). Zij geloven 
allen dat de zaligheid bestaat uit het gaan naar deze 
plaatsen en het genieten van mooie vrouwen, voedsel, 
drank, kleding, enzovoort. De bevrijding van de 
Pauränika’s bestaat uit vijf soorten: (sälokya) op 
dezelfde plaats met God wonen; (sänujya) als een 
jongere broer met God samenleven; (säräpya) van 
hetzelfde soort zijn als het voorwerp dat wij aanbidden; 
(samipya) als een knecht voor God zorgen, en dichtbij 
Hem/Haar/Het leven; (säyujya) zich met God 
samensmelten. Dit zijn de vier soorten bevrijding. In 
God opgelost worden is de zaligheid van de 
Vedantisten. 


Antwoord: Wij zullen de bevrijding van de jains in 
het twaalfde, die van christenen in het dertiende, en van 
de islam in het veertiende hoofdstuk behandelen. Het 
Sripura van de Vämamärgi’s, waar zij mooie vrouwen 
gelijk Laksmi, wijn, vlees, dranken, spijzen, dansen, 
muziek en andere vermakelijkheden krijgen, is niets 
beter dan deze wereld. Hetzelfde is het geval met 
degenen die, naar het gebruik van Mahädeva en Visnu, 
er van houden dames gelijk Pärvati en Laksmi te 
zoeken, en leven als de miljonairs van deze wereld. Het 
enige speciale dat hierbij genoemd wordt, is dat er geen 
ziekten zullen bestaan, en zij altijd jeugdig zullen 
blijven. Dit ís allemaal vals. Verslaafdheid moet tot 
ziekte leiden, en ziekte tot zwakte. Aan de Pauränika’s 
kunnen wij vertellen dat hun vier soorten bevrijding 
reeds door insecten, wormen, dieren, enzovoort genoten 
worden, zonder enig moeite (sälokya). Alle plaatsen 
waar zij wonen, zijn van God en daarom wonen zij op 
dezelfde plaats met God (sämipya). De ziel, lager dan 
God en een kenbaar begrip zijnde, is gelijk Zijn jongere 
broer (sänujya), elke ziel is dichtbij God daar Hij 
aldoordringend is (särüpya). Daar God overal is zijn de 
zielen, om het zo te zeggen, samengesmolten met God 
(sayujya). 


362 HOOFDSTUK IX 


Dit is geen bevrijding maar gebondheid, daar deze 
mensen geloven dat sivapura, moksa-sila, de vierde 
hemel, de zevende hemel, sripura, kailaga, vaikuntha en 
goloka speciale lokaliteiten zijn. Daar vandaan gaan zou 
verstoken blijven van bevrijding betekenen. Zij zullen 
dus daar verbannen zijn. De ware zaligheid is vrijheid 
rond te wandelen, zonder enig obstakel. Geen vrees, 
geen aarzeling, geen pijn. 


Tegen de atheïsten en anderen die zeggen dat de 
oplossing van het lichaam, na de dood, in verschillende 
originele elementen de enige bevrijding is (en dat er 
geen leven na de dood bestaat), kunnen wij verklaren 
dat zulk een bevrijding uit zichzelf verkregen wordt 
door honden, ezels, enzovoort. 


Schepping betekent geboorte en beëindiging betekent 
dood 


Vraag: Bestaat er één geboorte (leven) of velen? 
[183] 
Antwoord: Velen. 


Vraag: Indien er vele geboorten bestaan, waarom 
herinnert een mens zich zijn vorig leven en dood dan 
niet? 

Antwoord: De kennis van de ziel is beperkt. Zij kan 
niet in de drie tijden zien. Daarom kan zij zich de 
voorbijgegane ervaringen niet herinneren. Verder 
kunnen de gedachten van de mens niet meer dan één 
gewaarwording tegelijkertijd hebben. Als wij even de 
ervaringen van het vorig leven opzij laten, kunnen wij 
ons afvragen waarom een mens zich niet eens al de 
gebeurtenissen van dit leven herinnert, zoals zijn komst 
in de schoot van zijn moeder, de ontwikkeling van zijn 
lichaam, geboorte en miljarden andere gebeurtenissen 
vóór zijn vijfde levensjaar. Waarom herinnert de ziel, na 
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in diepe slaap te zijn gevallen, zich de ervaringen in 
wakende en dromende staat opgedaan niet meer’? 


Indien U gevraagd zou worden wat U twaalf jaar 
geleden op de negende dag van de vijfde maand deed 
om 10 uur, in welke richting Uw mond, handen, oren, 
ogen en lichaam waren en welke ideeën er toen in Uw 
gedachten leefden, zult U hierop niet kunnen 
antwoorden. Als in dit lichaam reeds het vergeten plaats 
vindt, is Uw bezwaar tegen het niet herinneren van het 
vorig leven belachelijk. 

Het is een kwestie van troost dat een mens zich zijn 
vorig leven niet herinnert, anders zou de pijnlijke 
herinnering van voorbijgegaan leed een einde aan zijn 
leven gemaakt hebben. Als iemand zijn verleden of 
toekomstig leven wenst te kennen, kan hij dat met 
omdat de kennis en de aard van de ziel beperkt zijn. Dit 
is alleen aan God bekend, en niet aan de ziel. 

Vraag: Als de ziel zich haar verleden niet herinnert, 
maar God haar straft, kan zij niet hervormd worden. Zij 
kan zichzelf alleen dan van zonden redden wanneer zij 
weet dat zij zulke en zulke daden in het verleden heeft 
gesteld, en zo of zo een straf daarvoor heeft gehad. 

Antwoord: Hoeveel soorten kennis gelooft U dat er 
bestaan? 


Vraag: Acht soorten, d.i. opmerking, voorstelling, 
enzovoort. 

Antwoord: Waarom stelt U zich dan niet het vorig 
leven voor uit plezier en leed, zoals koninkrijken (en 
ook republieken), geld, intellect, geleerdheid, armoede, 
dwaasheid, onwetendheid, enzovoort welke U ziet in de 
wereld vanaf de geboorte van elk schepsel? Stelt U zich 
voor dat er een dokter en een gewone man bestaan, en 
zij beiden ziek worden. De dokter zal dan de oorzaak 
van zijn ziekte kennen omdat hij in de medische 
wetenschap gestudeerd heeft. De gewone man kent het 
niet omdat hij geen medicijnen heeft gestudeerd. Maar 
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uit koorts of een ander gebrek kan zelfs de gewone man 
zich voorstellen dat er onregelmatigheid heeft plaats 
gevonden op grond waarvan het gebrek zich heeft 
voorgedaan. Evenzo ontdekken wij in de wereld een 
verschil in leed en plezier. Waarom stelt U zich het 
vorig leven niet uit dit verschil voor? 

Indien U niet gelooft in een vorig leven, beschuldigt 
U God van partijdigheid. Waarom heeft Hij armoede en 
verdriet gegeven aan sommigen zonder enige vorige 
zonden en waarom heeft Hij heerschappij, rijkdom, 
enzovoort gegeven aan anderen zonder dat zij dat door 
vorige goede daden hebben verdiend? Gods 
rechtvaardigheid blijft onveranderd wanneer Hij zorgen 
en vreugde geeft in verhouding tot ondeugd en deugd in 
het vorig leven. 

Vraag: Ook als Hij slechts één leven geeft, kan God 
rechtvaardig blijven. Hetgeen de Allerhoogste doet, is 
rechtvaardig. Bijvoorbeeld de tuinman kweekt alle soort 
grote en kleme plantjes in zijn tuin en hij snijdt 
sommigen af en voedt sommigen. De meester van iets 
mag alles wat hij wil er mee doen. Er bestaat niemand 
boven God die Hem verantwoording voor Zijn daden 
kan vragen. God hoeft niemand te vrezen. 

Antwoord: Omdat God van rechtvaardigheid houdt 
en omdat Hij nooit iets onrechtvaardigs doet, is Hij 
[184] 
waardig aanbeden te worden. Degene die het 
tegenovergestelde doet, is geen God. Zelfs een tuinman 
wordt veroordeeld wanneer hij bomen zonder enige 
regelmaat of op een onjuiste plek plant, een boom 
afsnijdt die niet afgesneden moest worden, een niet 
geschikte plant voedt en een geschikte niet onderhoudt. 
Evenzo is God te veroordelen als Hij iets zonder reden 
zou doen. Het is voor God noodzakelijk rechtvaardige 
dingen te doen, daar Hij van nature heilig (zuiver) en 
rechtvaardig is. Indien Hij iets zou doen als de gewone 
man, zou Hij blijken minder te zijn dan een waardige 
wereldse beste rechter. Worden niet die mensen in deze 
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wereld veroordeeld en gekleineerd die aan degenen die 
niets waardigs gedaan hebben, eer geven en degenen die 
niets onwaardigs gedaan hebben, straffen? Het 1s 
daarom dat God geen onrechtvaardigheid begaat en 
daardoor niemand vreest. 

Vraag: God geeft slechts aan elkeen precies zoveel 
als Hij zich van tevoren heeft voorgenomen en doet 
slechts datgene wat Hij voorbeschikt heeft. 

Antwoord: Zijn voornemen correspondeert met de 
handelingen van de zielen, en niet anders. Indien Hij 
anders zou handelen, zou Hij schuldig zijn aan 
onrechtvaardigheid. 


Vraag: Alle mensen, groot en klein, hebben een 
gelijke hoeveelheid leed en plezier. Grote personen 
hebben grote zorgen en kleine personen kleine. Stelt U 
zich voor dat een bankier een proces tegen zich heeft bij 
het gerecht ten bedrage van honderdduizend roepies. In 
het hete seizoen zal hij in een draagstoel naar de zitting 
gaan. Wanneer de dommen hem zien, maken zij de 
volgende opmerking: “Ziet de vruchten van ondeugd en 
deugd. Eén man zit gelukkig in de draagstoel en de 
andere mannen dragen de draagstoel op blote voeten 
onder de verzengende zon’. 


De wijzen denken echter anders. Zij weten dat hoe 
dichter zij het gerechtshof naderen, hoe meer de 
verwachting en vrees van de bankier stijgt en hoe groter 
het vooruitzicht voor rusten wordt voor de dragers van 
de draagstoel. Wanneer zij het gerechtshof bereikt 
hebben, gaat de bankier naar zijn advocaat of deze of 
gene autoriteit. Hij leeft dan in grote spanning. Wie 
weet of hij de zaak zal winnen of verliezen? De dragers 
zijn echter zeer gelukkig en roken, babbelen of slapen. 
Als de zaak gewonnen wordt, is de bankier enigszins 
gelukkig en indien zij verloren wordt, is de bankier 
direct in ellende gedompeld. De dragers blijven echter 
precies zoals zij waren. 
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Neemt een ander voorbeeld. De koning (het 
staatshoofd) slaapt op mooi zacht beddegoed en geniet 
dan nog niet van een goede slaap. De arbeider ligt op 
een steenachtige, ongelijke en koude plek en begint 
direct te snurken. Dit zelfde geldt in alle gevallen. 


Antwoord: Slechts domme mensen denken zo. 
Indien U de bankier vraagt een drager te worden en de 
drager om een bankier te worden, zal de bankier nooit 
een willen worden maar zal de drager direct het 
bankierschap aanvaarden. Indien de mate van verdriet 
en vreugde dezelfde ware geweest in beide gevallen, 
zouden geen van beiden hun positie willen veranderen. 

Let wel. De ene ziel komt in de schoot van de 
koningin van een geleerde, rechtvaardige en machtige 
koning (staatshoofd), en de andere in die van een zeer 
arme arbeidersvrouw. De ene ziel is direct bij de 
bevruchting voortdurend in geluk. De andere is in 
allerlei zorgen. Wanneer de ene ziel tot geboorte komt, 
wordt zij gebaad in mooi geurend water, of worden er 
de nodige maatregelen getroffen voor het snijden van de 
navelstreng en haar voeding. Zodra zij honger voelt, 
krijgt zij lekker gesuikerde melk. Voor haar 
ontspanning zijn er bedienden, speelgoed en andere 
amusementsmiddelen. 

[185] 

Maar ziet de andere. Zij wordt in het bos geboren waar 
er geen geurend water ís voor het bad. Wanneer zij 
honger heeft, krijgt zij in plaats van melk klappen in het 
gezicht, en huilt zij bitter. Niemand zorgt voor haar, 
enzovoort. Indien de zielen onafhankelijk van hun 
goede of slechte daden plezier en leed zouden 
ontvangen, zou God schuldig zijn. 

Neemt een ander argument. Indien leed en plezier 
onafhankelijk zijn van de handelingen, zou hetzelfde 
gezegd kunnen worden van hemel en hel. Zoals God 
plezier en leed in dit leven zou hebben geschonken 
zonder enig goede of kwade daad, zou Hij dit in de 
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toekomst ook kunnen doen. Na de dood zou Hij elkeen 
die Hij wil naar de hemel kunnen zenden en elkeen die 
Hij wil naar de hel. 

Waarom zouden dan de mensen deugdelijkheid 
moeten betrachten? Zij zouden dan allen kwaaddoeners 
zijn. De vrucht van rechtvaardige handelingen zou dan 
onzeker zijn. Als alles in handen van God ligt en Hij 
alles zou kunnen doen naar Zijn wil zou niemand de 
zonde vrezen, en zou het kwaad de overhand nemen en 
de deugd wegzinken. Het 1s daarom duidelijk dat het 
tegenwoordig leven het resultaat is van goede en kwade 
daden van het vorig leven, en het toekomstig leven in 
overeenstemming zal zijn met het tegenwoordige en het 
vorige leven. 


Vraag: Zijn de zielen in menselijke en dierlijke 
lichamen hetzelfde? Of bestaan zij uit verschillende 
grondstoffen? 

Antwoord: De zielen zijn hetzelfde. Zij zijn echter 
rein of onrein overeenkomstig hun goede en kwade 
daden. 

Vraag: Gaat de ziel van een mens over in het 
lichaam van een dier, en die van een dier in dat van een 
mens? Gaat ook de ziel van een vrouw over in het 
chaam van een man, en die van een man in het 
lichaam van een vrouw? 

Antwoord: Ja. Wanneer de ondeugden domineren 
over de deugden, neemt de ziel van een mens plaats in 
een lager lichaam of in dat van dieren. Wanneer de 
deugden domineren over de ondeugden, neemt de ziel 
plaats in een edeler lichaam, d.w.z. in dat van een 
geleerd mens. Wanneer de ondeugden en de deugden 
gelijk zijn, wordt de ziel als een gewone man geboren. 
Zelfs in het menselijk leven bestaan er graden; hoge 
graad, middelmatige graad en lage graad, geheel in 
overeenstemming met de aard van de handelingen. 
Wanneer de straf voor de zonden is geleden in dierlijke 
levens, komt de ziel weer in het lichaam van een 
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normaal mens. Evenzo komt de ziel terug in het lichaam 
van een normaal mens wanneer van de vruchten van de 
deugd genoten is. 

Wanneer de ziel het lichaam verlaat is dat de dood, 
en wanneer zij weer in het lichaam komt is dat 
geboorte. Wanneer de ziel het lichaam verlaat gaat zij 
naar yamälaya of Yama. Yama is de naam van de lucht, 
zoals in de Veda’s weergegeven. Hier betekent Yama 
niet de God van de dood van de Garuda Puräna’s. Dit 
punt zullen wij in het elfde hoofdstuk bekritiseren. 
Wanneer de ziel het lichaam verlaat, gaat zij over in 
vamälaya of de atmosfeer. Dan zendt de Almachtige 
van de gerechtigheid (dharmaräja) haar in een ander 
lichaam dat haar past. Volgens Gods wetten gaat de ziel 
door de lucht, voedsel en water in het lichaam van een 
ander mens over. Geleidelijk aan komt zij in het zaad, 
dan in de schoot van de moeder en daar krijgt zij een 
lichaam. Indien de vorige daden een mannelijk lichaam 
verdienen, wordt zij als man geboren, indien zij een 
vrouwelijk lichaam verdienen, als vrouw en indien zij 
een tweeslachtig lichaam verdienen, tweeslachtig. 
Halfslachtigen worden geboren wanneer bij de 
bevruchting het mannelijk en vrouwelijk zaad van 
gelijke kracht zijn. 

Deze cyclus van geboorte en dood gaat steeds voort 
tot de ziel haar bevrijding verkrijgt door goede daden, 
toewijding en vermeerdering van kennis. Goede daden 
maken betere mensen en hoogst edele handelingen 
leiden tot verlossing van de cyclus van geboorte en 
dood, en het geluk van de zaligheid blijft bestaan 
gedurende de Grote Cyclus. 

Vraag: Is de zaligheid het resultaat van één leven of 
van vele levens? 

Antwoord: Van vele levens, want 
[186] 

fen wafer gelden: | 


qa ara wal am se vasat U 
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Wanneer de knoop van onwetendheid van de ziel is 
ontward en haar twijfel is opgeheven, houden haar 
kwade handelingen op en woont zij in God die het 
innerlijk en uiterlijk van het zelf doordringt. De ziel 
verkrijgt alleen dan bevrijding wanneer zij de wetten 
van God gehoorzaamt, goede daden stelt, goed 
gezelschap op na houdt en yoga beoefent. 


a amada dà de fafsd mera wÀ ea | 
Hist gaf, mam de sau frafvadfe U 


Taittiriya Up. Anand Valli 1 


Wanneer de ziel in zichzelf het bestaan van de 
Almachtige (God), die waarheid, kennis en 
onbeperktheid is, realiseert en dan in verbinding met die 
grenzeloze kennis (Brahma) is, krijgt zij alles wat zij 
wenst. Dit is bevrijding (zukti). 

Vraag: Wordt de ziel in zaligheid één met God of 
blijft zij van Hem gescheiden? 


Antwoord: Zij blijft gescheiden. Indien zij één met 
God zou worden, wie zou dan het geluk van de 
zaligheid kunnen smaken? Dan zouden al de pogingen 
om bevrijding te bekomen nodeloos zijn. Dat zou geen 
verlossing maar nihilisatie van de ziel betekenen. 

Vraag: Als wereldlijk plezier niet zonder het fysiek 
lichaam genoten kan worden, hoe zal dan de zegen van 
de zaligheid zonder enig lichaam gesmaakt kunnen 
worden? 

Antwoord: Wij hebben deze vraag reeds eerder 
genoeg belicht. Toch zullen wij nog iets aan toevoegen. 
Zoals wereldlijk plezier door het fysiek lichaam genoten 


wordt, wordt het geluk van bevrijding door God _ „: 


gesmaakt. De bevrijde ziel beweegt zich vrij in de 
onbegrensde alomtegenwoordige Brahma, ziet de hele 
schepping door de reinheid van haar kennis, verenigt 
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zich met andere bevrijde zielen, beziet de ordening van 
de schepsels, gaat naar zichtbare en onzichtbare 
werelden en begrijpt alles dat zich voordoet. Haar geluk 
breidt zich evenredig aan de uitbreiding van haar kennis 
uit. 

Vrij van enig vuil wordt de ziel uiterst geleerd in de 
staat van bevrijding en onderkent zij direct alle dingen 
die in de voorwerpen verborgen liggen. Svarga is de 
naam van dit groot geluk en aaraka is de naam van het 
speciale soort leed dat men lijdt door zinnelijke 
verslaafdheid. Svah betekent geluk, @: qú fa 
afg er: ah farûat geek (af q} Te 
fa. Gewoon werelds geluk is svarga en buitengewone 


heilige zegen is svarga par excellence. Het 
tegenovergestelde van svarga is naraka (een toestand 
van erg veel lijden in deze wereld). 

Alle zielen verlangen van nature geluk en veraf- 
schuwen het leed. Maar zolang zij geen goede daden 
stellen en de zonde achterwege laten, kunnen zij niet 
zonder leed zijn noch geluk verkrijgen. Het geluk moet 
bestaan zolang de oorzaak bestaat. f&A get qe zeaft 


aar qr et zei Waf U, zoals de vernietiging van 
de wortel de boom vernietigt, nihiliseert de vernietiging 
van zonden het ongeluk. 

In de Manusmriti worden verschillende graden van 
leven toegeschreven aan verschillende graden van 
daden: 

[1871 

ard mage Ts | 

ara aar ad ad ma q afd Il 

vûet: stalt vrai K: | 

anfeh: ufea aderen 121 

û aast mo WW armenia | 

U a aud d mûfe vâRUa Ian 
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gd am oasa Wet Wi: SA | 
vas, enftrasdet Bdsynfad aq: hal 
aa afde ferfsaraf aar, | 
uarafta gant ad aster, Isl 
A Ssuaargeatfdenrarmd: | 
assìsufad faargad eft Sf Il 
qu Ardedgerm fararand, | 
auaerdafad dae, 17 Il 
zarvmaft deet omi a: wete: | 
sr gei aya d vas: Ue 
darargead ari gafufsafme: | 
adr n a Afan JUUL, 91 
atasefaansdeiggenrdaftas: | 
fast an Ted YU, U zo U 
eu; west: md afer fat | 
farm vara dad TUUT, U 11 U 
gef sa qdra wierde ved | 
dei fan ad mad TU, Iz 
daftadn de effe genam, | 
qa taan afd q Ue, 1131 
gates Ad A verft aa | 
Aa gft AA TUA, U 14 II 
aud ai et waat sed | 
gaa dui ed: Sedat Ae, Ms It 

Manu XII. 8, 9, 25-33, 35-38 


1. Een mens moet in staat zijn onderscheid te 
maken tussen edele, middelmatige en onedele graden 
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van het temperament en moet, de twee laatsten 
vermijdende, de edele aanhangen. 

Hij moet ook weten dat de gedachten het leed of 
plezier dragen van de goede of kwade daden van de 
geest, de tong die van de woordelijke daden en het 
lichaam die van de fysieke daden. 

2. Degene die met zijn lichaam slechte daden 
verricht zoals diefstal, overspel of moord, zal in de vaste 
lichamen van bomen, enzovoort wedergeboren worden. 
Degene die kwade daden verricht met zijn tong, zal in 
de lichamen van vogels, herten, enzovoort terugkomen. 
Degene die kwade daden verricht in gedachten, zal in de 
lichamen van lage mensen wederkeren. 

3. De kwaliteit die domineert in iemands lichaam 
vormt de ziel naar haar eigen aard. 

4, Wanneer het zelf verlicht is door kennis, moet 
het saftvaguna (‘van heldere kwaliteit’) genoemd 
worden, en wanneer domheid er in domineert moet het 
tamas (‘van duistere kwahteit’) genoemd worden. 
Wanneer gehechtheid en haat prevaleren moet het rajas 
(‘van middelmatige kwaliteit’) genoemd worden. Deze 
drie kwaliteiten van prakriti (oermaterie) leven in alle 
wereldlijke dingen. 

5. Wij kunnen hen op deze manier 
onderscheiden: wanneer het hart verheugd is en er vrede 
heerst in de gedachten en het intellect blinkt, moeten wij 
weten dat saftvaguna domineert, en rajas en tamas 
onderdrukt worden. 

6. Wanneer er een gevoel van pijn bestaat en de 
gedachten geagiteerd zijn en geen rust kunnen vinden, 
moet men weten dat zajas domineert, en sat en tamas 
onderdrukt worden. 

7. Wanneer iemand in werelds plezier leeft en 
geen onderscheidingsvermogen meer heeft, wanneer 
zinnelijkheid de overhand neemt en het intellect 
[188] 
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afgestompt wordt, wanneer niets te onderscheiden valt, 
moeten wij concluderen dat tamas domineert, en sat en 
rajas onderdrukt worden. 

8. De gevolgen van deze drie kwaliteiten zijn 
edel, middelmatig en onedel. Hieronder geven wij er 
een gedetailleerde beschrijving van. 

9. Het gevolg van saf is vedische studie, 
rechtvaardig leven, vermeerdering van kennis, liefde 
voor reinheid, controle over de zintuigen, goede daden, 
geestelijke overgave. 

10. Wanneer rajas domineert en saf en tamas 
onderdrukt worden, dan overheerst het verlangen naar 
werken die men begonnen is, standvastigheid wordt 
opgegeven, en men geeft zich over aan slechte daden en 
aan zinnelijke lusten. Dan dienen wij te weten dat rajas 
domineert. 

11. Wanneer tammas domineert en de twee anderen 
onderdrukt worden, bestaat er laaghartigheid wat de 
grondoorzaak van alle zonden is, slaperigheid, 
onvoorzichtigheid, wreedheid, atheisme, d…1. geen 
geloof in de Veda's en God, geestelijke stoornissen, 
liefde voor bedelen en gedachteloosheid. 

12. Wanneer iemand schaamte, aarzeling of vrees 
voelt na een daad gesteld te hebben of wanneer hij een 
daad stelt of wanneer hij het verlangen heeft een daad te 
stellen, dient hij te weten dat dit een teken is van 
vermeerdering van fas. 

13. Wanneer er verlangen bestaat naar grote roem 
en wanneer zelfs in nood de neiging bestaat de armen 
giften te schenken, enzovoort is dit een teken van 7ajas. 

14. Wanneer er verlangen bestaat naar kennis, 
liefde voor het aannemen van goede dingen, geen 
verlegenheid bij het plegen van rechtvaardige 
handelingen en een gevoel van genot in de deugd, is dit 
een teken van sattvaguna. 

15. Het laagste is de karaktertrek famas, dan volgt 
rajas of verlangen naar rijkdom en saftvaguna of 
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spiritueel-geestelijke goedheid. Rajas is beter dan tamas 
en sat is beter dan rajas. 

In de volgende teksten zal behandeld worden welke 
kwaliteiten tot welk leven behoren: 

wd Uien Af Hees Tad: | 


faded aaa fran fafaer aft: un 
sian uitm eerden 4 | 
qua darafasi Tear: Iz 

Manu XII. 40, 42-50, 52 


1. Degenen die sattvaguna bezitten, worden als 
geleerde personen geboren; degenen die rajas bezitten, 
worden als gewone mensen geboren; degenen die famas 
bezitten, worden als ‘vervallen’ of gedegradeerde (lage) 
wezens geboren, dit is als dieren, vogels insecten, 
bomen en struiken, enzovoort. 

2. De dwazen, die slaaf van hun zintuigen zijn, 
die de wetten van dharma en godsvrucht (spiritualiteit) 
overtreden en allerlei kwaad bedrijven, worden als de 
laagste van de mensheid geboren en lijden aan vele zor- 
gen. 

Op deze manier wordt het duidelijk dat welke 
handelingen een mens ook pleegt, hij volgens de 
kwaliteiten sat, rajas en tamas tot dat soort leven komt 
bij de wedergeboorte. Degenen die zich boven deze drie 
kwaliteiten verheven hebben, en de hoogste graad van 
yoga beoefend hebben, vertoeven in gelukzaligheid. 
Want, 

[189] 
anfravgfafrde: niu ar se: BeÄsTen, 12 
Pätanjala Yogsütra 

1. lemand dient eerst zijn gedachten af te houden 
van de handelingen die het resultaat van zajas en tamas 
zijn. Dan moet hij zijn gedachten zelfs van die 
handelingen die het resultaat van saftva zijn, afhouden. 
Hij moet geheel boven materiële invloed staan en van 





SATYÄARTHAPRAKASA 375 


reinheid bezield zijn. Hij dient volledige controle over 
de neigingen van de gedachten te hebben; 
geconcentreerd zijn in God en bezig zijn met 
dharmische (spiritueel-moreel-ethische) handelingen; de 
geest (gedachten of manas) proberen stil te houden van 
alle kanten op de plekken zoals de navel, hartomstreken, 
ogen of voorzijde van de neus. Aldus de gedachten 
beheersen wordt niruddha genoemd. 

2. Wanneer de neigingen van de gedachten ten 
volle geconcentreerd zijn, vindt de ziel zichzelf in God 
verplaatst, die alles ziet. 

Deze maatregelen moeten getroffen worden 
teneinde zaligheid te bereiken. 

Er is gezegd: 

aa fafaagarafstragent: II Sankhyal. 1 

Het hoogste streven in het leven van de mens is zich 
geheel van al de drie klassen van leed te bevrijden, nl. 
het leed dat uit zichzelf komt, bijvoorbeeld 
(adhyätmika) lichamelijke ziekten, enzovoort, 
(adhibhautika) het leed dat door anderen veroorzaakt 
wordt en (Adhidafvika) het leed dat door natuurlijke 
krachten veroorzaakt wordt, zoals te veel regen, te veel 
hitte, enzovoort of door de ongeregeldheid van de 
gedachten en de zintuigen. 


Tot zover in het kort over kennis, onwetendheid, 
gebonden zijn en bevrijding. Wie hierover meer wil 
lezen, kan de commentaren op de Veda’s inkijken. 

In het volgend hoofdstuk zullen wij het hebben over 
correcte en verkeerde leefwijze, rein en onrein voedsel. 


Dit is het einde van het negende hoofdstuk 
in het boek Satyärthaprakäsa 
van de heer Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 
kennis, onwetendheid, 
gebonden zijn en bevrijding. 
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[190] 
Hoofdstuk X 


Leefwijze 


Nu zullen wij het hebben over de correcte en 
verkeerde leefwijze, alsook over reinheid en onreinheid 
van verschillende voedingsmiddelen. 


fagafn: afaa: asfnfengrufife: | 
wma d daf u 
plaa 4 U A SAE | 
ah fe data: wida Äfen: Iz 
enge: ard à a: deeugman: | 
aaft gaurae ad Gec at: UN 
Hela fran mf, grad He wief | 
qufg get fenfsardenaea After 141 
aaisfaen wig efter a afgara | 
aranea aparte a Isi 
ad gaas fafad aman | 
afrmma fasen wed ffe à nen 
greafd eager 6 ama: | 

ze mifdaarefe ba amd GEA 7 
ara dà fer ude qd fe: | 
dà galder mat eat fe fret nen 
qsaada d zet Saunas, fe: | 
qa ufea fte daf: Wol 
qa: Bf: gern: wa a ftaaraa: | 
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Urea Wig: Gerst TO, IN 10 ll 
aderen uit facet | 

ud faam wart qe fe: Ma 
âfeeh: din: geÂftdenffgsr aa | 
ar: Wide: Ga: da Ae Zizi 
bard: ded af ama fata | 
Weet dea gft ad: U 3 


Manu, 11-4, 6, 8-13, 26, 65 


1. De mens dient altijd te begrijpen dat die weg 
die steeds door de geleerden, die vrij van liefde en 
afkeer zijn, gevolgd wordt en die door het geweten als 
de goede wordt aangewezen, waard is aangenomen en 
gevolgd te worden. 

2. In deze wereld te veel verlangen is niet goed 
maar ook niet in het geheel niet verlangen. Alleen door 
verlangen vinden in de vedische studie en vedische 
handelingen voortgang. 

3. Als iemand zegt dat hij helemaal geen verlangen 
heeft, is hij verkeerd en indien hij vrij van verlangen 
wenst te zijn is dit onmogelijk. Alle handelingen zoals 
yajfa (onder meer vuuroffer: symboliek voor 
onzelfzuchtige dienstbaarheid), waarheidsgetrouwheid, 
andere beloften en beoefening van vama, niyama, 
enzovoort zijn slechts door voornemens mogelijk. 

4. Zodra wij de handen, voeten, ogen, gedachten 
bewegen, doen wij dit door verlangen. Indien er geen 
verlangen bestond, zouden zelfs het openen en sluiten 
van de ogen niet mogelijk zijn. 

[191] 

5, Het is daarom juist te leven volgens de 
voorschriften van de Veda's, Manusmriti en de 
geschriften van de zieners, die door goede mensen 
nageleefd worden en door Uw innerlijk zelf zijn 
toegestaan. Dat wil zeggen die handelingen waar geen 
vrees, aarzeling of schaamte wordt gevoeld, 
bijvoorbeeld wanneer een mens zich voorneemt een 
leugen te vertellen of diefstal te plegen, voelt hij vrees, 
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aarzeling en schaamte in zijn hart. Dit wijst er op dat die 
handeling onjuist is. 

6. Een mens moet die handelingen stellen die het 
best aan zijn aard passen, na hen grondig met zijn 
kennersblik te hebben bezien, hen aan de Veda's, het 
voorbeeld van rechtschapen personen en zijn eigen 
geweten getest te hebben. 

7. Degene die de weg die door de Veda's of niet 
anti-vedische Smriti’s voorgeschreven zijn volgt, 
verkrijgt roem en gelukzaligheid in dit leven en de 
hoogste zegen na de dood. 

8. Sruti betekent Veda en Smriti betekent andere 
spiritueel-heilige geschriften. Uit hen moeten wij 
opmaken wat te doen en wat niet te doen. Want met deze 
twee zaken wordt er inzicht in de juiste dharma- 
uitoefening verkregen. 

9, Indien iemand de Veda’s en de geschriften die in 
overeenstemming met de Veda's zijn niet eert, zal men 
hem verfoeien. Degene die de Veda's niet eert, is een 
atheist. 

10. Daarom zijn de volgende vier dingen het 
criterium van rechtvaardig leven: de Veda's; de Smriti’s; 
het voorbeeld van goede mensen en handelen in 
overeenkomstig het eigen geweten. 

11. Alleen de mens die vrij is van hebzucht en lust, 
kan weten wat rechtvaardigheid betekent. De Veda’s zijn 
een goede leidraad voor degenen die wensen te weten 
wat rechtvaardigheid is. 

12. Het is passend dat de Brahmanen, de Ksatriya’s 
en de Vaisya’s de ceremonies en rituelen vanaf de 
bevruchting en andere saïüskäras of sacramenten 
uitvoeren volgens het voorschrift van de Veda’s, en voor 
hun kinderen die ceremonies toepassen, welke dit en het 
volgend leven verbeteren. 

13. De ceremonie van het haarknippen (&esänta, 
mundana) is voor een brahmaan voorgeschreven in het 
zestiende levensjaar, voor een Ksatriya in het 
tweeëntwintigste en voor een Vaisya in het 
vierentwintigste levensjaar op zulk een wijze dat, met 
uitzondering van de haarlok op de kruin ($ikhä) alle haar 
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van het hoofd, de snor, de baard, enzovoort regelmatig 
geschoren wordt, d.w.z. niet volledig laten uitgroeien. 

Indien het land koud is, bestaat er een alternatief. 
Indien het land warm is, kan zelfs de éikhä worden 
weggeschoren. Haar op het hoofd warmt op en verkleint 
het intellect. Snorren en baarden belemmeren het vrij 
gebruik van de mond bij het eten, en verder kleven 
etensresten er ook aan vast. 


start fraai festae | 

dak gemeten ata fg U 1 U 

sgat vin days | 

afrra q ara ad: fäf& fast Iz 
qed Pa: samen maf | 

slan guada Ya varfvald Ian 
dana Aura faara auf a | 

a fange fef& meta wiet Il 

an Safi da a HE | 

gaf, dare Aga Is 
NAA A IA A GF WA EA: | 
a eaf raaf ar a far frater: men 
TGE: af ga ara Gest: | 

araft fg dert aeacdte Ara II 

fat ayde: ad fan vald gead | 

afs aram TÔ Aga Ie 

192 
re 
mi fe raften: feae q Had Holl 
a eat ofer fran a erafs: | 
Ruan wf Asja: U À HEK Izolt 
fant aad et afrant q da: | 
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ävani uraud: Wma eds Ma II 

agg vald dra ufad fr: | 

ù à graan dar vfat fag: Nazi 

gat area set an ada GT: | 

qva fadsatiandan za faufd 1 131 

afteda yeni ed  dsgremn, | 

ama auu geen vien versn U 141 
Manu 1, 88, 93-94, 97, 100, 98, 110, 136, 153-157, 159 


1. Het meest belangrijke onderdeel van een goede 
leefwijze is de zinnen te beheersen zoals een goed 
koetsier zijn paarden beheerst, hen van slechte 
invloeden af te houden en hen op de rechte weg te 
leiden. 

2. Zinnelijk genot leidt altijd tot verderf en strikte 
beheersing van de zinnen leidt tot het bereiken van het 
levensdoel. 

3. Zoals olie en geklaarde boter (ghi) het vuur 
sterker aanwakkeren, wordt wellust aangewakkerd door 
zinnelijk genot. Daarom moet een mens nooit aan 
zinnelijk genot verslaafd raken. 

4, Iemand die geen controle over zijn zinnen heeft, 
wordt vijand van spiritueel-heilige wijzen (vipra-dusta) 
genoemd. Bij hem zijn vedische lessen, 
onbaatzuchtigheid, offers (dienstbaarheid), 
gedragsregels en rechtvaardigheid vruchteloos. Alleen 
degenen die hun zinnen kunnen controleren, bereiken 
deze doelen. 

5, Daarom moet een mens de levensdoelen 
nastreven door de zintuigen, de zinnen en de gedachten 
te controleren, een rustig leven te leiden en zijn lichaam 
te beschermen. 

6. fsafsa (jitendriya) Het controleren van de 
zinnen bestaat uit het volgende: niet overmatig blij zijn 
bij het horen van lof; geen verdriet hebben bij laster; 
geen vreugde bij een goede aanraking; geen pijn bij een 
onaangename aanraking; geen gehechtheid aan een 
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lieftallig gezicht; geen haat voor een lelijk gezicht; geen 
vreugde bij goede maaltijden; geen gemopper bij slechte 
maaltijden; geen liefde voor heerlijke geur en geen 
afschuw voor slechte geur. 

7. Zeg nooit iets voor men Uw mening over de 
zaak heeft gevraagd. Zeg niets als men uit valsheid Uw 
mening vraagt. Handel met zulke personen alsof U een 
levenloos voorwerp bent. Indien de mensen geen 
huichelaars zijn en verlangen wat van U te leren, kunt U 
hen ongevraagd van advies geven. 

8. Er zijn vijf punten die respect voor iemand doen 
ontstaan: geld, familie, leeftijd, goede daden en 
geleerdheid. Hoger dan geld is de familie, hoger dan de 
familie is de leeftijd, hoger dan de leeftijd zijn goede 
daden en hoger dan goede daden is geleerdheid. 

9. Zelfs een oude man van honderd jaar is gelijk 
een kind als hij onontwikkeld is, en indien een jongen 
kennis uitdraagt, moet hij als een bejaard persoon 
gerespecteerd worden. Alle geschriften zijn de mening 
toegedaan dat een dwaas ‘kinderachtig’ en een geleerde 
‘vader’ genoemd moet worden. 

10. Niemand kan een leider zijn door jaren, grijze 
haren, rijkdom of een groot gezin. De mening van de 
zieners is dat alleen hij die de geleerdste en rechtschapen 
in ons midden is, de leider kan zijn. 

[193] 

11. Leiderschap hangt van geleerdheid af onder de 
Brahmanen, onder de Ksatriya’s hangt dit van macht af, 
onder de Vaisya’s van rijkdom en onder de Südra’s van 
leeftijd. 

12. Grijs hoofdhaar maakt een persoon niet tot 
leider. Geleerden noemen degene leider die wel jong 
maar toch geleerd is. 

13. Een onontwikkeld mens gelijkt op een houten 
olifant of een lederen hert. Een mens zonder 
ontwikkeling is slechts een mens in naam. 

14, Daarom moet een mens onderwijs genieten, 
deugdvol worden, vrij van kwaadgezindheid zijn en het 
welzijn van de mensen en andere wezens koesteren. De 
taal die bij het prediken gebruikt wordt, moet zacht en 
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aangenaam zijn. Gezegend zijn degenen die 
rechtvaardigheid bevorderen en onrechtvaardigheid 
tegengaan door hun prediking. 

Dagelijks het bad nemen, lichaam, kledij, voedsel, 
water en de woning moeten net gehouden worden, 
aangezien netheid leidt tot reinheid van gedachten, 
gezondheid en bereiken van het levensdoel. Netheid wil 
zeggen dat alle vuil en stank verwijderd worden. 


RAK: Gl Ui: AIB: Ad WA A IlManul. 108 
De juiste leefwijze is waarheidsgetrouwheid en 
andere goede daden die door de Veda's en de Smriti zijn 
voorgeschreven. 
a (jad: fret Aa Art IN Yajuhol6.15 
Gij zult nooit enig geweld tegenover de zorgzame 
vader en liefhebbende moeder dulden. 


rard saar, saffie U 
Atharvaveda 11.5.3 of 11.5.17 


De leermeester die onderwijs geeft, dient aan hem 
lichamelijk, mentaal en financieel de nodige eerbied te 
worden geschoken. 


agset va | frgsar va | arrie va | afefekat 

Ta 14 II Thittiriya VIL 11 

Het dienen (=eerbied en zorg) van moeder, vader, 
de leermeester en een gast wordt ‘verering van de 
heiligen’ (deva-püj2) genoemd. Het is de plicht van elk 
mens die handelingen te verrichten die bijdragen tot het 
welzijn van de wereld, en al het schadelijke achterwege 
te laten. Niemand moet zich met goddeloze, ongelovige, 
onwaarachtige, zelfzuchtige, huichelachtige, frauduleuze 
en slechtgeaarde personen associëren. Goed gedrag 
(äeran-éresthäcära) betekent altijd in gezelschap zijn 
van rechtschapen-waarachtige, spiritueel-godsvruchtige 
en weldadige personen. 

Vraag: Bezoedelen de inwoners van Äryävarta hun 
gedrag door naar landen buiten de Aryävarta te reizen? 
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Antwoord: Dit is nonsens. Indien een mens zijn 
innerlijke en uiterlijke reinheid behoudt en de regels van 
goed gedrag zoals waarachtigheid, enzovoort volgt, kan 
zijn gedrag nooit bezoedeld worden, in welk land hij 
moge leven, en als hij kwaad doet, ook in de Aryävarta 
zelf, daalt hij in karakter. (Ter ondersteuning van onze 
verklaring halen wij het volgend historisch voorbeeld 
aan). 


Hüd-wa è ad af Ègad aa: | 
mda Gara Ard A 14 
a am fafaum, oeigdiagofdfeen 1 15 1 


Uit de Mahabharata, Santi Parva, moksa dharma 
(sectie 311), dialoog tussen Vyäsa en Suka 


In Pätala (nu bekend als Amerika) leefde er eens een 
zekere Vyäsa met zijn zoon Suka en zijn leerlingen. 
Sukacärya stelde eens zijn vader de volgende vraag: Is 
de spiritualiteit uit zichzelf slechts dit of meer? 

Vyäsa antwoordde opzettelijk niet op deze vraag 

aangezien hij het gevraagde reeds behandeld had. 
Teneinde zijn leerlingen te laten verifiëren zei hij tot zijn 
zoon Suka: “Zoon, ga naar Mithilä en stel dezelfde 
vraag aan koning Janaka. Hij zal U hierop antwoorden”. 
[194] 
Suka vertrok uit Pätäla naar Mithilä. Eerst kwam hij in 
Harivarga en de landen die noordoostelijk, noordelijk en 
noordwestelijk van de Himalaya liggen. Harivarsa werd 
zo genoemd omdat de mensen van deze landen rode 
gezichten hadden als die van apen en bruine ogen. 
Heden ten dage hebben zij nog hetzelfde type. Harivarsa 
staat nu bekend als Europa. Daarna ging hij naar het 
land van de Hüna’s of joden. Vandaar ging hij naar 
China en van China kwam hij via de Himälaya in 
Mithilä aan. 

Sri Krisna en Arjuna gingen naar Pätäla of Amerika 
in een asvatari, wat we stoomschip noemen en vandaar 
brachten zij de wijze Uddälaka ter bijwoning van het 
vuuroffer (yajfa) van de grote koning Yudhisthira. 
Verder was Dhritarästra gehuwd met de kroonprinses 
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van Gändhära, nu bekend als Kandhära. Mäadri, de 
koningin van Pändu, was de dochter van de koning van 
Iran. Arjuna was getrouwd met Ulopi, de dochter van de 
koning van Patala (Amerika). Hoe kon dit alles mogelijk 
zijn als deze mensen niet naar vreemde landen gereisd 
hadden? 

In de Manusmriti is er een citaat over belasting op 
schepen. Dit is een bewijs dat de mensen van dit land 
gewoon waren naar verschillende (ei)landen te reizen. 
Toen koning Yudhisthira de bekroningsceremonie 
(Räjasüya-yajfia) zou uitvoeren, gingen Bhima, Arjuna, 
Nakula en Sahadeva in de vier windrichtingen om al de 
staatshoofden van de wereld uit te nodigen om het feest 
bij te wonen. Indien zij reizen naar het buitenland 
bezwaarlijk vonden, zouden zij dat nooit gedaan hebben. 

In vroegere tijden reisden de mensen van de 
Áryävarta over de gehele wereld voor politieke-, 
handels- of vakantiedoeleinden. Het idee van 
onaanraakbaarheid en dharma verlies dat dezer dagen 
bestaat, is aan misverstand en domheid te wijten. 
Degenen die niet aarzelen naar vreemde landen te 
reizen, komen in contact met verschillende mensen, 
kennen hun zeden en gewoonten, vergroten hun 
(konink)rijk of republiek en hun zaken, worden moedig, 
nemen hun deugden over, verminderen hun zwakheden 
en worden daardoor machtig. 

Wanneer U geen dharma verlies ziet in seksuele 
omgang met achtergestelde of laaggeborene, gemene en 
vuile personen als prostituêes en anderen, maar 
bezwaren heeft om in contact te komen met hoogstaande 
personen van vreemde landen, is dit dan geen domheid 
van u? 

Wij geven natuurlijk één ding toe. Degenen die 
vlees eten en wijn drinken, bezoedelen hun lichamen, 
hun zaad, enzovoort. Door met hen in contact te komen 
bestaat er gevaar dat de Árya’s deze slechte gewoonten 
van hen overnemen. Maar indien zij hun goede punten 
overnemen en hun slechtheden laten, is er geen bezwaar 
om met hen om te gaan. Sommige dwazen vinden het 
zondig hen aan te raken of hen te zien. Daarom kunnen 
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zij geen oorlogen tegen hen winnen daar, in geval van 
oorlog, het zien en aanraken van hun noodzakelijk is. 

Goed gedrag (STAR-äcära) bestaat uit het nalaten 
van onwellevendheid, haat, onrecht, valsheid en slechte 
gewoonten en het aannemen van geweldloosheid, liefde, 
welwillendheid, edelmoedigheid enzovoort. 

Men dient te begrijpen dat dharma van onze ziel en 
onze plichtsgetrouwheid afhangt. Indien onze 
handelingen goed zijn schuilt er geen kwaad in het 
reizen naar vreemde landen. Wel schuilt er kwaad in 
zondige daden. Eén ding staat vast. De mensen dienen 
op de hoogte te zijn van het schone van de vedische 
leringen en de gebreken van valse religieën, 
geloofsovertuigingen en levensbeschouwingen, zodat 
niemand hen kan misleiden. 

Kan een land vooruitkomen zonder haar wijze van 
regeren en haar handelswaar naar vreemde landen uit te 
voeren? Niets dan armoede en ellende kunnen verwacht 
worden wanneer onze landgenoten alleen in eigen land 
[195] 
handel drijven, en de handel en regering in vreemde 
handen is. 

Religieuze bedriegers denken dat als zij de mensen 
onderwijs geven en hen toestaan naar vreemde landen te 
reizen, zij wijzer zullen worden en niet meer in de 
strikken van hun bedrog verward zullen raken. Zij zullen 
daardoor hun belang en hun broodwinning verliezen. 
Het is om deze redenen dat zij beperkingen opleggen 
voor wat betreft gezamenlijk dineren en de wijze van 
zich kleden en bezwaar hebben tegen buitenlandse 
reizen. Men zou er zich wel strikt moeten aan houden 
onder geen enkele omstandigheid vlees en wijn te 
gebruiken. 

Is het hier een unanieme uitspraak van de wijzen 
geweest dat het koken en eten van voedsel binnen de 
voorgeschreven ruimte (caukä), zelfs in tijd van 
oorlog, de zekere oorzaak is van een nederlaag? 

Goed gedrag (STAR-äcára) van een Ksatriya bestaat 
erin de vijand in de strijd op alle mogelijke manieren 
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te verslaan, te paard, met olifanten, strijdwagens of 
desnoods te voet, brood etende en water drinkende 
met de ene hand en de vijand dodende met de andere. 
Voor een Ksatriya is een nederlaag op het slagveld 
slecht gedrag (H-TAR-anäcära). 


De domheid van deze caukä-restricties en de 
daaruit volgende afperkingen hebben deze mensen hun 
onafhankelijkheid, geluk, welvaart, rijk, kennis en 
ondernemingsgeest gekost. Nu zijn zij in een toestand 
geraakt waarin zij lui blijven zitten in de hoop dat iets op 
hun weg zal komen dat zij zouden kunnen koken en 
eten. Daar zij echter niets krijgen is het duidelijk dat hun 
caukäregels vernietiging over geheel India hebben 
teweeggebracht. 

Eén ding is ongetwijfeld nodig. De plaats waar de 
maaltijden genuttigd worden moet schoongeveegd, 
bepleisterd, gewassen en netjes zijn. De keukens mogen 
niet, zoals dat bij de moslims en christenen het geval is, 
vuil zijn. 

Vraag: Wat is sakharien wat is nikharf? 

Antwoord: In gewone taal is sakhari de naam van 
met water bereide maaltijden en zikhari de naam van 
met gezuiverde boter en melk bereide maaltijden. 
Nikharí betekent dus goede maaltijden. Dit is ook een 
begrip van deze bedriegers. Zij denken dat maaltijden 
die in melk en gezuiverde boter gekookt zijn, 
smakelijker en voedzamer zijn. Voor wat betreft rauw 
(kaccä) en gekookt (pakkä), is voedsel dat goed gekookt 
of met de tijd gerijpt is pakkäen is voedsel dat dat niet is 
kaccä, De beperkingen van pakkäen kaccä zijn ook niet 
altijd evident. Kikkererwten (canä), enzovoort worden 
immers ook rauw gegeten. 

Vraag: Mogen de wedergeborenen (dvija) enkel 
voedsel dat door hen zelf gekookt is eten of ook het 
voedsel dat door Südra’s gekookt is? 

Antwoord: Ook het voedsel dat door Südra’s 
gekookt is. Immers, de Brahmanen, Ksatriya’s en 
Vaisya's, zowel mannen als vrouwen, moeten zich 
bezighouden met onderwijs geven, regeren, landbouw 
en handel. Daarvoor citeren wij een Sütra: 
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aralfuftsn ar Il: Gemak: B: I 
Apastamba ll. 2, 2, 4 

In de huizen van Ärya’s moet het koken, 
enzovoort door Südra’s (die mannen en vrouwen die 
geen onderwijs hebben genoten) gedaan worden. Maar 
zij moeten er voor zorgen dat hun lichaam en kleding 
netjes zijn. Wanneer zij voedsel bereiden in de huizen 
van de Ärya’s moeten zij een doek voor hun mond 
binden’, zodat niets dat uit hun mond zou komen of zelfs 
hun adem het voedsel kan besmetten. Zij moeten hun 
haren en nagels wekelijks knippen. Zij moeten het 
voedsel bereiden na een bad te hebben genomen en hun 
maaltijden nuttigen na de Árya’s bediend te hebben. 


Vraag: Als er bezwaren zouden zijn tegen het eten 
van voedsel dat door Südra’s is aangeraakt, hoe kan dan 
het voedsel dat door Südra’s gekookt is, wordt gegeten? 
[196] 

Antwoord: Zoiets heeft geen zin. Wie suiker 
(gezuiverde cíní of ongezuiverde geuda), gezuiverde 
boter, melk, meel, groenten, vruchten, wortelen, 
enzovoort heeft gebruikt, heeft voedsel gegeten dat door 
elkeen in de wereld is gekookt en aangeraakt. Wanneer 
Südra’s, camära’s (lederbewerkers), bhäügi’s (vegers), 
moslims, christenen, enzovoort suikerriet in de plantages 
kappen en het uitpersen om sap eruit te trekken, raken 
zij het overal aan zonder hun handen te wassen, zelfs na 
hun natuurlijke behoeften te hebben gedaan; zij eten de 
helft van het riet en gooien de andere helft in de 
persmachine, wanneer het suikerrietsap gekookt wordt 
soppen zij hun brood erin en eten het dan op. Wanneer 
zij suiker bereiden, gebruiken zij de zool van hun oude 
schoenen, waaraan resten van ontlasting, urine, 
koeiemest, vuil, enzovoort kleven om het te verpulveren. 
Melkboeren vermengen de melk met water uit hun eigen 


Ì Over dit onderwerp hebben sommige Pauränika’s lasterlijk over de auteur 
eschreven. Maar wat is daar verkeerd aan? Dokters zijn toch ook geen 
üdra's! Bij hun onderzoek van zieken binden zij ook iets voor de mond. Om 

dezelfde reden moeten personen in de keuken iets voor de mond binden. 
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potten, gezuiverde boter wordt ook ín hun eigen potten 
bewaard. Bij het malen wordt meel met vuile handen 
aangeraakt en vallen zelfs zweetdruppels er in. 
Vruchten, groenten en wortelen varen er niet beter bij. 
Wanneer U deze dingen eet, betekent het dat U voedsel 
eet dat door alle handen is aangeraakt en gekookt. 


Vraag: Wij mogen dus uitzondering maken voor 
vruchten, wortelen, sappen (zoals melk, suikerrietsap, 
enzovoort) en voor voedingsmiddelen die tijdens onze 
afwezigheid worden gekookt. 

Antwoord: Dat is grappig. De waarheid is dat 
indien U deze voorzieningen niet zou hebben, U stof en 
as zou moeten eten. Suiker smaakt zoet, melk en boter 
zijn voedzaam. Is dat niet een mooi voorbeeld van 
mensen die op eigen belang uit zijn? Wel, indien U geen 
bezwaar heeft tegen voedsel dat in Uw afwezigheid 
gekookt 1s, stellen wij U de volgende vraag: Indien een 
veger of een moslim op een andere plaats voedsel kookt 
en het voor U brengt, zult U het eten? Indien U neen 
zegt, heeft U dan ook bezwaar tegen voedsel in Uw 
afwezigheid gekookt. Wij geven toe: het dineren met 
vleeseters en wijndrinkers, zoals moslims en christenen 
heeft ook onder de Arya’s de slechte gewoonten van 
vlees eten en drankgebruik doen ontstaan. Maar er 
schuilt geen kwaad in dat Arya’s onderling samen eten. 

Het is zeer moeilijk vooruitgang te maken zonder 
eensgezindheid in denken en eensgezinde belangen 
(winst en verlies) en eensgezind gevoel (leed en plezier). 
Maar het sameneten alleen leidt niet tot hervorming. 
Zolang kwade gewoonten niet verworpen en goede 
gewoonten niet aangenomen worden, vallen wij steeds 
dieper en dieper in plaats van hoger op te klimmen. 

Dit zijn de oorzaken van de vreemde overheersing 
in India: verkeerde houdingen als onderlinge ruzie, 
verschil in meningen, gebrek aan brahrmacarya, gebrek 
aan onderwijs, vroege en verplichte huwelijken, 
zinnelijke verslaafdheid, slechte gewoonten zoals 
valsheid en gebrek aan vedische kennis. Wanneer broers 
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onderling vechten, dringt de vreemdeling zich binnen en 
wordt hij de scheidsrechter. 

Is U al de gebeurtenissen van de Mahäbhärata 
vergeten die vijfduizend jaar geleden plaats vonden? In 
die oorlog gebruikten allen hun maaltijden al rijdende. 
De vernietiging van de Kaurava’s en de Pändava’s door 
burgeroorlogen is een feit uit het verleden. Maar toch 
kleeft deze ziekte nog aan ons. Niemand weet wanneer 
deze demoon van ruzie en disharmonie ons zal verlaten 
of wanneer het geluk van de Árya’s zal vernietigen en 
hen onderdompelen in de oceaan van ellende. De Árya’s 
doorstaan heden ten dage nog allerlei moeilijkheden 
door de voetstappen van de slechte Duryodhana te 
volgen, die de vernietiger van zijn gezin en de vijand 
van zijn land was. Moge God zo genadig zijn ons van 
deze verschrikkelijke ziekte te bevrijden. 

Reinheid en onreinheid van voedsel is op twee 
zaken gebaseerd: de wetenschap van de moraal en de 
wetenschap van geneeskunde. In de code van de moraal 
vinden wij: | 

sued feat a Manu v. 5 

De wedergeborenen, d.w.z. de Brahmanen, de 
Ksatriya’s, de Vaisya’s ook de Südra’s zullen zich 
moeten onthouden van groenten, vruchten, wortelen, 
enzovoort die in de directe nabijheid van vuil zoals 
ontlasting, urine, enzovoort zijn geteeld. 

uid a Il Manu IL. 177 


[197] 

Ook van verschillende verdovingsmiddelen zoals 
wijn-vlees, gänùjä, bhäriga en opium moeten zij zich 
onthouden. 

qe wa pel Herd agen U 

Säragadhara IV. 21 
De artikelen die schadelijk zijn voor het intellect 
moeten nooit gebruikt worden, noch bedorven, 
ontbindende, slecht riekende, slecht gekookte of door 
alcoholgebruikers en vleeseters (in wiens lichamen 
resten van vlees en drank voorkomen) gekookt voedsel. 
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Ook moet men voedsel vermijden door het doden 
van nuttige dieren. Wij mogen nooit dieren als koeien, 
die in één generatie goed doen voor 475.600 mensen, 
doden of laten doden. Stelt U zich voor dat een koe 
dagelijks twintig seers* melk levert en een andere 
dagelijks twee seers, dan wordt het dagelijks 
gemiddelde elf seer’s. Sommige koeien geven achttien 
maanden lang melk en sommigen zes maanden, dus 
wordt het gemiddelde twaalf maanden. Op deze manier 
kan een koe met haar melk uit één leven 24.960 mensen 
voldoen. 

Een koe werpt zes ossen en zes vaarzen. Stelt U 
zich voor dat twee van hen dood gaan. Er blijven er dan 
tien over. Als U bij elke seer melk die zij produceren, 
één chafänka (ca. 58 gram) rijst en anderhalve cha{änka 
suiker toevoegt, verkrijgt U voor elke mens 1% Ahrr. 
Eén koe produceert dus in haar leven genoeg melk om 
124.800 mensen ineens te voldoen. Nu resten er vijf 
ossen. Zij kunnen gedurende hun leven minstens 5.000 
mana koren produceren dat, tegen driekwart seer per 
kop berekend, voldoende is voor een kwart miljoen 
mensen. Melk en koren samengesteld, zijn dus 
voldoende voor 374.800 mensen. Als wij beide optellen 
dan worden 475.600 mensen” ineens voldaan door één 
generatie van één koe. Als opvolgende generaties ook in 
beschouwing worden genomen wordt dit een zeer hoog 
aantal. 

Verder zijn ossen zeer nuttig voor de mens voor 
allerlei transport doeleinden. Buffels zijn ook zeer 
nuttig. Koeiemelk is echter nuttiger voor de hersenen 
dan buffelmelk. Het is om deze redenen dat de Arya’s 
zeer hoge waarde aan koeien hechten. Zo zullen 
anderen ook doen indien zij wijs zijn. 


2 Bén seer is 930 gram. Om het eenvoudig te maken kan de lezer een seer gelijk 
stellen met een kilo (ook liter). 

3 Als we alles samentellen is de som 399.760. Want 249.960 + 124.800 + 
250.000 = 399.760. Toen Swamiji de opdracht she HP zijn 
medewerker met de losse hand berekend. Er is een verschil van 75.840 
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Een geit voldoet voor 25.920 mensen gedurende 
haar leven. Olifanten, paarden, kamelen, schapen en 
ezels zijn ook zeer dienstig“. 

Degenen die deze dieren doden moeten als 

schuldig geacht worden aan moord op vele mensen. 
[198] 
Gedurende het regime van de Arya’s was het slachten 
van koeien of andere nuttige dieren verboden. Toen 
leefden mensen en alle andere schepselen gelukkig in de 
Áryävarta en andere landen van de wereld. Melk, boter, 
ossen en andere dieren waren volop te krijgen, en de 
voedingsmiddelen waren toen van hoog gehalte. Sedert 
de vleesetende vreemdelingen naar India zijn gekomen 
en koeien, enzovoort begonnen te slachten en er een 
officiële drankwet werd afgekondigd, zijn de miseres 
van de Ärya’s toegenomen. o& ge Wa Wei 4 Ge 
WN (Vriddha Câpakya X. 13). Wanneer de wortel van een 
boom afgesneden wordt, kunnen er geen bloemen en 
vruchten worden verkregen. 


Vraag: Indien alle mensen geweldloos worden, 
zullen leeuwen, enzovoort zich zo vermenigvuldigen dat 
zij koeien en andere dieren zo zullen verscheuren dat 
Uw streven tot nul teruggebracht wordt. 

Antwoord: Dit is de taak van de staatslieden, 
namelijk dat de dieren of mensen die schade toebrengen 
aan het leven dienen gestraft te worden. Zelfs de dood 
straf dient men niet te schuwen. 


Vraag: Moet men dan hun vlees weggooien? 

Antwoord: Of weggooien of aan vleesetende dieren 
zoals honden geven of verbranden. Indien dit vlees ook 
door een vleesetend mens wordt gegeten, doet dit 
schade aan de wereld. Die persoon zal alleen maar de 
gewoonte van vlees eten aanleren en bloeddorstig 
worden. Alle voedingsmiddelen die door slachten, 
diefstal, ontrouw, bedrog, fraude, enzovoort zijn 


* Ezelinnenmelk is het nuttige rämabäg medicijn tegen pokken. Voor verdere 
bijzonderheden wordt verwezen naar Gokarüpä Nidhi van Swämi Dayänanda. 
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bekomen, kunnen niet worden gegeten (STU&I-abhasya) 
en die door geweldloosheid, eerlijkheid en andere goede 
middelen zijn verkregen, kunnen worden gegeten 
(TET-bhaksya). 

Vaidyakasästrokta : de geneeskunde zegt :- 

Die voedingsmiddelen die bevorderlijk zijn voor de 
gezondheid, voorkoming en genezing van ziekten, 
ontwikkeling van het intellect, kracht, energie en een 
lang leven, zoals graan, vruchten, wortelen, melk, boter, 
suikerwerken, enzovoort moeten goed gekookt en in 
goede verhouding vermengd worden, en de maaltijden 
moeten op de juiste tijd en mn de juiste hoeveelheid 
genuttigd worden. Die artikelen die niet met het gestel 
overeenkomen, moeten vermeden worden en die met het 
gestel overeenkomen, moeten gebruikt worden. 


Vraag: Is het verkeerd samen uit hetzelfde bord te 
eten? 

Antwoord: Ja. Geen twee mensen hebben ooit 
hetzelfde gestel en dezelfde aard, bijvoorbeeld het eten 
samen met lepralijders bederft het bloed van gezonde 
personen. Sameneten is schadelijk en is nooit goed. 
Daarom is er gezegd: 


afst sa faum dart | 
a Sarni aa Afse: raf, a, | 


Manu Il. 56 

Geeft Uw etensresten aan niemand. Eet niet voor 

de helft samen met iemand anders. Eet niet te veel. Ga 

na de maaltijd niet uit alvorens Uw handen en mond 
gewassen te hebben. 


Vraag: Hoe verklaart U dan de zin efter 
(eet van de etensresten van Uw guru’s maaltijd)? 

Antwoord: Dit verwijst eenvoudig naar rein 
voedsel dat apart geplaatst is nadat de guru heeft 
gegeten. Dat wil zeggen dat een leerling pas zal eten 
nadat de leermeester gegeten heeft. 
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Vraag: Als etensresten verboden zijn, dan moeten 
honing zijnde de resten van de bijen, melk zijnde de 
resten van kalveren en ons eigen voedsel, dat als de 
resten van het eerste beschouwd kunnen worden, ook 
verboden worden. 

[199] 

Antwoord: Honing is slechts in naam een rest. Het 
is een uittreksel van verschillende medicinale kruiden. 
Het kalf zuigt alleen de uiterlijke melk. De innerlijke 
melk, die veilig binnen zit, kan niet door het kalf worden 
besmet. Het kan daarom geen rest genoemd worden. 
Maar nadat het kalf gezogen heeft moeten de uiers van 
de koe goed gewassen worden voordat de koe gemelkt 
wordt. Onze eigen resten zijn niet schadelijk voor ons. 
Het gevoel van eigenwaarde verbiedt ook het gebruik 
van de resten van iemand anders. Iedereen is vies voor 
de urine of ontlasting van een ander persoon, terwijl 
men niet vies is voor het reinigen van eigen mond, neus, 
oren, ogen en uitstortingsorganen. Dit bewijst dat deze 
gewoonten niet tegen de natuurwetten zijn. Elkeen moet 
de resten van anderen vermijden. 


Vraag: Mogen zelfs echtgenoot en echtgenote de 
resten van hun eten niet eten? 

Antwoord: Neen. Ook zij hebben een verschillend 
gestel en aard”. 


Vraag: U bepleistert Uw keuken met koeiemest. 
Waarom gebruikt U geen menselijke ontlasting voor dit 
deel? Wordt de keuken verder niet onrein gemaakt door 
koeiemest? 

Antwoord: Koeiemest heeft niet een slechte geur 
zoals menselijke ontlasting. Koeiemest heeft een 
bijzonder vetgehalte en valt niet zo makkelijk af. Het 
vlekt verder de kleding niet. Gedroogde koeiemest laat 
niet zoveel vuil los als gewone aarde. Koeiemest 
vermengd met aarde vormt goed pleistermateriaal en de 


° In de originele tekst gaat Swämi Dayänanda door op dit thema, maar deze 
passage vinden we nu niet meer relevant (Vertaler). 
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keuken die hiermede bepleisterd is, vormt een streling 
voor het oog. 

Op de plaats waar men voedsel bereidt of waar 
men de maaltijden nuttigt, vallen er boter, suiker en 
etensresten, die mieren en andere insecten aantrekken. 
Indien de plaats niet dagelijks gebezemd en bepleisterd 
wordt, geeft dit een slordig gezicht. Daarom is het nodig 
dat men het dagelijks bepleistert met een mengsel van 
koeiemest en aarde. 

Indien de vloer gecementeerd is, moet men die 
dagelijks proper maken. Dit zal het bovenaangehaald 
vuil verwijderen. Kijk eens naar de keukens van 
moslims. Zij bieden een zeer onaangenaam zicht: kolen 
op één plaats, as op een andere plaats, brandstof hier en 
een gebroken pot daar, ongewassen vaatwerk, 
beenresten, enzovoort. Vliegen vliegen overal rond. De 
hele plaats is zo onzindelijk. 

Indien zij bezwaar zouden hebben tegen koeiemest 
bepleistering, waarom gebruiken zij dan gedroogd 
koeiemest als brandstof of om met dat vuur een sigaret 
aansteken? Of wordt hun keuken niet onrein gemaakt 
door koeiemest? 


Vraag: Moet men de maaltijd in de keuken of er 
buiten gebruiken? 

Antwoord: De maaltijd moet op een mooie en nette 
plaats gebruikt worden. Maar op het slagveld kan men 
de maaltijden in strijdwagens, te paard, enzovoort 
gebruiken. 


Vraag: Moet men met eigen handen bereid voedsel 
gebruiken of mag men ook van anderen eten? 

Antwoord: Indien het voedsel op zindelijke manier 
bereid is, schuilt er geen gevaar in het eten met alle 
Árya’s. Indien Brahmanen en vooraanstaande personen 
hun tijd zouden verbeuzelen met voedselbereiding en 
vaatwerk, kunnen zij hun tijd niet geven aan de goede 
werken zoals het vermeerderen van kennis, enzovoort. 
[200] 
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Bij de bekroningsceremonie (Räjasüya-yajfia) van 
Yudhisthira kwamen er staatshoofden, wijzen, heiligen 
en andere gasten uit alle delen van de wereld bijeen en 
zij gebruikten hun maaltijden in dezelfde keuken. De 
voedselregels kwamen met het prediken van de moslims 
en christenen in gebruik, er ontstonden 
geloofsmeningsverschillen en het drankgebruik en eten 
van rundvlees werd door hen geïntroduceerd. 

Voordien sloten de koninklijke families van de 
Áryävarta huwelijken en andere relaties met de mensen 
van Kabul, Kandhärä, Iran, Amerika, Europa en andere 
landen. Zij huwden met de prinsessen Gändhäri, Mädri, 
Ulopi, enzovoort en aten met Sakuni enzovoort, en de 
Kaurava's en Pändava’s en er bestonden geen 
verschillen. In die tijden bestond er één vedische leer in 
de hele wereld en allen hadden vertrouwen erin. Zij 
leefden met elkaar mee in vreugde en leed, winst of 
verlies. Er bestond geluk over de hele wereld. Nu 
hebben de verschillende geloofsovertuigingen en 
godsdiensten tot veel ongeluk en disharmonie geleid. 
Het is de plicht van de wijzen een manier te vinden om 
een eind hieraan te maken. 

Moge God in onze gedachten het zaad van de ware 
levensovertuiging zaaien, zodat valse overtuigingen 
kunnen verdwijnen en de wijzen hun haat tegenover 
mekaar laten varen, opdat het geluk vermeerdere. 

Dit is een korte beschouwing over juiste en 
verkeerde leefwijze en over reinheid en onreinheid van 
voedsel. Met dit tiende hoofdstuk eindigt het eerste deel 
van dit boek. In deze hoofdstukken hebben wij niet veel 
kritiek uitgeoefend, omdat de mensen niet in de geest 
van oprechte kritiek kunnen leven zolang zij niet ver 
gevorderd zijn op het gebied van onderscheid tussen 
waarheid en niet-waarheid. Wij hebben daarom eerst de 
principes van de ware overtuiging belicht. In het tweede 
deel, dat uit vier hoofdstukken bestaat, zullen wij 
gedetailleerd kritiek leveren. 

Het eerste hoofdstuk uit vier hoofdstukken zal 
gewijd zijn aan de verschillende godsdiensten die in de 
Áryävarta zijn ontstaan, het tweede aan de jains, het 
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derde aan het christendom en het vierde aan de islam. 
Na het vierde hoofdstuk zullen wij ons persoonlijk 
overtuiging behandelen. Wie zuivere kritiek wenst te 
zien, kan deze vier hoofdstukken doornemen. 

In de tien vorige hoofdstukken is er toch in het 
algemeen enige kritiek uitgeoefend. Wie deze veertien 
hoofdstukken, zonder enig vooroordeel en met een geest 
van onderzoek leest, zal zijn gedachten verlicht zien met 
het licht van de waarheid en zijn hart zal vol geluk zijn. 
Maar wie dit boek met vooroordeel, jaloezie of 
kwaadwilligheid leest, zal niet in staat zijn haar zin te 
begrijpen. Degene die haar niet op de juiste manier 
doorleest, zal gemakkelijk in verwarring kunnen raken. 
Het is de plicht van geleerde mensen behagen te 
scheppen in het onderzoek wat waarheid is en wat 
onwaarheid, en daarna het eerste aan te nemen en het 
laatste te verwerpen. Zij zijn altijd bereid goede dingen 
over te nemen, wijsheid op te doen en het viervoudig 
levensdoel te bereiken: rechtvaardigheid ( dharma), 
welvaart (artha), vreugde (käma) en gelukzaligheid of 
bevrijding (moksa) deze laatste zowel voor nu als 
daarna. 


Dit is het einde van het tiende hoofdstuk 
van het boek Satyärthaprakäga van de heer 
Dayänanda Saraswati 
in mooie taal geschreven over 


gedrag en leefwijze. 
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[201] 
Sub-voorwoord 


Het is een vaststaand feit dat er vijfduizend jaar 
geleden geen andere levensovertuiging dan de vedische 
bestond. Vedische beginselen komen geheel overeen 
met de wetenschap. De oorlog van de Mahäbhärata is 
de oorzaak van de antipathie tegenover de Veda's. Deze 
antipathie leidde tot grote domheid in deze wereld, het 
intellect van de mens stompte af en verschillende 
personen ontwierpen verschillende 
geloofsovertuigingen en religies volgens hun eigen 
ideeën. Aan de basis zijn er de vier anti-vedische 
geloofsovertuigingen (religies of godsdiensten), nl. 
pauranisme, jainisme, christendom en islam, die na 
mekaar opkwamen. Momenteel zijn de vertakkingen 
van deze vier religies niet minder dan duizend. Het doel 
van dit boek is de volgelingen van deze religies, hun 
volgelingen en alle andere personen behulpzaam te zijn 
bij het onderzoeken van de waarheid. 

Al hetgeen in dit boek geschreven is ten aanzien van 
ware ideeën en de verwerping van valse ideeën, is 
bedoeld als opheldering voor allen. Ik heb het best 
geacht alles aan het publiek voor te leggen dat ik, 
volgens mijn intellect en kennis, verstaan heb na studie 
van de originele geschriften van deze religies, daar eens 
verloren gegane kennis niet gemakkelijk te herwinnen 
is, Waarheid en niet-waarheid zullen duidelijk worden 
voor degenen die dit boek met onbevooroordeelde 
gedachten lezen. Het zal dan gemakkelijk zijn voor allen 
om, volgens hun eigen inzicht, de waarheid aan te 
nemen en onwaarheid te verwerpen. 

In het elfde hoofdstuk hebben wij de deugden en 
gebreken belicht van de sekten, hier in Áryävarta, die 
vertakkingen zijn van de Puräna’s, enzovoort. Indien U 
niet geneigd is mijn werk te appreciëren, laat ons het dan 
hierbij laten. Wees dan tenminste niet er tegen. Mijn 
bedoeling is niet enig persoon te krenken of hem 
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vijandig te zijn, maar slechts om de waarheid te 
achterhalen. Elkeen heeft rechtsgevoel in zich. Het enig 
doel van als mens geboren te zijn is te leren wat 
waarheid is en wat onwaarheid, en niet om wrijving te 
bestendigen. Alleen geleerde personen met 
onbevooroordeelde gedachten kunnen de schade, die 
door religieuze vijandigheid in het verleden en het heden 
is aangericht en nog in de toekomst aangericht zal 
worden, inschatten. 

Zolang de mensheid niet bevrijd wordt van de 
gewoonte om valselijk de religie van anderen te 
bestrijden, kan er geen geluk in deze wereld bestaan. Het 
is voor allen niet onmogelijk, in het bijzonder voor 
geleerde personen, in staat te zijn de waarheid aan te 
nemen en onwaarheid te verwerpen, indien zij hun 
waanvoorstellingen opzij leggen en de waarheid met een 
open hart aannemen. Het is zeker dat de verschillen 
tussen de geleerden de oorzaak is van verschillen tussen 
de gewone mensen. Indien de geleerden boven hun 
zelfzuchtige motieven uitgroeien en voor het welzijn van 
allen willen werken, kunnen zij zich eensgezind 
verenigen. De methode om dit te bereiken zal op het 
einde van het boek worden aangegeven. Moge de 
Almachtige God in de zielen van alle mensen een 
verlangen naar spirituele eenheid het licht doen zien. 

enfafertn faufvagdintafig 1 
Aan de wijzen hoeft verder niets gezegd te worden. 
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[202] 
Het tweede deel 


Hoofdstuk XI 
Religieuze sekten van India 


Nu zullen wij de deugden en gebreken van de 
religies, die door de ÁÄrya'’s (of mensen van de 
Äryävarta) zijn ontworpen, onderzoeken. In de gehele 
wereld bestaat er niet zulk een land als India. Het wordt 
het land van goud genoemd daar het goud en edelstenen 
voortbrengt. Om deze redenen kwamen de ÄÁrya’s bij het 
begin van de schepping hier naar toe, en vestigden zij 
zich in dit land. In het hoofdstuk over ‘schepping’ 
hebben wij verklaard dat goede mensen Arya’s worden 
genoemd, en degenen die anders zijn Dasyu’s. 

Alle landen in deze wereld prijzen dit land en zijn er 
hoopvol over gestemd. De steen van de filosofen, 
waarover wij zoveel horen, is slechts een mythe. De 
waarachtige steen van de filosofen is India, door wiens 
simpele aanraking het ijzer van de armoede van de 
vreemdelingen wordt veranderd in het goud van zijn 
welvaart. 

Vanaf het begin van de schepping tot eventjes voor 
vijfduizend jaar geleden waren de Arya’s de enige 
heersers over de hele wereld. Er bestonden in andere 
landen afhankelijke regeerders. Uit de Manusmriti die 
bij het begin van de wereld werd samengesteld, is het 
duidelijk dat, tot de tijd van de Kaurava’s en Pändava's, 
de regeerders en het volk van de hele wereld onder 
beheer van dit land stonden. De Manusmrití zegt: 

[ Geerd: | 
id afd fn gea Adana: U 
Manu Il. 20 
‘Laat alle mensen van deze wereld, de brahmanen, de 


Ksatriya’s, de Vaisya’s, de Südra’s, Dasyu’s, Mleccha’s, 
enzovoort les ontvangen in hun verschillende beroepen, 
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gedragsregels ontvangen die passen bij hun 
verschillende posten in dit leven en kennis opdoen van 
de brahmanen (d.w.z. rechtschapen geleerden), die in 
India geboren zijn’. 

Tot de dagen van de Räjasüya yajna die door de 
keizer Yudhisthira werd gevierd na de oorlog van de 
Mahäbhärata, waren alle landen onder het beheer van dit 
land. Bhagadatta van China, Babhruvähana van 
Amerika, Vidaäläksa van Europa (letterlijk de katogige), 
de Yavana’s van Griekenland, Salya van Perzië (=lran) 
en andere koningen namen deel aan de Räjasüya yajfa 
en de oorlog van de Mahäbhärata onder orders van het 
centrale gezag van Yudhisthira. Gedurende de regering 
van Raghugana was Rävana ook onder hen. Toen hij ten 
tijde van Rämacandra opstandig werd, werd hij door 
Rämacandra gestraft en na hem gedood te hebben werd 
zijn gezag aan zijn broer Vibhisana overgedragen. 

Vanaf keizer Sväyambhuva tot de Pandava’s was het 
gezag over de wereld in handen van de Ärya’s. Nadien 
vochten zij onderling en werden zij vernietigd. In deze 
wereld van God kunnen de trotsen, de onrechtvaardigen 
en de onontwikkelden niet lang regeren. Het is de 
natuurlijke neiging van deze wereld dat wanneer 
rijkdom overmatig toeneemt, tegelijk ook 
[203] 
ledigheid, non-activiteit, jaloezie, haat, zinnelijkheid en 
trots toenemen. Dan worden onderwijs en cultuur 
achteruitgesteld en nemen slechte kwaliteiten en 
onzedelijke gewoonten meer en meer toe, zoals 
drankgebruik, vlees eten, vroege huwelijken en allerlei 
onregelmatigheden. 

Wanneer de militairen zeer bedreven zijn en het leger 
tot zulk een peil wordt opgevoerd dat niemand hen durft 
te weerstaan, worden zij dan partijdig en trots, en 
zodoende onrechtvaardig. Wanneer deze kwade dingen 
in hen sluipen, leiden onderlinge vijandigheden tot hun 
val en staat er iemand op van achtergestelde (lagere) 
afkomst die een einde maakt aan hun regime, zoals 
Siväji en Guru Govinda Sinhaji in de tijd van de Moghul 
keizers: zij versplinterden het hele keizerrijk. 


SATYÄARTHAPRAKASA 403 





Maiträyanyupanisad, pra. 1, khanda 4 
Deze citaten bewijzen dat van het begin van de 
schepping tot de Mahäbhärata de wereld beheersende 
dynasties allen Arya’s waren. Nu heeft het ongeluk hun 
afstammelingen overschaduwd en nu hun koninkrijken 
verloren zijn, worden zij onder de hielen van de 
vreemdelingen vertrapt. In de bovenaangehaalde 
passages worden de volgende Chakravarti keizers van 
de wereld: Sudyumna, Bhüridyumna, Indradyumna, 
Kuvalayäsva, Yauvanäsva, Vaddhryasva, Aévapati, 
Sa$abindu, Harigcandra, Ambarisa, Nanaktu, $aryäti, 
Yayäti, Anaranya, Aksasena, Marutta, en Bharata. In de 
Manusmriti, de Mahäbhärata, enzovoort worden de 
Chakravarti keizers zoals Sväyambhuva, enzovoort 
duidelijk genoemd. Alleen domme en bevooroordeelde 
personen kunnen zulke annalen vervalsen. 


Vraag: Wij vinden ergens het noemen van de 
krijgskunst met vuurwapens. Is dit correct of verkeerd? 
Bestonden er in die dagen geweren, kanonnen; 
enzovoort? 

Antwoord: Dit is allemaal een feit. Deze 
wetenschappen bestonden allemaal. Al deze dingen zijn 
met behulp van materiële kennis uitvoerbaar. 


Vraag: Werden al deze dingen bereikt door de 
mantra's van de heiligen? 

Antwoord: Neen. Deze beweringen zijn verkeerd of 
vals. Al deze wapens en granaten werden uitgevonden 
en ontworpen materialen en mantra’s. De geluiden van 
de mantra kunnen geen vast lichaam maken. Indien vuur 
ontstond door het geluid van de mantra’s, zoals men 
doorgaans gelooft, zou het dan het hart en de tong van 
de spreker zelf branden. In plaats van de vijand te doden 
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zou het de spreker zelf doden. Daarom betekent het 
woord ‘mantra’ een ingeving. U weet wel dat 
Räjamantri de naam is van de ministers van de staat, 
omdat zij het werk van de regering doordacht uitvoeren. 
Evenzo betekent mantra letterlijk nadenken. U verkrijgt 
eerst door Uw denkvermogen wetenschappelijke kennis, 
en dan vindt U door experimenteren en toepassing van 
deze kennis allerlei machines uit. 

Als U zich bijvoorbeeld zou voorstellen dat er een 
ijzeren pijl of kogel bestaat met een stof erin die door 
een lichte aanraking, of door contact met de lucht of 
zonnestralen rook voortbrengt en tot ontploffing komt, 
zult U dit Agneyästra of vuurwapen noemen. Een 
Ägneyästra of vuurwapen kan door een Värunästra of 
waterwapen worden geneutraliseerd. Indien de vijand 
met een vuurwapen komt aandragen om ons leger te 
vernietigen, moeten wij een waterwapen op haar los 
laten om het vuur te doven. Dit waterwapen is van zulk 
een stof gemaakt dat haar rook, zodra het met lucht in 
contact komt, in een soort waterwolk verandert en, bij 
wijze van regen, het vuur uit het vuurwapen kan doven. 
Dan bestaat er een Nägapäsa (slangengreep), een soort 
granaat, die als het naar de vijand geslingerd wordt zij 
geheel lichaam in een greep vasthoudt. Dan bestaat er 
een Mohanästra (stuipenveroorzakende granaat) die 
[204] 
giftige stof bevat welker rook een soort stuipen 
veroorzaakt bij het hele leger van de vijand. Er 
bestonden dus allerlei soort wapens en granaten. Er 
bestond een bijzondere soort Agneyästra (vuurwapen), 
dat Pasupatästra genoemd werd, door hetwelk middels 
een glas of draad elektriciteit werd geleid teneinde het 
vijandig kamp te vernietigen. 

Topa (kanon) en Bandüka zijn vreemde namen, maar 
hetgeen de mensen nu Topa noemen werd in Sanskrita 
en in de Ärya taal Sataghni (doder van honderden) 
genoemd en wat nu bekend staat als Bandüka werd in 
het Saûskrita Bhusundi genoemd. Degenen die de 
Sanskrita literatuur niet kunnen schrijven of goed 
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kennen, zeggen veel verkeerde dingen door 
onwetendheid. De wijzen nemen hiervan geen nota. 

Alle wijsheid, die over de gehele wereld is verspreid, 
begon in India. Daarna kwam zij in Egypte, vandaar 
naar Griekenland, van Griekenland naar Turkije en dan 
naar overig Europa. Van Europa ging zij naar Amerika 
en toen naar andere landen. In geen enkel land wordt in 
deze moderne tijd veel meer Sanskrita bestudeerd dan in 
India. Men zegt vaak dat Sanskrita veel in Duitsland 
bestudeerd wordt en dat niemand het Saùskrita zo goed 
kent als Professor Maxmüller. Dit is slechts een horen 
zeggen. nd gd me aAvesft gard, in een 
land waar er geen bomen groeien, wordt zelfs een 
castor-plant als een boom beschouwd. Daar Europa 
verstoken is van Saùskrita kennis is het weinig Saûskrita 
dat door de Duitsers en Professor Maxmüller bestudeerd 
wordt, veel voor deze plaatsen. Maar het verbleekt tot 
onbeduidendheid wanneer het met dat in India 
vergeleken wordt. Ik bemerkte uit een Saûskrita brief 
van een schooldirecteur dat er zeer weinig mensen in 
Duitsland bestaan die duidelijk de zin van een letter 
kunnen uitmaken. De boeken over Saùskrita literatuur 
het kort commentaar op de Veda's van Maxmüller 
gezien hebbende, concludeer ik dat hij slechts hier en 
daar iets geschreven heeft, na de commentaren, door 
mensen in dit land geschreven, gelezen te hebben. 
Bijvoorbeeld, in de volgende tekst, Zemfen aunt 
aide egg: | daad dan fla U (Rievedal.VL 1), 
vat hij S&H in de zin van een paard op. Säyana is correct 
en begrijpt het als ‘zon’; in feite is de betekenis 
‘Paramätmä’ (God). Zie hiervoor mijn “Inleiding op 
commentaar op de Rigveda’, enzovoort. Hieraan kunt U 
weten welke mate van Sanskrita kennis de Duitsers of 
Professor Maxmüller bezitten. 

Het is zeker dat alle wetenschappen en 
geloofsovertuigingen (religies) die ingang in de wereld 
hebben gevonden, van India zijn overgewaaid. Jacoliot, 
een Franse geleerde, schreef in zijn boek “De bijbel in 
India’ dat Aryävarta (India) de bakermat is van alle 
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kennis en alle levensbeschouwingen en 
geloofsovertuigingen (religies) van hier stammen. Hij 
bidt in zijn boek als volgt: “O God, maak mijn land even 
gevorderd in kennis als Aryävarta in vroegere tijden is 
geweest’. 

De prins Däräsikoha was ook van mening dat geen 
taal zo rijk is in literatuur als het Saùskrita. Hij schrijft in 
zijn vertaling van de Upanisads dat hoewel hij Arabisch 
en andere talen gelezen heeft, zijn twijfel niet is 
opgeheven, en hij geen inwendige bevrediging heeft 
gevonden. Maar toen hij Saùskrita boeken gelezen had, 
was zijn twijfel geheel opgeheven en werd hij gelukkig. 

Kijk eens naar het Mänamandira observatorium van 
Kasi (Benares). Hoewel het nooit gerepareerd is, is het 
nog steeds in goede staat en kan men veel sterrekundige 
observaties daar verrichten. Het zou beter zijn indien de 
[205] 
regeerder van de staat Jaipur maatregelen trof voor haar 
behoud en reparatie. 

de oorlog van de Mahäbhärata gaf zulk een 
grote schok aan dit land, dat zij tot nu toe haar vroegere 
staat niet kan herkrijgen. Wanneer de ene broeder de 
andere broeder doodt, is vernietiging onvermijdelijk. 
faam fauâafg:, zoals een dichter het uitdrukte: 
wanneer je tijd van vernietiging aanbreekt, geraken de 
gedachten verward en doen de mensen verkeerde 
dingen. Wanneer hen een juist advies wordt gegeven, 
denken zij dat het verkeerd is, en wanneer aan hen een 
verkeerd advies wordt gegeven denken zij dat het juist 
is. 

Het onderwijzen en prediken van de vedische 
hiteratuur en vedische leerstellingen beëindigde toen de 
grote geleerden, prinsen, koningen, zieners en heiligen 
stierven in de Grote Oorlog (Mahäbhärata). Jaloezie, 
vijandigheid en trots kwamen aan de orde van de dag. 
Degene die zich sterk voelde, nam het land in bezit en 
werd haar staatshoofd. Geheel India werd in kleine delen 
verdeeld. In zulk een staat kon niemand letten op 
buitenlandse relaties. 
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Toen de brahmanen geen onderwijs meer gaven, 
werd de toestand van de Ksatriya’s, Vaigya’s en Südra’s 
erbarmelijk. De traditie van vedische geschriften 
bestuderen kwam tot een eind. Slechts de brahmanen 
bleven hen citeren teneinde hun brood te verdienen. 
Zelfs het lezen werd de Ksatriya’s en anderen niet 
toegestaan. Toen onontwikkelde personen leermeesters 
werden, namen huichelachtigheid, fraude en ondeugden 
de overhand. 

De brahmanen dachten aan een manier om hun brood 
te verdienen. Zij vergaderden en besloten voor de 
Ksatriya’s en anderen te prediken. Zij zeiden: “Wij zijn 
het die moeten vereerd worden. Zonder ons te dienen 
kunnen jullie de hemel of de zaligheid niet bereiken. Als 
jullie ons niet dienen, zullen jullie naar de 
verschrikkelijke hel gezonden worden’. 

De uitdrukkingen ‘rähmana’ en ‘uitverkorene’ die, 
volgens de Veda's en de boeken van de zieners slechts 
van toepassing waren op de meest geleerden en 
godvruchtigen, werden door deze domme, 
materialistische, huichelachtige, onverantwoordelijke 
slechte mensen misbruikt. Hoe konden de woorden 
‘godsvruchtig’ en ‘geleerd’ van toepassing zijn op deze 
dwazen? Maar daar de Ksatriya’s en anderen totaal niets 
van Saùskrita afwisten, namen zij nederig al de nonsens 
die zij spraken aan. Nu verwarden deze brahmanen allen 
in hun woorden. Zij begonnen te zeggen: Seamrd 
TAA: |, ‘alles wat uit de mond van een brahmaan 


komt, moet beschouwd worden als komende uit de 
mond van God’. 

Toen zij intellectueel blinde maar volle beurzen 
bezittende leerlingen vonden, kregen deze brahmanen 
een idee om te genieten. Zij hielden het publiek voor dat 
de beste dingen in de wereld voor de brahmanen 
bestemd hebben. Het systeem van de mensheid op basis 
van haar kwaliteiten, neigingen en geaardheid te 
classificeren, kwam tot een einde, en het op geboorte 
gebaseerde kaste-systeem nam haar plaats in. Zij namen 
liefdadigheidsgiften van de mensen aan, tot zelfs op hun 
sterfbed. Zij deden wat zij wilden. Zij gingen zelfs zo 
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ver dat zij verklaarden aardse heiligen te zijn en dat 
niemand in de genade van God kon komen zonder hen te 
dienen. Nu moet aan hen de vraag gesteld worden van 
wie zij dan genade zullen ontvangen. Hun daden zijn 
van die aard dat zij de laagste hel verdienen. Zij moesten 
de lichamen van slangen, wormen en motten krijgen. Op 
dit gezegde worden zij woedend en zeggen: ‘sere 
feral”, of ‘wij zullen de vloek over U uitspreken en U 
zult vernietigd worden. Er staat geschreven dat elkeen 
die vijandig is tegen de brahmanen, verdoemd is’. Het is 
ongetwijfeld waar dat degene die tegen de brahmanen is 
die de Veda's goed kennen, die God kennen en die 
rechtvaardig zijn en gewijd aan het welzijn van de 
wereld, dat die persoon zeker verdoemd zal worden. 
Maar degenen die geen echte en rechtschapen 
brahmanen zijn moeten niet zo genoemd noch geëerd 
worden. 


Vraag: Wie zijn wij dan? 
[206] 
Antwoord: Jullie zijn Papen (popa). 


Vraag: Wat bedoelt U met het woord Papen? 

Antwoord: In het Latijn betekent het woord ‘Paap’ 
vader of grote man. Maar nu heeft het woord de 
betekenis gekregen van iemand die anderen uit 
zelfzuchtigheid besteelt. 


Vraag: Maar wij zijn brahmanen of heiligen omdat 
onze ouders brahmanen waren of omdat wij leerlingen 
van heiligen zijn geweest. 

Antwoord: Allemaal waar. Maar denk er om. 
Niemand wordt een brahmaan simpel omdat zijn ouders 
brahmanen waren of een heilige, omdat hij de leerling 
van een heilige is. Brahmanen en heiligen zijn degenen 
die door de deugdelijkheid van hun kwaliteiten, 
neigingen (goede handelingen) en geaardheden en die 
gewijd zijn aan een weldadig leven, (de rechtschapen 
Brahmanen). 
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Wij hebben gehoord dat de paus van Rome aan zijn 
volgelingen heeft gezegd: “Als U Uw zonden aan mij 
opbiecht, zullen die U vergeven worden. Niemand kan 
zonder mijn toestemming naar de hemel gaan. Indien U 
naar het paradijs wenst te gaan, zult U daar al het genot 
krijgen evenredig aan de waarde van het geld dat U bij 
mij stort. Als één of andere intellectueel blinde maar 
gevulde beurs bezittende persoon de verlangde som aan 
de paus gaf, zou hij misschien voor het beeld van Jezus 
en Maria gaan staan om een kasbriefje te schrijven van 
de volgende inhoud: “O Heer Jezus Christus, mijnheer 
die en die heeft 100.000 roepies ten Uwen name bij mij 
gestort teneinde in het paradijs te mogen gaan. Wanneer 
hij daar aankomt, wilt U dan 25.000 roepies voor 
voedsel en kleding, 25.000 roepies voor vervoer en 
bedienden en de resterende 25.000 roepies voor het 
trakteren van vrienden en familieleden’. Na dit 
geschreven te hebben, zal de paus dit briefje 
ondertekenen en het aan de man overhandigen, 
zeggende: “Wanneer U sterft, zegt U aan Uw 
familieleden om dit briefje onder Uw kussen te plaatsen. 
Wanneer de engelen dan komen om U te halen, zullen 
zij U en dit briefje meenemen naar het paradijs, en U 
voorzien van alles zoals in dit briefje geschreven’. 

Zie eens. Het lijkt wel dat de paus monopolie over 
het paradijs heeft. Zolang Europa in domheid leefde, 
gingen de streken van de paus door. Maar nu zijn zulke 
dingen door de toename van kennis niet zo succesvol 
meer, alhoewel niet geheel uitgeroeid. 

Ook hier in de Aryävarta heeft de paus, naar het 

schijnt, honderdduizend incarnaties aangenomen. De 
regeringsleider en zijn onderdanen mogen niet lezen, zij 
mogen zich niet met goede mensen verenigen, maar dit 
is natuurlijk om hen op verkeerde wegen te kunnen 
leiden. 
Eén ding dient men te weten. Slechts degenen die 
frauduleuze wegen bewandelen moeten Papen benoemd 
worden. Ook in hun midden kunnen er ware brahmanen 
en heiligen zijn. 
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Verder in dit boek is de benaming ‘Paap’ bedoeld 
voor degenen die huichelaars zijn, en hun 
zelfzuchtigheid bevredigen door anderen te bestelen. De 
woorden “brähmana’ en ‘sädhu’ (heilige) worden voor 
verheven personen gebruikt. Indien er geen goede 
brahmanen of heiligen waren overgebleven wie zou dan 
het gebruik van de Veda’s met het zuiver accent lezen 
hebben opgehouden? Wie zou de Ärya’s gered hebben 
uit de strikken van de jains, moslims en christenen? Wie 
zou hun toewijding aan de Veda’s en andere ware 
geschriften, en het systeem van de varna’s en äsrama’s 
[207] 
hebben gehandhaafd? Niemand anders dan de 
brahmanen en Sädhu’s. Manu zegt: fraraagd em 
(IL. 239): ‘ook uit gif kan er nectar worden gepuurd’. 
Zelfs met al de onjuistheden als gevolg van de streken 
van de Papen, kunnen de Ärya’s nochtans goede punten 
uit het jainisme en andere religies putten. Dit is om zo te 
zeggen: nectar uit gif. 

Toen de gewone lui dom bleven en de priesters wat 
kennis bezaten, werden de laatsten opgeblazen en na met 
elkaar vergaderd te hebben, vertelden zij de 
regeringsleiders dat brahmanen en Sadhu’s niet gestraft 
mochten worden: Sau A Ene: ard Edel: of ‘Gij 
zult een brahmaan niet doden’, Gij zult een Sädhu niet 
doden’. Deze en andere geboden die alleen voor ware 
brahmanen en ware Sädhu’s bedoeld waren, werden 
door deze Papen op zichzelf toegepast. Zij maakten ook 
valse boeken, zeiden dat zieners en heiligen hen 
geschreven hadden, en lazen hen voor aan het publiek. 

Zij exploiteerden de namen van deze zieners en 
heiligen om zich te verzekeren van vrijstelling van straf. 
Nu werden zij grote heren en deden wat zij wilden. Zij 
forceerden de totstandkoming van strikte regels dat 
niemand mocht slapen, opstaan, zitten, lopen, eten, 
drinken, enzovoort zonder hun toestemming. 

Zij beïnvloedden de regeringsleiders en vroegen hen 
nooit er aan te denken de Papen te straffen, ongeacht wat 
zij deden. Toen dergelijke domheden goed ingeprent 
waren, begonnen zij te doen wat zij wilden, Het zaad 
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van deze kwade daden begon duizend jaren voor de 
Mahäbhärata te kiemen. In die dagen bestonden er nog 
enkele zieners en heiligen. Zelfs toen begonnen de 
plantjes van ledigheid, kwaadwilligheid, jaloezie en 
vijandigheid wortel te schieten en in de loop van de 
tijden groeiden zij uit tot bomen. Het gebrek aan ware 
prediking dompelde de Äryävarta in onwetendheid, en 
de mensen begonnen met mekaar te vechten. 
 defg: U SATE Il Saikhya 
sütra UI. 79. 81; wanneer er goede predikers bestaan, 
verkrijgen de mensen rechtvaardigheid, welvaart, geluk 
en vrijheid. 

Wanneer er gebrek aan goede leermeesters en 
ernstige luisteraars bestaat, vieren blinde tradities 
hoogtij. Maar wanneer er ware leermeesters komen en 
de waarheid prediken, komen deze blinde tradities tot 
een einde en begint er verlichting te komen. 

Nu lieten deze Papen zichzelf en hun voeten 
aanbidden en wekten zij de indruk dat het welzijn van de 
mensen in deze daden opgesloten lag. Toen de mensen 
helemaal in hun greep waren, werden de Papen slecht en 
zinnelijk, en begonnen zij de rol van valse schaapherders 
te spelen tegenover hun schaapachtige volgelingen. 
Onderwijs, macht, intellect, ondernemingsgeest, 
ridderlijkheid en andere goede kwaliteiten werden 
schaars. Er ontstond heimelijk gebruik van vlees en 
wijn. Uit deze gebreken kwam er een nieuwe religie tot 
stand, de Vämamärga. Zij schreven boeken met 
aanhefzinnen als ‘Siva zei’, ‘Paärvati zei’, ‘Bhairava zei’, 
enzovoort, en noemden hen Tantra's. Deze boeken staan 
vol onzin zoals: 


ai uid ai u an Aga U | 
u ta var: ai ve nattd 


ahänirväna Kälitantra, enzovoort 


mit etek ol nf ern: 
are be legan 


| | Dra. Kulärpavatantra 
dar dear qr: dear waat Ye | 


412 HOOFDSTUK XI 


gie à er ga a fre In 3u 


Dra. Kulärnavatantra 


[208] 
aaf uee fas adt 0 
rat fog q deer ahaaa: Il 4 
danegunf ande za | 


via et ga Ta seeyke u 5 
Dra. Jûänasankalanitantra 


Kijk eens naar de streken van deze vindingrijke 
Papen. De handelingen die het meest anti-vedisch …s 
onrechtvaardig zijn, noemen deze Vämamärgi’ 5 
meest verhevene®, zoals wijn, vlees, vis, mudrä of ln 
kacori, bada, Toff als eetbare spijzen, potten in de vorm 


° De schrijver heeft de vertaling van de bovenaangehaalde vijf Sanskrita 
teksten niet opgegeven. Wij geven het hieronder: 

(1) Laat deze vijf makara’s de schenkers van zaligheid zijn in alle eeuwen: 
madya (wijn), zmäúsa (vlees), mina (vis), mudrä (bepaalde handbewegingen), 
maithuna (seksuele gemeenschap). 

Makära betekent een woord dat begint met de letter ‘m”. Hier beginnen al de 
vijf woorden met een ‘m’, en worden daarom makära’s genoemd. Ook zijn er 
de vijf kakära’s van de Sikhs: kad (een ijzeren ring die aan de hand gedragen 
wordt), kaccä (een lendedoek die zeer licht om het lichaam is gewonden), kefa 
(haar), kanghä (kam), katerä (zwaard). 

(2) Binnen de Bhairavi vergadering zijn alle kasten wedergeborenen. Maar 
wanneer de vergadering is afgelopen, worden alle mensen weer van hun 
originele kaste. 

(3) Drink, drink en drink meer tot U op de grond valt. Sta dan weer op en drink. 
En er bestaat geen wedergeboorte hierna (dat wil zeggen U zal zaligheid 
verkrijgen). 

(4) Laat een man de geslachtsdaad met iedere vrouw plegen, behalve met zijn 
moeder 


(5) De Veda's, de geschriften en de Puräna’s zijn gelijk prostituées. Alleen één 
shambhavi mudrä (een zekere handbeweging ter ere van Siva) is gelijk een 
vrouw die haar kuisheid bewaart. Bij hun vereringen maken zij bepaalde 
bewegingen met hun handen en vingers. Dit noemen zij mudrä’s. Mudrä 
betekent in het Saùskrita ‘zegel’. Hier bestaat er echter geen enkel verband 
tussen de twee betekenissen. Püri, kacori, bada en roti zijn verschillende 
eetwaren. Deze koeken worden gewoonlijk ín alle hindoe-gezinnen gegeten. Ik 
begrijp daarom niet waarom deze dingen in één verband met wijn, vlees 
enzovoort zijn genoemd. Wijn, vlees en vis zijn verboden voedsel, maar pürí, 
kacorí, badäen rofi zijn niet verboden. Met mudrä worden in feite die eetwaren 
zoals pörí, enzovoort bedoeld die in een pot worden gemengd met vlees en met 
alcohol in plaats van water. Met ‘potten in de vorm van het vrouwelijk 
geslachtsorgaan’ wordt in feite bedoeld die vrouw met wie de Tantra-volgeling 
gemeenschap moet hebben om geïnitieerd te zijn. (Vertaler) 
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van het vrouwelijke geslachtsorgaan en seksuele 
gemeenschap. Zij stellen zich alle mannen als Siva en 
alle vrouwen als Pärvati voor, en daarbij mompelen zij 
de volgende absurde ergen 


a tard Ae gag dra: U 
Met deze formule hebben zij er geen bezwaar tegen de 
geslachtsdaad met elke vrouw te plegen. Zij zijn zelfs zo 
ver gegaan om die vrouwen die het meest onaanraakbaar 
zijn als de meest heilige te verklaren, volgens hun 
religieuze geschriften, zoals bijvoorbeeld een 
menstruerende vrouw. Luister naar hun bizarre 


ui 
Gra gert df are q wd an, 
air vam: Geel AYU Hat | 
sen ged Her U Rudrayämala tantra 


Seksuele gemeenschap met een menstruerende vrouw 
is gelijk aan een Puskara bad, met een Caändali (een 
vrouw wit de achtergestelde (lage) kaste) gelijk aan een 
bedevaart naar Käsi (Benares), met een Camäri 
(lederbewerkende vrouw) gelijk aan een Prayäga 
(Allahabad) bad, met een wasvrouw gelijk aan een 
bedevaart naar Mathura en met een Kaüjari vrouw (een 
misdadigersstam) gelijk aan een bedevaart naar 
Ayodhyä. 

1. Zij hebben hun eigen code-woorden zodat anderen 
hen niet kunnen begrijpen, zoals tirtha (bedevaart) is de 
naam voor wijn, Suddhi (reinheid) en puspa (bloem) zijn 
de namen voor vlees, gifiyä (derde in getal) en 
Jalatumbikä (waterkomkommer) zijn de namen voor vis, 
caturthr (vierde in getal) is de naam voor zmudrä, 
paficami (vijfde in getal) is de naam voor seksuele 
gemeenschap. Zij noemen zichzelf bij namen als Kaula 
(een man uit goede huize), Saämbhava (aan Siva 
gewijde) en Gana (soldaat). Degenen die niet tot de 
Vämamärgisten behoren worden Kanfaka (obstakel), 
vimukha (vijand) of Suska-pasu (droog beest) genoemd. 

Zij zeggen dat wanneer iemand in de Bhairavicakra 
(het geheim conclaaf) is, hij geacht wordt een 
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wedergeborene te zijn, ongeacht of hij een brahmaan of 
een Cändäla is. En wanneer de Bhairavicakra beëindigd 
is, nemen zij allen weer hun originele kaste aan. De 
Bhairavicakra (letterlijk ‘de kring van de vrouw van de 
zogenaamde god Bhairava’) is een geheime vergadering 
waarin zij een karaaf wijn aanbidden, welke geplaatst is 
op een driehoekige, vierkante of cirkelvormige figuur in 
de grond of op een plank. Zij zeggen dan de volgende 
formule op: será faaraa Il of, ‘O wijn, wees vrij van 
het pad van Brahmä’, enzovoort. Alle mannen en 
vrouwen verzamelen op een geheime plek waar geen 
enkele non-vämamärgist wordt toegelaten. Daar kleden 
de mannen een vrouw naakt uit en aanbidden haar. En 
de vrouwen kleden een man naakt uit en aanbidden hem. 
Hier komen zij allemaal, dochters, moeders, zusters, 
schoondochters, enzovoort, samen zonder enig 
schaamtegevoel. Op een bord plaatsen zij vlees, koeken, 
enzovoort en in het midden een grote pot vol wijn. Hun 
leider neemt de pot wijn in de handen en terwijl de 
mantra ‘trlsen’, firtsen ‘Ik ben Bhairava of 
Siva’ gepreveld wordt, drinken ze de wijn, en iedereen 
drinkt dan uit die onreine beker. 

[209] 

Dan kleden de mannen een vrouw of een prostituée 
uit en aanbidden zij haar. Evenzo kleden de vrouwen 
een man uit, geven een zwaard in zijn hand en 
aanbidden hem. De naam Devi of Siva wordt gegeven, 
de geslachtsorganen worden vereerd, er wordt wijn 
gegeven aan de Devi of Siva en daarna drinkt iedereen 
uit de onreine beker. Als ze dan bedronken zijn 
bedrijven ze seks met wie dan ook, een dochter, moeder, 
zus of schoondochter, enzovoort. Soms raken zij in hun 
verdoving handgemeen, slaan met schoenen, of hun 
vuisten, trekken aan mekaars haar, enzovoort. 

Sommige personen geven ook ter plekke over. 
Degene die de grootste adept onder hen is, eet dan al het 
braaksel op. 

val ftafs Afra aft ge fat 
nfvenmgg | fut mama | 
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Degene die fles na fles leegdrinkt in het huis van de 
diksita (wijnverkoper), allerlei kwaad doet in de huizen 
van prostituées, zonder enige vrees of schaamtegevoel, 
wordt in de ogen van de Vämamöärgi’s als de meest 
heilige persoon en zo groot als een wereldse keizer 
gezien. Degene die de slechtste onder hen is wordt de 
grootste genoemd, en degene die schrik heeft om zulke 
dingen te doen is de laagste onder hen, Hun formule is: 

quest vsa: ige: ar fie: U 
Gyänasankalanitantra, 43 

2. Er is in de Tantra gezegd dat als iemand een slaaf 
is van wereldse vrees, vrees voor de geschriften heeft, 
zich voor zijn gezin schaamt en zich schaamt over zijn 
land, dat dan zijn ziel in verbanning is, en dat degene die 
geen schaamte gevoelt bij het plegen van slechte daden 
de eeuwig-vrije God Siva zelve is. 

3. In de Uddísa Tantra en andere boeken komt er de 
volgende formule voor: Laat nissen maken in de vier 
wanden van Uw kamer. Zet in elke nis een volle fles 
wijn. Drinkt uit de eerste fles. Wanneer zij leeg is gaat U 
dan naar de tweede. Daarna naar de derde. Dan naar de 
vierde. Gaat zo voort tot U als een stuk hout zo stijf 
wordt en U op de grond valt. Wanneer U weer tot 
bewustzijn komt, herhaal dan dit proces tot U weder 
neervalt. Wanneer U een derde keer opstaat, zal er geen 
wedergeboorte voor U bestaan. De waarheid is dat zulke 
personen moeilijk weer als mensen geboren zullen 
worden. Voor een lange periode zullen zij in lagere 
schepsels leven. 

4. In de Tantra's van de Vämamärgi’s staat 
geschreven dat seksuele gemeenschap met elke vrouw is 
toegestaan, ongeacht of zij dochter of zuster is, met 
uitzondering van de moeder. Onder de Vämamärgi's 
zijn tien mahävidyä's (esetorische kunsten) bekend. Een 
onderdeel, Mätafgi genaamd, zegt dat zelfs de moeder 
niet verboden moet zijn: “Urraft 4 Wet’ Tijdens de 
geslachtsdaad reciteren zij een mantra teneinde occulte 
kracht te bekomen. Waar in de wereld kunt U dwazen 
gelijk deze mensen vinden? 
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5. Wanneer iemand valsheid wil propageren, zal hij 
zeker de waarheid veroordelen. Zie eens wat de 
Vämamärgi's zeggen: “De Veda's, religieuze geschriften 
en de Puräga’s zijn gelijk prostituées. Maar de Sambhavi 
mudrä van de Vämamärgi’s is gelijk een dame uit een 
respectabele familie’. 

Eerst stichtten zij een religie tegen de vedische leer. 
Soms was dit hun grote steun. Soms ook baseerden zij 
hun slechte praktijken op een of andere puntje in de 
Veda's. 

giamai qú ft t 
[210] 
fd verni | 
aften fer fear 4 aft | 
queen A A Hd aq de 1 


uefa gant frafra aem I Maus. 56 

Zij zeggen dat iemand bij het Sautramani offer wijn 
moet drinken. De ware betekenis van de passage was dat 
bij het Sauträmani offer het sap van de Somavalli plant 
gedronken moet worden. Dan zeggen zij dat het geen 
zonde is vlees te gebruiken als offermiddel bij de 
uitvoering van een offer. Deze zijn allen schooierachtige 
praktijken die door de Vämamärgi’s zijn geïntroduceerd. 

Zij zeggen dat ‘geweld dat toegestaan is bij een 
vedisch ritueel, geen misdadigersgeweld genoemd kan 
worden’. Wij vragen hen dan wat voor zonde het zou 
zijn als hun familieleden gedood en geofferd werden. 

Het is dwaas te beweren dat er geen zonde schuilt in 
vlees eten, wijn drinken of seksuele losbandigheid. 
Zonder een dier pijn te geven kan er geen vlees 
verkregen worden, en iets letsel geven zonder dat het 
verkeerd is geweest, is niet dhärmisch. Drinken is altijd 
slecht en het wordt nergens, behalve in de geschriften 
van de Vämamärgi’s, toegestaan. Seksuele gemeenschap 
zonder huwelijksband is zondig en degene die dit 
verdedigt, is verkeerd. 

Zij schreven verscheidene boeken op naam van de 
zieners en introduceerden offers, die Gomedha 
(koeienoffer) en Asvamedha (paardenoffer) werden 
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genoemd. Zij zeiden dat indien een koe of een paard 
geofferd wordt, zowel de offeraar als het dier naar de 
hemel gaan. In werkelijkheid hebben zij van de woorden 
‘asvamedha’, ‘gomedha’ en ‘naramedha’ die in de 
Brähmana boeken voorkomen, niet de juiste betekenis 
geweten. 

Vraag: Wat is de ware betekenis van ASvamedha, 
Gomedha en Naramedha? 

Antwoord: Deze woorden betekenen:- 


U ar eva: II Sata. 13. 1. 6. 3 
ara fe a: U Sata. 4. 3. 1. 25 
aftvaf ava: Sata. 3.5. 1.5 

amd Hu: II Sata. 13. 2. 11. 2 


Nergens, behalve in de boeken van de 
Vämamärgi’s, komt er een gebod voor om een paard, 
een koe of een mens te doden en het vlees in de homa 
(yajna vuur) te offeren. 

Het zijn de Vämamärgi’s die deze praktijken ingang 
hebben doen vinden. Als zij in de vedische boeken 
voorkomen, is dit door de interpretatie van deze 
Vamamärgi's. In de bovengenoemde citaten is 
asvamedhah de naam van goed en rechtvaardig bestuur 
van het volk, de gave van goede kennis en het offeren 
van boter (gÂí) in het vuur. Met gomedha wordt het 
heiligen van voedsel, de zintuigen, de zonnestralen, de 
aarde, enzovoort bedoeld. Wanneer iemand sterft en hij 
volgens vedische voorschriften gecremeerd wordt, 
noemt men dit naramedha. 


Vraag: De priesters zeggen dat de offeraar en het dier 
beiden naar de hemel gaan en dat door het offer het 
geofferde dier weer tot leven komt. Is dit juist? 

Antwoord: Neen. Indien het waar was dat de offeraar 
en het dier beiden naar de hemel zouden gaan, zou men 
de priester ook kunnen offeren, en hem zodoende naar 
de hemel zenden. Waarom zendt U Uw moeder, vader, 
echtgenote, zoon, enzovoort niet op deze manier naar de 
hemel door hen eerst te doden en hun lichamen aan het 
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vuur te offeren? Waarom komen zij niet wederom tot 
leven vanaf het altaar? 
[211] 

Vraag: Wanneer offers worden uitgevoerd, worden er 
vedische teksten geciteerd. Als de Veda’s dat niet 
toestonden, hoe zou men zulks dan kunnen doen? 

Antwoord: De teksten zijn slechts woorden. Zij 
kunnen niemand weerhouden hen op elke willekeurige 
plaats of gelegenheid te citeren. Deze teksten zeggen 
nergens dat dieren geslacht en geofferd moeten worden, 
bijvoorbeeld wanneer wij 7414 WIET lezen, betekent 


dit dat wanneer de welriekende, lekkere en 
energiegevende stoffen zoals boter, enzovoort in vuur 
gebrand worden, dit de lucht, de regen en het water 
zuivert en de wereld geluk schenkt. Maar deze dwazen 
hebben de ware betekenis niet begrepen. Degenen die 
zelfzuchtig zijn doen niets of nemen niets aan, behalve 
datgene dat hun belangen dient. 

Deze Papistische absurditeiten, zoals offers brengen 
aan overleden voorouders, hebben geleid tot het tot 
stand komen van de meest verschrikkelijke anti- 
vedische godsdiensten, met name boeddhisme en 
jainisme. Er wordt verteld dat in dit land er een koning 
in Gorakhapur was. De Papen vroegen hem een offer te 
brengen waarbij zijn dierbare koningin de dood vond 
door seksuele gemeenschap met een paard. 

Dit bezorgde hem een schok. Hij deed afstand van de 
wereld, gaf zijn koninkrijk aan zijn zoon, werd een 
asceet en begon toen de fraude van deze Papen bekend 
te maken. Cärväka en Abhänaka werden de 
vertakkingen van zijn sekte, Zij maakten teksten zoals: 


qafen: wl ved aftak 

Tft darm da mem feed In 1u 

gamaft st am Syta | 

Tesafie wt ed Tranen I 2 

1. Indien een geslacht dier dat in een offer 
geofferd wordt naar de hemel zou gaan, waarom 
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slachten zij dan niet hun vader en andere familieleden 
teneinde hen naar de hemel te zenden? 

2. Indien $räaddha en tarpana uitgevoerd worden 
ter bevrediging van doden, is het nutteloos reiskosten of 
provisie te geven aan iemand die op reis gaat. Indien 
voor de dode ziel voedsel en water dat in $räddha en 
tarpana geofferd is kan ontvangen, moet een levend 
mens die in een vreemd land woont of op reis is, het 
voedsel en water dat voor hem apart geplaatst is in de 
eetzaal ook kunnen ontvangen. Indien een levend mens 
dit op een afstand van laat ons zeggen tien meter niet 
kan ontvangen, kan een dood mens dit in geen geval. 

Deze redelijke kritiek nam in populariteit toe en hun 
godsdienst breidde zich uit. Toen verscheidene koningen 
en landheren hun geloof aannamen, veranderden de 
Papen hun richting ook. Het ís bij zulke mensen een 
gewone zaak mee te lopen in een richting waar zij hun 
zelfzuchtige belangen kunnen dienen. Zij namen daarom 
ook het jainisme aan. Het jainisme heeft ook een ander 
soort Papisme. Hierover zullen wij in het twaalfde 
hoofdstuk spreken. 

Veel mensen namen het jainisme aan. Maar de 
inwoners van de heuvelachtige gebieden, Benares, 
Kannauj, de westelijke en noordelijke staten werden 
geen jains. Deze jains begrepen de Veda's niet. Zij 
dachten dat de vedische leer slechts uit Papistische 
rituelen bestond en zo begonnen zij ook tegen de Veda’s 
te spreken. Zij stopten met de studie van de Veda’s, de 
heiligkoord ceremonie en het in acht nemen van 
Brahmacarya. Zij vernietigden al de Veda’s en vedische 
geschriften, die zij maar in handen konden krijgen. Zij 
oefenden politieke druk uit op de Ärya’s en bestreden 
hen op verschillende andere manieren. 

Toen zij van nergens tegenstand hoefden te vrezen, 
werden zij overmoedig en zagen zij neer op 
bestudeerders van de Veda's en onderdrukten hen. De 
volgelingen en asceten van hun eigen godsdienst 
behandelden zij echter vol achting. Dit leidde hen tot een 
leven van plezier, luxe en trots. Zij maakten reusachtige 
beelden van hun Tirthankara’s, vanaf Risabhadeva tot 
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Mahävira, en begonnen hen te aanbidden. De jains zijn 
dus de ontwerpers van het aanbidden van stenen 
afgodsbeelden, enzovoort. Aanbidding van God nam af 
en de aanbidding van afgodsbeelden nam toe. De jains 
regeerden ongeveer drie eeuwen over de Äryävarta. 


[212] 

Gedurende deze periode was men de vedische leer bijna 
vergeten. Dit was de toestand van India voor ongeveer 
vijf en twintig eeuwen geleden. 

Er zijn nu tweeëntwintig eeuwen verstreken sinds er 
in de Dravidische staat een brahmaan opstond, die 
Saùkaräcärya genoemd werd. Hij deed aan 
Brahmacarya, las zijn grammatica en vedische 
geschriften en dacht: “wat een verschrikkelijke verlies is 
het dat de theistische vedische leer op zij gelegd is en 
het atheïstische jainisme zich verspreid heeft. Er moet 
hier tegen iets gedaan worden’. Saùkaräcärya had niet 
alleen de vedische literatuur gelezen, maar had ook de 
jainistische geschriften bestudeerd, en zijn argumenten 
waren daarom zeer sterk. De vraag was hoe het jainisme 
tegen te gaan. Hij besloot dat prediken en bespreking de 
juiste middelen waren om dit doel te bereiken. Met dit 
idee kwam hij in Ujjain. De heerser over Ujjain was in 
die dagen Sudhanvä. Hij had de jainistische geschriften 
gelezen en kende wat Saùskrita. 

Saïkara begon daar het vedische geloof te prediken. 
Hij ging naar de koning en zei: “U kent Sanskrita, U is 
belezen in jainistische geschriften en U is een volgeling 
van het jainisme. Ik verzoek U een debat tussen mij en 
jainistische geleerden te organiseren. De voorwaarde is 
dat degene die verslagen wordt de religie van de 
winnende partij moet aannemen, en dat U het ook dient 
te volgen’. 

Alhoewel koning Sudhanvä een jain was, bestond er 
door zijn Saúskrita kennis enig licht in zijn hart, en 
waren zijn gedachten niet totaal afkerig geworden van 
liefde voor de waarheid. Het is een vaste regel dat een 
geleerde er van houdt de waarheid van onwaarheid te 
onderscheiden en dat hij, het eerste aanneemt en het 


SATYÄARTHAPRAKÁSA 421 


laatste verwerpt. Zolang als Sudhanva geen grote 
geleerde ontmoet, was hij in twijfel over wat de 
waarheid en wat onwaarheid was. 

Toen hij Saùkaräcärya had aangehoord, nam hij 
verheugd het voorstel aan en riep hij een vergadering 
bijeen van jainistische geleerden van heinde en verre. De 
vedische leer te ondersteunen en het jainisme af te 
keuren was de taak van Sankara, terwijl de jainistische 
geleerden het jainisme moesten verdedigen de 
vedische leer bekritiseren. Het debat duurde enkele 
dagen. De jains waren van mening “dat er niet zoiets als 
een God zonder begin bestaat welke de schepper van het 
heelal genoemd kan worden. De wereld en de ziel zijn 
volgens hen eeuwig. Zij zijn niet geschapen en sterven 
nooit’. In tegenstelling tot deze beweringen bewees 
Safikaräcärya ‘dat de eeuwig bestaande God de schepper 
is van de wereld. De wereld en de zielen zijn onecht. 
God schiep de wereld door zijn mäyä. Hij is haar 
onderhouder en beëindiger. De zielen en de wereld zijn 
droomachtige onechtheden. God zelve neemt 
verschillende vormen aan stelt zijn steun ten toon’. 

Het debat duurde een hele tijd voort. Op het eind 
werd de jainistische voorstelling als onhoudbaar 
verklaard, en werd de zienswijze van Sakara 
aangenomen. Hierna legden de jainistische geleerden en 
koning Sudhanvä het jainisme opzij, en namen zij de 
vedische leer aan. Toen volgde er een ware 
opschudding. Koning Sudhanvä schreef naar andere 
koningen, die met hem bevriend waren en verscheidene 
debatten werden georganiseerd tussen Saûkara en 
jainistische geleerden. De dagen van het jainisme waren 
echter geteld. De jains leden nederlaag na nederlaag. 
Sudhanvä en andere koningen troffen de nodige 
maatregelen om Safkara over geheel India te doen 
reizen en zij benoemden de nodige lijfwachten voor zijn 
bescherming. Nu verrichtte men weer vajfopavita (de 
heilig-koord ceremonie) en begon men de Veda te 
bestuderen. Gedurende tien achtereenvolgende jaren 
verdedigde Satkara de vedische leer en keurde hij het 
jainisme af, en gedurende zijn leven werd het jainisme 
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ontworteld. Alle gebroken afgodsbeelden van de jains 
die men nu tegenkomt werden ten tijde van Saïkara 
gebroken en allen die gaaf zijn waren door de jains 
onder de grond begraven zodat zij niet gebroken konden 
worden. Het Saivisme bestond ook tot op zekere hoogte 
tijde van Sankara. Sankara keurde dit en ook het 
Vämamärgisme af. 

[213] 

In die tijd was het land zeer rijk en waren de mensen 
zeer vaderlandslievend. Sankara en Sudhanvä 
vernietigden de tempels van de jains niet, daar zij van 
plan waren vedische scholen van hen te maken. Toen de 
vedische leer gevestigd was en men net aan het 
onderwijsplan bezig was, zochten en vonden twee jains,’ 
die ogenschijnlijk de vedische leer hadden aangenomen 
maar in feite fanatieke jains in hun hart waren, en met 
wie Safkaräcärya zeer ingenomen was, een gelegenheid 
om een giftige stof in zijn voedsel te vermengen. Het 
resultaat hiervan was dat hij zijn eetlust verloor en er 
wonden over zijn lichaam uitsloegen, en binnen zes 
maanden blies hij zijn laatste adem uit. 

Deze katastrofe ontnam velen de moed en het 
leerplan vond geen voortgang. Saùkaräcärya had 
kommentaren op S&ríraka Sütra en andere boeken 
geschreven. Zijn leerlingen namen het propageren van 
deze kommentaren ter hand. De voorstelling die Sankara 
had opgezet teneinde het jainisme op te heffen, met 
name “Brahma is echt, de wereld is onecht en de ziel is 
gelijk aan Brahma’ werd overal gepredikt. De 
volgelingen van Sankara stichtten koninkrijken. Srngeri 
in het zuiden, Joshi in het noorden, Bhugovardhana in 
het oosten en Säradämatha in Dvärakä. Zij werden er 
aan het hoofd gesteld en rijkdommen verzamelend 
begonnen zij een luxieus leven te lijden, daar zij een 
zeer vooraanstaande positie verkregen na de dood van 
Sankaräcärya. 

Onze mening over Sankaräcärya is als volgt: Indien 
de theorie van gelijkwaardigheid van God en de ziel en 


1 Abhinivegita en Abhiniveéa hebben in Kedäranätha Sakara vergiftigd. 
-Dra. Aitihäsika niriksapa, part 2, Sarikaräcärya Prakarana. 
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onechtheid van de wereld het persoonlijk geloof was van 
Sankaräcärya, was het niet juist. Maar als hij dit 
standpunt slechts innam om de jains te overbluffen, zit 
er enig goed in. Het geloof van de neo-vedäntisten is als 
volgt: 

Vraag: (Neo-vedäntist): De wereld is onecht als 
een droom, of als het zien van een eind touw als een 
slang, parels als zilver, weerspiegeling als water, of als 
sprookjesland of tovenarij. Brahma alleen is de 
werkelijkheid. 

Siddhänti: Wat bedoelt U met onecht? 

Neo-vedäntist: Hetgeen niet bestaat, maar lijkt te 

Siddhanti: Hoe kan hetgeen niet bestaat, lijken te 
bestaan? 

Neo-vedäntist: door verbeelding. 

Siddhänti: Wat is verbeelding? 

Neo-vedäntist: ‘a&raatardguatar:” II 
‘afrueuagan: *, ‘serai, fimasd vas”, 
of, zich het bestaan van één ding als het bestaan van een 
ander ding voorstellen is verbeelding, en haar 
tegenovergestelde wordt apaväda (of uitzondering) 
genoemd. Door deze twee processen (verbeeelding en 
revisie) kunnen wij ons het “veranderlijke wereldse’ en 
de ‘onveranderlijke God’ voorstellen. 

Siddhänti: U is in de strikken van deze vergissing 
geraakt door touw als iets te beschouwen en een slang 
als niets. Is de slang ook niet iets? Indien U beweert dat 
de slang niet in het touw bestaat, geen nood. Het bestaat 
dus ergens anders en haar indruk is in Uw gedachten. 
Daarom is de slang geen niets. Hetzelfde is ook het 
geval bij het een stomp aanzien voor een mens of een 
parel voor zilver. Wat U in de droom ziet bestaat ergens 
anders en haar indruk is in Uw gedachten. Daarom kan 
men in de droom zich ook niet iets als niets voorstellen. 

Neo-vedäntist: Wij zien in de droom ongeziene en 
ongehoorde dingen, bijvoorbeeld dat ons eigen hoofd 
afgesneden is en wij huilen of een opwaartse stroom van 
water. 

[214] 
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Zulke dingen zijn nooit gebeurd noch heeft iemand hen 
ooit gezien. Hoe kunnen zij dan echt zijn? 

Siddhänti: Dit voorbeeld ondersteunt Uw 
zienswijze ook niet, daar er geen indruk bestaat 
alvorens U ziet of hoort, en geen herinnering zonder een 
indruk. Zonder herinnering is de verschijning van iets 
onmogelijk. Wanneer iemand ziet of hoort dat het hoofd 
van zo of zo iemand in het gevecht is afgesneden en zijn 
broer of vader werkelijk huilt, of hij hoort of ziet dat het 
water van een fontein opspringt, blijft deze indruk in 
zijn gedachten. Wanneer de ziende in wakende toestand 
van de voorwerpen welke hij zag verwijderd is, ziet hij 
in gedachten wat hij ergens anders gezien of gehoord 
had. Wanneer hij deze dingen in gedachten kan zien kan 
hij zijn eigen hoofd afgesneden zien, of zichzelf zien 
huilen of een waterstroom opwaarts zien gaan. 

Dit is ook geen kwestie van zich niets over 
iets voorstellen. Het is net als een schilder die uit zijn 
herinnering de dingen die hij eerder zag of hoorde op 
papier schildert of een kunstenaar die uit herinnering 
een voorwerp tekent waarvan de indruk in zijn 
gedachten leeft. Soms zien wij in de droom dingen die 
wij ons kunnen herinneren, dit wil zeggen die wij in het 
verleden kunnen vinden, bijvoorbeeld ‘ik zie mijn 
leraar’. En soms dromen wij van dingen die lang 
geleden gehoord of gezien waren. Wij kunnen ons dan 
niet herinneren wanneer of waar wij zulke dingen 
gehoord of gezien hadden. Er bestaat geen 
regelmatigheid of opvolging in de droom zoals in de 
wakende toestand. Verder dient men nog één ding te 
bedenken. Een geboren mens ziet nooit gezichten in de 
droom. Dit alles bewijst dat Uw definitie van 
verbeelding verkeerd ís. Het voorbeeld dat dikwijls door 
de Vedäntisten gegeven wordt om hun Vivartaväda 
(wonderbaarlijkheid) te bewijzen, “dat zoals er slechts 
een (onechte) gelijke van de slang in een touw is, is er 
slechts een gelijke van de wereld in Brahma’ is ook 
onhoudbaar. 

Neo-vedäntist: Zonder de basis van verbeelding 
kan het verbeelde iets niet verschijnen, daar er geen 
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verbeelding van een slang mogelijk is alvorens er een 
touw bestaat. 

De slang bestaat in al de drie tijden (verleden, heden, 
toekomst) niet in het touw, maar gedeeltelijke duisternis 
en gedeeltelijk licht maken de gedachte aan een slang 
mogelijk en dan beginnen wij te beven. Wanneer wij 
met behulp van een lamp zeker worden dat het een stuk 
touw is, verdwijnt alle vrees. Evenzo zien wij in de 
werkelijkheid niet bestaande (onechte, valse) wereld in 
Brahma. Wanneer wij ons Brahma realiseren, verdwijnt 
de verschijning van de wereld en wordt het ware bestaan 
van Brahma duidelijk, op dezelfde manier zoals de 
voorstelling van de slang verdwijnt en die van het touw 
blijft bestaan. 

Siddhänti: Wie werd ervan bewust dat de wereld 
in God is? 

Neo-vedäntist: De ziel. 

Siddhänti: Waar kwam de ziel vandaan? 

Neo-vedäntist: Van onwetendheid. 

Siddhänti: Waar kwam onwetendheid vandaan en 
waar woont zij? 

Neo-vedäntist: Onwetendheid is beginloos en zij 
woont in God. 

Siddhanti: Werd Brahma verkeerd voor Brahma 
aangezien? Of voor iets anders? En wie zag Hem 
verkeerd aan? 

Neo-vedäntist: De schaduw van het bewustzijn 
(cidabhäsa). 

Siddhanti: Wat is de aard van deze schaduw 
(cidäbhäsa) van het bewustzijn? 

Neo-vedäntist: Om het eerlijk te zeggen is het 
Brahma (God), God ziet zichzelf verkeerd aan en 
vergeet zijn eigen aard. 

Siddhänti: Wat is de oorzaak van deze 
vergeetachtigheid? | 

Neo-vedäntist: Dit is aan onwetendheid te wijten. 
[215] 

Siddhänti: Is deze onwetendheid de eigenschap 
van de alwetende Brahma of van de gelokaliseerde ziel 
(de ziel van beperkte kennis)? 
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Neo-vedäntist: Van de beperkte ziel. 

Siddhaänti: Bestaat er volgens Uw geloof enig 
bewust wezen naast de alwetende God? Waar kwam 
deze beperkte ziel vandaan? Indien U gelooft in het 
bestaan van de beperkte ziel als gescheiden van God is 
dit in orde, Indien Brahma ergens onwetend is, zal Hij 
over het geheel onwetend moeten zijn. Zoals een 
ongeluk aan een deel van het lichaam het gehele lichaam 
ongeschikt maakt, zal Brahma als Hij onwetend is en 
pijn gevoelt op een bepaalde plek geheel onwetend en 
ongelukkig zijn. 

Neo-vedäntist: Dit is allemaal de werking van de 
beperking (upädhi), niet van Brahma. 

Siddhänti: Is dit upädhi (beperking) bewust of 
onbewust, echt of onecht? 

Neo-vedäntist: Onbeschrijfelijk. Wij kunnen niet 
zeggen of zij bewust of onbewust, echt of onecht is. 

Siddhanti: Deze verklaring van U is aadì eam: 
of geheel absurd. U zegt eerst dat het onwetendheid is. 
En dan zegt U dat U niet weet of het bewust of 
onbewust, echt of onecht is. Dit is net als een mengsel 
van goud en koper. Indien U zulk een mengsel naar een 
essayeur brengt en vraagt: “Is dit goud of koper?’, zal hij 
zeggen ‘noch goud, noch koper, maar een mengsel van 
beiden’. 

Neo-vedäntist: Zie eens. Er bestaan kruikruimte, 
huizenruimte, wolkenruimte en dan de grote ruimte. In 
werkelijkheid bestaat er slechts één ruimte, maar door de 
beperkingen van een kruik, huis en wolk schijnen er 
verschillende ruimten te bestaan. Evenzo verschijnt de 
ene (op ruimte gelijkende) Brahma in verschillende 
vormen aan de domme mensen op grond van de 
beperkingen onwetendheid (mZyä), onwetendheid 
(avidyä), kollektiviteit, individualiteit en het interne 
orgaan. In feite is Hij slechts één. 

Siddhänti: Dit is ook onaannemelijk. Waarom 
gelooft U niet dat de causale wereld, de actuele wereld 
en de zielen los van God zijn en dat God los van hen 
staat als U kruik, huis, wolken en ruimte als vier aparte 
en los van mekaar staande dingen beschouwt? 
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Neo-vedäntist: Zoals vuur door verschillende 
voorwerpen dringt en de vorm van deze voorwerpen 
aanneemt, schijnt God aan de domme mensen toe als 
onzichtbare voorwerpen en zielen daar Hij door deze 
onzichtbare voorwerpen en zielen dringt. Maar in 
werkelijkheid is God niet die onzichtbare voorwerpen 
noch de zielen. 

Siddhänti: De volgende passage ondersteunt onze 
verklaring. 

aften gai Wad ei ed ged aVa | 

vra ajar ed ed uret afgra It 

Kafhopanisad, valli, 5, mam. 9 
Zoals vuur door lange, brede, cirkelvormige, 
kleine en grote voorwerpen dringt en de vorm van deze 
voorwerpen aanneemt, hoewel zij los van hen staat, 
neemt de aldoordringende God de vorm van de interne 
organen waardoor Hij dringt aan, hoewel Hij los van hen 
staat. 

Neo-vedäntist: Indien U duizend potten vol water 
onder de zon plaatst, zullen er duizend zonnen in die 
potten verschijnen, terwijl er maar één zon bestaat. 
Indien de potten worden gebroken of het water uit hen 
wordt weggehaald of als het water uit hen valt, zal de 
zon niet breken noch zich bewegen noch vallen. Evenzo 
valt de schaduw van God op de interne organen. Dit 
noemen wij de schaduw van het bewustzijn (cídabhäsa) 
of ziel. De ziel bestaat zolang het intern orgaan bestaat. 
Wanneer kennis het intern orgaan vernietigt, wordt de 
ziel God. Deze schaduw van het bewustzijn kent haar 
[216] 
eigen heilige kracht niet en neemt de staat van de 
bedrijver, genieter, gelukkige, ongelukkige, 
onrechtvaardige, rechtvaardige, geboorte, dood, 
enzovoort aan. Gedurende deze tijd is zij in de 
verbanning van het wereldse. 

Siddhänti: Deze uitleg van U is onaannemelijk. 
De zon heeft een vorm. De potten met water hebben ook 
een vorm. De zon staat los van deze potten en deze 
potten staan los van de zon. Alleen dan is 
weerspiegeling mogelijk. Indien die potten vormloos 
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waren geweest, zou die weerspiegeling ook onmogelijk 
zijn. God is vormloos en aldoordringend. Hij staat niet 
los van niets en niets staat los van Hem. Zij zijn alleen 
maar op grond van de verhouding doordringer en 
doordrongene twee los van mekaar staande begrippen. 
De wet van overeenkomst en verschil (anvaya en 
vyatireka) toepassende zijn de doordringer en de 
doordrongene onafscheidelijk, maar los van mekaar. 
Indien zij gelijkwaardig waren, zou niets door een ander 
ding kunnen dringen. Dit is uitgelegd in de Antaryämi 
Brähmana van de Brhadäranyaka Upaniísad. 
Er is geen weerspiegeling van Brahma mogelijk. 
Want zonder vorm is weerspiegeling onmogelijk. Uw 
geloof dat Brahma de ziel wordt door de beperkingen 
van de interne organen is kinderachtig. Interne organen 
zijn verplaatsbaar en beperkt. God is onverplaatsbaar en 
onbeperkt. Indien U niet gelooft in het apart bestaan van 
God en de ziel, zie dan ons bezwaar dat de God van de 
plaats waar het intern orgaan naar toe zou gaan dom zou 
worden en de God van de plaats vanwaar het intern 
orgaan zou vertrekken in wijsheid achtergelaten zou 
worden. Zoals een paraplu, die van de ene plaats naar de 
andere verplaats wordt, het licht van waar het is 
wegneemt en het duidelijk zichtbaar laat op de plaats 
van waar zij weggehaald wordt, zouden de interne 
organen God op elk moment geleerd, dom, gelukkig of 
ongelukkig kunnen maken. De ondeelbare God zou, 
omdat Hij een bewust wezen is, geheel dom worden. Er 
bestaat nog een ander punt. Hetgeen de door het intern 
orgaan beperkte God zou zien in Mathurä, zou de door 
het intern orgaan beperkte God in Benares zich niet 
kunnen herinneren, SARA A Wft am of, 
daar de dingen die door iemand ervaren zijn niet door 
een ander herinnerd kunnen worden. De schaduw van 
het bewustzijn dat een bepaald iets te Mathurä ziet, 
woont niet in Benares (=Käéi). Hetgeen de schenker van 
licht is aan het intern orgaan in Mathurä is niet de God 
van Benares. 
Indien God zelf de ziel is, en niet een losstaand iets, 
zou de ziel alwetend zijn. Indien de weerspiegeling van 
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God apart van Hem staat, zou niemand kennis van de 
dingen, die hij in het verleden zag of hoorde, dragen. 
Indien U zegt dat omdat Brahma één is, herinnering 
mogelijk is, dan zouden de domheid of het leed van de 
ene plaats de gehele Brahma dom en ongelukkig maken. 
Door zulke uitleg te geven heeft U de eeuwige, reine, 
wijze, eeuwig-vrije God onrein, dom en verbannen 
gemaakt. De ondeelbare God heeft U deelbaar gemaakt. 

Neo-vedäntist: Ook een vormloos ding heeft een 
schaduw. De lucht werpt haar schaduw in een spiegel, 
het water, enzovoort en schijnt blauw of donkergetint te 
zijn. Evenzo valt de schaduw van God op de interne 
organen. 

Siddhänti: Indien de lucht geen vorm heeft, kan 
niemand haar zien. Hetgeen niet door het oog gezien kan 
worden, kan geen zichtbare schaduw in een spiegel of 
het water werpen. Alleen iets dat een vorm heeft kan 
donker- of lichtblauw schijnen, maar niet een vormloos 
voorwerp. 

Neo-vedäntist: Wat is dan het blauw dat U boven 
ziet en waarvan U de schaduw in de spiegel kan zien? 

Siddhäntí: Dit zijn water-, aarde-, en vuurdeeltjes 
die van de aarde zijn opgestegen. Indien er geen water 
[217] 
was op de plaats vanwaar regen komt, hoe zou het dan 
regenen? Al wat boven drijft is een waterachtige stof. 
Zoals mist vanuit de verte een vaste stof lijkt en van 
nabij dunner wordt, is het water dat in de lucht blauw 
lijkt. 

Neo-vedäntist: Is onze uitleg van het touw en de 
slang of van de droom verkeerd? 

Siddhänti: Uw argumentatie is verkeerd. Dit 
hebben wij reeds duidelijk gemaakt. Vertelt U ons eens 
wie vanaf het begin domheid bezit. 

Neo-vedäntist: Brahma (God). 

Siddhänti: Is God alwetend of bezit Hij beperkte 
kennis? 

Neo-vedäntist: Hij is noch alwetend noch beperkt 
in kennis, omdat onbeperktheid beperktheid van 


430 HOOFDSTUK. XI 


kennis slechts in iets dat beperkt is, gevonden kunnen 
worden. 

Siddhäntí:: Wie is onder beperkingen? 

Neo-vedäntist: Brahma. 

Siddhänti: Dan is het toch Brahma die onbeperkte 
en beperkte kennis bezit. Waarom ontkende U dit dan? 
Indien U zegt dat beperking onecht en verbeelding is, 
vragen wij U: “Wie is de verbeeldende’? 

Neo-vedäntist: Is de ziel God of los van God? 

Siddhanti: Los van God. Indien de ziel God was 
zou een ziel die valse verbeeldingen heeft, geen God 
kunnen zijn. Hoe kan een vals iets waar zijn? 

Neo-vedäntist: Wij noemen de waarheid en de 
onwaarheid onecht (vals). Hetgeen de tong uitspreekt is 
ook onecht (vals). 

Siddhänti: Als Uw gedachten vals zijn en Uw 
spraak vals is, waarom is Uzelf dan niet vals? 

Neo-vedäntist: Dat doet er niet toe. Waarheid en 
onwaarheid zijn beiden verbeelding en zij zijn de basis 
van het bewijs van beiden. 

Siddhänti: Als U de basis is van waarheid en van 
onwaarheid, is U zowel een dief als een bankier. U is 
daarom onbetrouwbaar. Alleen degene die altijd oprecht 
denkt, oprecht spreekt, oprecht handelt, nooit verkeerd 
denkt, nooit verkeerd spreekt en nooit verkeerd handelt, 
is betrouwbaar. Wanneer U Uw eigen overtuiging 
vervalst, is U klaarblijkelijk vals. 

Neo-vedantist: Gelooft U in de eeuwige Maya 
(onwetendheid) die bij Brahma berust en Hem toch 
omsluiert? 

Siddhänti: Nee, ik geloof er niet in. U 
interpreteert Mäyä als iets dat niet bestaat maar toch 
verschijnt. Zulke dingen kunnen alleen intellectueel 
blinden aannemen. Hetgeen niet bestaat kan nooit 
verschijnen. 

Kan er een foto van de zoon van een steriele 
vrouw bestaan? Uw redenering gaat ook in tegen de 
passages van de Chändogya Upanisad en andere 
Upanigad’s: ‘Ja: dear: gaf: var | 
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| Neo-vedäntist: Bekritiseert U Vasistha, 
Sanikaräcärya, Niscaladäsa en andere geleerden die 
ent dan U waren? Vasistha, Niscaladäsa en 
afkaräcärya schijnen geleerder dan U. 
[218] 

Siddhänti: Is U ontwikkeld of onontwikkeld? 

Neo-vedäntist: Wij zijn ook enigszins ontwikkeld. 

Siddhaänti: Wel, vertel ons dan het standpunt van 
Vasistha, Sankaräcärya en Niscaladäsa. Wij bestrijden 
hen. Degene die zijn standpunt bewijst, is groter. Indien 
Uw standpunt en de hunne onbetwistbaar zijn, waarom 
kunt U dan onze voorstellen niet logenstraffen door Uw 
argumenten? Eerst dan kunnen hun zowel als Uw 
voorstellen aannemelijk zijn. 

Onze mening is dat Saûkaräcärya, enzovoort dit 
standpunt slechts innamen om het van de jains te 
winnen, aangezien de meeste geleerden dikwijls dingen 
aannemen die tegen hun overtuiging zijn teneinde, op 
een bepaalde plaats of tijd, in een voordeliger positie te 
raken. En indien zij in de gelijkwaardigheid van God en 
de ziel of de onechtheid van de wereld geloofden en de 
echtheid van wereldse zaken ontkenden, waren zij 
verkeerd. 

Ten aanzien van de leer van Niscaladasa is er 
hier een voorbeeld. Hij schrijft “stat aansfaardamern 
in Vzritti-prabhäkara, of dat de ziel God is omdat zij 
bewust is. Dit is een kinderachtige voorstelling. Twee 
dingen kunnen niet slechts uit hoofde van overeenkomst 
gelijkwaardig zijn, verschil staat altijd in de weg. 
Bijvoorbeeld, als iemand zegt glue srensfitn vsa 
of “dat aarde en water gelijkwaardig zijn omdat zij geen 
leven hebben’ is dit een gebrekkige voorstelling. 
Hetzelfde geldt in het geval van Niscaladäsa. 
Beperktheid, onvoldoende kennis, feilbaarheid, 
enzovoort zijn de eigenschappen van de ziel en 
onderscheiden haar van God. Aldoordringendheid, 
alwetendheid, onfeilbaarheid, enzovoort zijn de 
eigenschappen van God en zij onderscheiden Hem van 
de ziel. God en de ziel zijn dus niet gelijk. Aarde en 
water zijn gescheiden, omdat reuk, hardheid, enzovoort 
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de onderscheidene hoedanigheden van de aarde zijn en 
smaak, vloeibaarheid, enzovoort de onderscheidene 
hoedanigheden van water zijn. Evenzo hebben God en 
de ziel hun onderscheidene hoedanigheden. Daarom 
waren zij nooit gelijk in het verleden, zijn zij niet gelijk 
in het heden en zullen zij nooit gelijk zijn in de 
toekomst. U kunt uit dit weinige de geleerdheid van 
Niscaladäsa peilen. Voor wat betreft Vasistha, die de 
Yoga-Väsistha samenstelde, hij blijkt een hedendaagse 
neo-vedäntist te zijn. Dit werk is niet samengesteld door 
Valmiki, Vasistha of Rämacandra noch zeiden of 
hoorden zij het. Zij waren allen volgelingen van de 
Veda's. Zij hebben nooit iets kunnen schrijven of 
zeggen tegen de vedische (leer)stellingen. 


Vraag: De gelijkwaardigheid van God en de ziel 
is in de Säriraka Sûtra, die door Vyäsa samengesteld is, 
bewezen. 

qanssfente: Ga er III 

aan affen: 1 2 

faftennu garage: 1 3 1 

Wan, genant ara: In 41 

td Va amada: u 5u 

Vedanta Sütra IV. 4, Sü 1, 5-7, 9 


1. De ziel, zich haar eigen kracht realiserende 
welke vóór de aard van God bestond, manifesteert zich 
zelf. Dit blijkt duidelijk uit het woord sva (zelf). 

2. Acärya Jaimini is van mening dat de ziel 
zichzelf vestigt in de vorm van God om redenen dat 
zulke passages als Saar Tagan, of Hij is de 
“älmä- geest (=spirituele identiteit) die vrij is van 
zondigheid, gebruikt worden. 

3. Acärya Audulomi is van mening dat de ziel in 
zaligheid bijft in de vorm van zuivere intelligentie, daar 
de passages van de Brihadäranyaka Upanisad zeggen dat 
zij één met God wordt. 

[219] 
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4, Vyäsa gelooft in het niet verschillen van de ziel 
en God op grond van de passages die wijzen op de 
hogere machten, die hierboven zijn genoemd. 

>. De Yogi met zijn occulte machten behoudt zijn 
heilige kracht daar hij geen meester boven zich heeft. 
Hij wordt de meester van allen. Hij is dus in zaligheid. 

Antwoord: 1. De Sütra’s betekenen niet dit. Hun 
zuivere interpretatie is als volgt: Zolang de ziel zich niet 
bevrijdt van alle onreinheden en zich haar eigen reine 
kracht realiseert, kan zij God niet realiseren en van 
zegen genieten. 

2. Acärya Jaimini is van mening dat wanneer de 
Yogi vrij van zonden is en hogere machten verkrijgt, hij 
alleen dan de zegen van zaligheid, door het nauwe 
contact met God, kan genieten. 

3. Wanneer de ziel vrij van onwetendheid en 
andere gebreken is en in haar zuivere kracht van 
intelligentie is, dan pas vindt zij zichzelf echt verwant 
aan de kracht van God. Dit is de mening van Audulomi 
Äcärya. 

4. Wanneer de ziel in dit leven zelf hogere 
machten en zuivere kracht verkrijgt, dan herkrijgt zij 
haar vroegere reine aard. Dit is de mening van Äcärya 
Vyäsa. 

>. Wanneer de Yogi waarlijk overgave in zich 
heeft, realiseert hij zich God en smaakt dan het geluk 
van zaligheid. Daar is hij geheel onafhankelijk. In de 
zaligheid bestaat er geen superioriteit en 
minderwaardigheid. Alle bevrijde zielen zijn hetzelfde. 

Indien U deze Sütra’s niet interpreteert zoals wij het 
gedaan hebben, zullen zij niet met de volgende Sütra’s 
overeenkomen: 


tardsguaed: U 1 1. 1.16 
Vaere |2 Lid 
faro a Aat 13 1. 1.22 
aftma a vert Mita 14 1. 1.19 
AET EARN, ISI 1. 1.20 


Haergereard: U 6 1. 1. 21 
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Wi vaert fe aeta I7n 1.2. 11 
HUTde A rt: 8 Il 1.2.3 


staafafteefsg vaterden I on 1. 2. 18 
Wûuwsäsft fe Beast Hion 1.220 


Vyäsamunikrtavedäntasüträni 


1. Betekenis: De ziel, die iets anders dan God is, 
is niet de schepper van het heelal. De schepping van het 
heelal kan niet aan de ziel, die beperkte macht en 
onvoldoende kennis bezit, worden toegeschreven. 
Daarom kan de ziel geen God zijn. 

W dad verm vald | 

Taittiriya Upanisad(Brah. Valli A. 7) 
[220] 

De ziel en God zijn gescheiden van mekaar. Hun 
verschillende karaktertrekken zijn reeds uitgelegd. 
Indien dat niet het geval was, zou het zinloos zijn te 
zeggen dat de ziel God verkrijgt en gelukkig wordt. De 
ziel en God zijn daarom niet één. 


fee wid: gen: A ama We: | 
ao Wa: Gi Ve: U: 
Mundaka Upanisad2. 1. 2 
3. God is vergevend, rein, lichaamloos, 
aldoordringend, innerlijk en uiterlijk in alles, 
ongeschapen, vrij van geboorte, dood, incarnatie, 
enzovoort. Hij is vrij van beëindiging, beïnvloeiding, 
lichaam en gedachten. Hij is het licht. Deze zijn de 
eigenschappen van God. De ziel is fijner dan de eeuwige 
en onvergankelijke materiële oorzaak. Maar God is 
fijner dan de ziel, de fijnste van allen. 

4, Uit dit citaat blijkt dat de ziel in contact (yoga) 
komt met de doordringende God, en dat God in contact 
komt met de ziel. Nu bewijst het woord contact dat God 
en de ziel van mekaar gescheiden zijn, daar contact altijd 
bestaat tussen twee verschillende voorwerpen. 

>. De eigenschappen van God zijn 
aldoordringend, enzovoort. Verder is God de 
doordringer en de ziel de doordrongene. Dit bewijst dat 
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God en de ziel verschillen. Indien zij hetzelfde waren, 
zou doordringing van de andere niet mogelijk zijn. 

6. God verschilt van de ziel. Evenzo is Hij ook 
verschillend van zintuigen, interne organen, de aarde en 
de andere elementen, richting, lucht, zon, enzovoort en 
van de geleerden, die deva’s worden genoemd en van de 
bovengenoemde dingen genieten. 

7. In de Upanigad staat: ‘ti vir gea 
dier’, of ‘Deze twee, God en de ziel, treden de innigste 
kelder binnen, d.i. het geweten (hart). Zulke passages 
komen veel in de Upanisads voor. 

8. Verder: Tt Wa: WK, of God is niet 
belichaamd. De eigenschappen, handelingen en aard van 
God worden niet in de ziel gevonden. 

9. God werd genoemd antaryämi (alwetend; 
doordringend) door (adhidaiva) de gedachten en de 
zintuigen, door (adhibhüta) de aarde en andere 
elementen en door (adhyätma) al de zielen. In de 
Upanigads wordt God aldoordringend, enzovoort 
genoemd. 

10. De belichaamde ziel is geen God daar God in 
aard verschillend is van de ziel. 

Deze Särfraka Sütra’s bewijzen dat God en de ziel 
verschillend zijn. De neo-vedäntisten hebben nog een 
weg om hun zienswijze te ondersteunen, met name 
upakrama en upasaúhära. Ook dit is niet aannemelijk. 
Hun schepping begint met God en hun beëindiging is in 
God. Als zij niet geloven in een ander bestaan, dan 
worden schepping en beëindiging beiden de funkties van 
God alleen. Dergelijke verklaringen maken het moeilijk 
voor de neo-vedäntisten. Verandering, schepping, 
onwetendheid, enzovoort kunnen nooit aangenomen 
worden in geval van de onveranderlijke, reine, eeuwige 
en onfeilbare God. Zelfs na de beëindiging blijven God, 
de zielen en de materiële oorzaak bestaan. Hun theorie 
over de beëindiging is dus ook verkeerd. Er bestaan vele 
andere meningen van hen die tegen de Veda's en andere 
geschriften zijn. 
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Nadien bleef India lange tijd onder de invloed van de 
leer van de jains en Saûkaräcärya, en hun volgelingen 
hadden steeds kritiek op elkaar. Drie honderd jaren na 
Saûkaräcärya verscheen een machtige koning, 

[221] 

Vikramaditya van Ujjain, op het toneel; hij maakte een 
eind aan de onderlinge twisten tussen de verschillende 
heersers en hij herstelde de vrede. Daarna kwam koning 
Bhartrihari die zeer geïnteresseerd was in de Saùskrita 
dichtkunst en ook enige kennis van religieuze 
geschriften bezat. Hij deed afstand van zijn koninkrijk 
en werd een sannyäsí. Duizend jaren na Vikramäditya 
kwam koning Bhoja. Hij moedigde de studie van de 
grammatica aan en leidde de dichtkunst en andere 
branches van wetenschap zo in dat zelfs Kalidäsa, die 
slechts een schaapherder was, de schrijver van een 
gedicht, Raghuvanga, kon worden. Elkeen die koning 
Bhoja met een mooi gedicht naderde, werd hooggeacht 
en werd beloond. Nu begon er een periode waarin 
koningen en de rijken het lezen staakten. 

Alhoewel er vóór Saùkaräcärya en na het 
Vämamärgisme enkele sekten, zoals het Saivisme, 
waren verrezen, waren deze sekten niet machtig. De 
Saiva’s namen in kracht toe na koning Vikramäditya. De 
Saiva’s hebben verschillende vertakkingen zoals 
Pasupata’s, enzovoort. Ook het Vämamärgisme heeft 
tien Mahävidyä’s (of, ‘grote wetenschappen’). De 
mensen begonnen Saùkaräcärya aan te zien als de 
incarnatie van Siva. Zijn sann yäsi volgelingen namen 
ook het Saivisme aan en voegden het Vämamärgisme bij 
hun geloof. De Vämamärgis zijn aanbidders van Devi 
(godin), de vrouw van Siva, en de Saiva’s zijn 
aanbidders van Siva zelf. Tot nu toe dragen beiden 
rudräksa en rozekransen, en besmeren zij hun voorhoofd 
met as. Maar de Saiva’s zijn niet zo tegen de Veda’s als 


de Vämamärgi’s. 


fien, för, padt veraf U 1 
CAL Pe muf fä &, 
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Ue U PI PEEN BRU Eda | 
af: meft: gaf ninae fran, 
ages 4: maalt Aen A vd derne: I 2 Ii 

Zo zijn er nog veel citaten: Vervloekt is de 
persoon die geen as op zijn voorhoofd en geen mudräksa 
om zijn nek heeft. d Goes aur of, hij moet 
verafschuwd worden als iemand van de achtergestelde 
klasse (kaste). 

2. Degene die 32 kralen om de hals, 40 op het 
hoofd, 6 in elk oor, 12 aan elke pols, 16 aan elke arm, 1 
in de kleine haarlok op het achterhoofd en 108 op het 
hart draagt, wordt de god Siva zelf. Dit is de opinie van 
de Säkta’s. 

De Säkta’s (Vämamärgi’s) hebben ook een dergelijk 
geloof. In de loop van de tijden introduceerden zij de 
aanbidding van beelden die het vrouwelijk 
geslachtsorgaan voorstelden, welke zij jalaädhärí 
(letterlijk “waterpot”) noemden, en die het mannelijk 
geslachtsorgaan voorstelden welke zij liga noemden. 
Deze schaamteloze wezens voelden geen schaamte in 
het introduceren van zulk een obscure praktijk. “arét 
ai a raft’, of: Het is waarlijk zo dat een zelfzuchtig 
mens blind is voor de duistere zijde van zijn handelingen 
en dat hij in staat is de gemeenste dingen te doen 
teneinde zijn zelfzuchtig doel te bereiken. Zij geloven 
dat beeldenverering en aanbidding van de 
geslachtsorganen de hoofdmiddelen zijn ter verkrijging 
van juist gedrag (dharma), welvaart (artha), genoegen 
(Ama) en bevrijding (moksa). Toen de jains na koning 
Bhoja beelden in hun tempels plaatsten en daar gingen 
om hen te aanbidden, gingen de leerlingen van de Papen 
ook er naar toe. Dit was de tijd toen er ook andere sekten 
in het westen opkwamen en de moslims ook in 
Aryävarta begonnen te komen. Toen maakten de Papen 
de volgende tekst:- 


dq aaa uai u: mend | 
sten eardsft a meat | 
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[222] 

‘De Yävaní taal mag nooit gesproken worden in welke 
moeilijkheid men zich ook bevindt, zelfs al zou men 
moeten sterven, Redt U zelf ook niet door in een jain 
tempel te gaan, zelfs als er gevaar bestaat dat U onder 
een olifantspoot vertrapt zal worden. Dit betekent dat het 
beter is onder de poot van een olifant te sterven dan in 
een jain tempel asiel te zoeken’. Zij begonnen hun 
leerlingen aldus te onderrichten. Wanneer iemand hen 
vroeg of zij enige authentieke geschriften over hun 
geloof konden aanhalen, zeiden zij “ja’. Wanneer deze 
persoon hen met eigen ogen wilde zien, lazen zij enige 
passages uit Märkandeya Puräna, enzovoort daar er in de 
Durgäpäfha melding gemaakt wordt van Devi. 

Toen Bhoja koning was, schreef iemand onder het 
pseudoniem Vyäsa de Märkandeya en de Siva Puräna’s. 
Toen koning Bhoja dit te horen kreeg, strafte hij de 
pandita's door opdracht te geven dat hun handen 
afgesneden (geamputeerd) moesten worden. Hij gaf 
opdracht dat degene die gedichtenbundels of andere 
boeken samenstelde, dat onder eigen naam moest doen 
en niet onder de naam van zieners en heiligen. Dit 
wordt vermeld in de geschiedenis Safijivani die door 
koning Bhoja is geschreven en die bij het Tivär 
geslacht van Bhinda, een stad in de staat Gwalior, 
berust. De Räo-saheb van Lakhunä en zijn klerk Räma 
Dayäla Caube hebben het met hun eigen ogen gezien. 
Daar staat duidelijk geschreven dat Vyäsa 4.400 teksten 
in de Maháäbhärata heeft geschreven en dat zijn 
leerlingen 5.600 teksten daarbij hebben gevoegd. De 
hele Mahäbhärata bestond dus uit 10.000 teksten. Ten 
tijde van keizer Vikramäditya werden er 20.000 teksten 
in gevonden. Koning Bhoja zegt dat ten tijde van zijn 
vader de Mahäbhärata uit 25.000 teksten bestond en dat 
het in zijn tijd uit 30.000 teksten bestond. Indien dit zo 
voortging zou na verloop van tijd dit een kameellading 
worden. Koning Bhoja zegt ook dat indien de mensen 
de Puräna's en andere boeken op naam van de zieners 
schrijven, het volk van India misleid zal worden en de 
vedische leer een groot verlies zal lijden. Dit bewijst dat 
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koning Bhoja enige liefde koesterde voor de Veda’s. Er 
staat in zijn Bhoja-prabandha geschreven:- 


velen meden: gef Ts re | 


ard afd erat qgend, fan aju ace 1 
Koning Bhoja had in zijn koninkrijk expert 

mecaniciëns. Zij hadden aan een machine, in de vorm 
van een paard, een mechanisme toegevoegd dat het 11 
kosa’s (ongeveer 35 kilometer) in ongeveer 25 minuten 
(Eén kaccí ghadi) en 27% koga's (ongeveer 90 
kilometer) in één uur kon afleggen. Deze machine kon 
zich zowel op de grond als in de lucht voortbewegen. 
Zij hadden ook een waaier uitgevonden die, zonder 
menselijke hulp, een behoorlijke hoeveelheid koele 
lucht produceerde. Indien deze twee machines heden 
ten dage nog bestonden, zouden de Europeanen niet zo 
opgeblazen doen. 

De Papen deden hun uiterste best om hun leerlingen 
er van te weerhouden de jain tempels te bezoeken. Het 
lukte hen echter niet. De mensen gingen er naar toe en 
luisterden naar de religieuze debatten. De jainistische 
Papen prikkelden de nieuwsgierigheid van de leerlingen 
van de Pauranistische Papen. Nu moesten de 
Pauranistische Papen iets doen om te voorkomen dat het 
hele volk jain ging worden. Uiteindelijk besloten zij de 
Jains na te apen door het maken van incarnaties, beelden, 
tempels en religieuze geschriften, zoals de 24 jain 
Tirthankara’s. Zij vonden ook 24 incarnaties van God 
uit. Zij maakten ook tempels en beelden. De jains 
hadden Ádí-Puräna’s en Uttar-Puräna’s. Zij schreven 
ook achttien Purzna ’s. 

Honderdvijftig jaren na koning Bhoja begon de 
Vaisnava sekte. Het werd opgericht door een zekere 
Sathakopa van een Kanjara-varna. Deze sekte maakte 
toen weinig opgang. Het volgend hoofd van deze sekte 
was Munivähana van de Bhaùgi-clan. Het derde hoofd 
was Yävanäcäryya, een Mohamedaan. Het vierde hoofd 
Rämänuja kwam uit een respectabel brahmanen-gezin. 
De sekte nam onder hem een grote vaart. 

[223] 


440 HOOFDSTUK XI 


De Saiva’s schreven de iva Puräna, de Sakta’s 
schreven de Deví Bhägavata, de Vaisnava’s schreven de 
Vísnu Puräna. Zij gaven deze boeken niet hun eigen 
namen, daar zij anders niet als authentiek beschouwd 
zouden worden. Zij schreven hen op naam van de ziener 
Vyäsa, enzovoort. Zij worden Puräna's (letterlijk oude 
boeken) genoemd terwijl zij in feite navina (nieuwe 
boeken) genoemd moesten worden. Dit is precies als 
wanneer een arme man zijn zoon Keizer, of nieuwe 
dingen oud noemt. Deze Puräna’s staan vol van de 
twisten die bestaan tussen deze sekten. 

Laat ons eerst de Devi Bhägavata Puräna onder de 
loupe nemen. Er staat daarin geschreven dat er een 
vrouwelijke god bestond die Sri genoemd werd en 
meesteres van de stad Sripura was. Zij schiep het heelal. 
Brahmä en andere (dat zijn Visnu en Mahadeva) werden 
ook door haar geschapen. Een verlangen kwam in haar 
op. Zij wreef zich in de handen en zie daar ontstond er 
een blaar. Brahmä werd uit deze blaar geboren. De 
godin vroeg hem met haar te trouwen. Brahmä zei ‘Gij 
zijt mijn moeder. Ik kan niet met U trouwen’. De 
moeder werd kwaad om dit antwoord en verbrandde de 
zoon. Toen schiep zij een andere zoon door op dezelfde 
manier in de handen te wrijven. Hij werd Visnu 
genoemd. Ook aan hem deed zij hetzelfde voorstel. Hij 
stemde ook niet toe, en werd verbrand. Zij schiep weer 
een zoon op dezelfde manier. Hij werd Mahadeva 
genoemd. Zij zei tot hem: “Trouw met mij’. Hij 
antwoordde “Ik kan niet met U trouwen alvorens gij de 
vorm van een andere vrouw aanneemt’. De godin deed 
dat. Dan vroeg Mahädeva “Wat betekenen deze twee 
hoopjes as?’ De godin antwoordde: “Deze twee zijn Uw 
broers. Zij volgden mijn bevelen niet op en daarom heb 
ik ze verbrand’. Mahädeva zei toen “Wat zal ik alleen 
kunnen uitvoeren? Breng deze twee weer tot leven en 
maak nog twee vrouwen. Dan zullen de drie mannen 
met de drie vrouwen trouwen.’ De godin deed dit, en de 
drie mannen trouwden met de drie vrouwen. 

Wat grappig! Zij trouwden niet met hun moeder maar 
wel met hun zusters. Was dit juist? Daarna werden Indra 
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en anderen geboren. Brahmä, Visnu, Rudra en Indra 
werden benoemd tot draagstoeldragers, enzovoort. Deze 
mensen maakten al deze absurde verhalen. 

Aan hen zou gevraagd moeten worden wie het 
lichaam van deze godin en de stad Sripura gemaakt 
heeft, en wie de moeder en vader van deze godin waren. 
Indien U zegt dat die godin eeuwig is, is dit onmogelijk. 
Niets dat het gevolg van een combinatie of 
samenstelling is, kan eeuwig zijn. Indien er aarzeling 
bestond vóór het huwelijk tussen de moeder en zoon, 
wat voor goeds bestond er dan in het huwelijk tussen 
zuster en broer? 

Zoals in de Devi Bhägavata Puräna de 
ondergeschikte posities aan Mahädeva, Visnu en 
Brahma, enzovoort en de superieure positie aan de godin 
zijn toegeschreven, zijn de godin en de anderen lagere 
posities toegeschreven in de Síva Puräna. Zij zijn daarin 
de slaven van Mahaädeva, en hij de schepper. 

Indien het dragen van rudräksa dat slechts een zaad 
van een boom is, en het besmeren met as tot zaligheid 
kunnen leiden, dan moeten ezels en andere dieren zoals 
zwijnen, honden, enzovoort die in as rollen en de Bhils 
en Kanjara's die deze kralen dragen, zeker bevrijd 
worden. 


Vraag: De Käläeni-rudropanisad geeft de methode 
van met as besmeren aan. Is dit vals? In de Yajurveda 
komen teksten zoals “zArgä SAETo’ enzovoort over 
het besmeren met as. De Puräna's zeggen dat rudräksa 
de boom is die uit een traan, uit het oog van Rudra, 
oprees. Daarom wordt het dragen van haar zaden als 
heilig beschouwd. Het dragen van desnoods één 
rudräksa kraal vrijwaart de drager van zonden, en 
verzekert hem van de hemel. Er rest dan geen vrees 
voor God, de dood of de hel. 

Antwoord: De Kälägni-rudropanisad is door één of 
andere assmeerder geschreven. Het geeft zulke gekke 
dingen op als Gra vaar tar ar Yeilen:’, enzovoort 
of ‘de eerste bestrijking van het as is bhürloka’. Hoe kan 
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de streep die U dagelijks trekt Ahüloka of haar betekenis 
zijn? 
[224] 

Voor wat de passage uit de Yajurveda betreft die U 
heeft aangehaald, ‘zaraë raars’, enzovoort kunnen wij 
zeggen dat dit niets met asbesmering of tripundra te 
maken heeft. De Satapathabrähmana zegt: “aad 
araaftd:’, ‘O God, helpt U mij dat het licht van mijn 
ogen driemaal zoveel moge zijn, d.w.z. dat het voor 
driehonderd jaar zal mogen voortbestaan en dat ik zo 
een rechtvaardig leven moge lijden dat ik mijn zicht niet 
verlieze’. 

Hoe gek is het te geloven dat een boom uit een traan 
kan groeien. Bestaat er iemand die verandering in de 
natuurwetten kan brengen? Zoals het zaad is, zal de 
boom ook zijn. Dit is de volgorde die door God geregeld 
is. Het kan niet anders zijn. Daarom is al dit gedoe van 
het dragen van rudräksa, as, tulasí, kamaläksa, gras 
sandal, enzovoort slechts de handelwijze van wilden. 

Deze Vämamärgi’s en Saiva’s zijn over het algemeen 
kwaaddoeners, ruziezoekers en niet plichtsgetrouw. Er 
bestaan heel weinig mensen onder hen die niet in zulke 
dingen geloven en goede daden verrichten. Indien de 
boodschappers van de God van de dood bang zijn voor 
rudräksa en as, dan moeten politieagenten ook bang zijn 
voor deze dingen. Als honden, leeuwen, slangen, 
schorpioenen, vliegen en muskieten niet bang zijn voor 
hen die rudräksa dragen en zich met as besmeren, hoe 
zullen dan de dienaars van de wet bang voor hen kunnen 
zijn? 


Vraag: Waarom veroordeelt U hen? Het Saivisme en 
dergelijke sekten zijn erkend in teksten van de Veda’s, 
zoals blijkt uit deze teksten: 

JAK E& Had | Yajurveda 16. 1 
raa a faa a | Yajurveda 16. 41 
äsraafa | Yajurveda 5. 21 
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AAA A | Yajurveda 16. 30 
Tut el TU, EAAË | _ Yajurveda23. 19 
wac fe YA: | Atharvaveda 9. 10. 20 
qd al Sd | Yajurveda 13. 46 


Antwoord: Deze passages hebben geen betrekking op 
de sekten zoals het Saivisme. Het woord ‘Rudra’ 
betekent God, adem, ziel, vuur, enzovoort. De eerste 
passage betekent: gegroet zij God die de kwaaddoeners 
straft door ontevreden over hen te zijn. ‘“Namah’ 
betekent ook voedsel (TH 3d HAA). Deze passage 
betekent daarom: laat er voedsel zijn ter versterking van 
de lichamelijke kracht, enzovoort of “wij zullen Hem, 
die de grootste weldoener van de wereld is, aanbidden.” 
fra rear Hw: de: | fa: erst 
ve due: | Tuut: Gmaarafkist daar 
Tugd: | vaar arn sd daal vra: | Gia 
auaternsd das: dt: | of, Rudra, Siva, Visnu, 
Ganapati, Sürya, enzovoort zijn allemaal namen van de 
Allerhoogste en Bhagavati is de naam voor spraak die 
leidt tot een waarheidlievend karakter. Zonder deze 
namen kwam er enkel ruzie, zoals blijkt uit het 
volgende: 

Een kluizenaar had twee leerlingen. Zij masseerden 
dagelijks de voeten van hun leermeester. Voor het 
gemak hadden zij het werk verdeeld. Eén zorgde voor 
het ene been en de andere voor het andere been. Op een 
zekere dag gebeurde het dat één van de leerlingen naar 
de markt was en de andere bezig was met het masseren 
van het been waarvoor hij moest zorgen. Toen de 
leermeester zich keerde viel het been waarvoor de 
andere leerling zorgde per ongeluk op het been waarmee 
de ene bezig was. Deze leerling nam een spade en sloeg 
daarmee op het andere been. De leermeester gilde het 
uit: “O gij kwaadaardige, wat hebt gij gedaan?’ De 
leerling antwoordde: “Wat heeft dit been te maken met 
het been waarvoor ik zorg?’ 
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Intussen keerde de andere leerling terug. Hij begon 
het been waarvoor hij zorgde te masseren. Toen hij 
merkte dat het been opgezwollen was vroeg hij: 
“Meester, hoe komt het dat dit been opgezwollen is?’ De 
leermeester vertelde hem toen wat gebeurd was. Die 
dwaas zei ook niets, maar nam een stok en gaf daarmee 
een ferme klap op het ander been van de leermeester. De 
leermeester begon toen te gillen. De leerlingen sloegen 
nu op beide benen. Het lawaai trok de aandacht van de 
buren. Zij kwamen en vroegen: “Vader, wat is er aan de 
hand?’ Een wijs man onder de buren wees de leerlingen 
[225] 
er op dat beide benen aan de leermeester toebehoorden. 
De hoofdzaak was dat zij de leermeester een plezier 
zouden doen door hem zo te dienen, maar nu leed hij 
pijn vanwege hun dwaze handelwijze. 

Deze vergelijking is ook van toepassing op de sekten 
van het Saivisme, Vaisnavisme, enzovoort die mekaar 
bestrijden, maar de juiste betekenis van de woorden 
Visnu, Rudra, enzovoort niet kennen. Deze woorden 
spreken in werkelijkheid over de verschillende namen 
van hetzelfde ondeelbare en onbeperkte Opperwezen 
(Zie hoofdstuk I voor de uitleg van deze namen). Deze 
dwazen denken helemaal niet eraan dat Visnu, Rudra, 
Siva enzovoort de namen zijn die de verschillende 
aspekten van de kwaliteiten en de aard van dezelfde 
Almachtige van de schepping, die alregerend, 
aldoordringend en zonder gelijke is, aanduiden. Hoe 
kunnen zulke dwazen aan de ontevredenheid van God 
ontkomen? 


Vraag: De Vämamärgi’s en de Saiva’s kunnen we 
niet goedkeuren, maar de Vaisgava's zijn toch 
rechtgeaard? 

Antwoord: Zij bestrijden de Veda's en zijn dus nog 
erger. Bekijk deze bizarre waanvoorstellingen van de 
Cakränkit Vaisnava’s: 


au: U aal AA Hal Harde 7 | 
aft fe gea Gent: Warmte: Il 1 
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Rämänujapafala paddhati 
Aaa aat Ad If Ad: | 
-Aldus Sruteh 


Täpah (brandmerking): zij nemen ijzeren 
afdrukken van een schelp, een discus, een wapen en een 
lotus, maken die gloeiend heet en brandmerken zich dan 
op de bovenarm met deze afdrukken. Zij koelen deze 
hete ijzers af in een pot melk. Sommigen drinken zelf 
deze melk. Let nu eens op. Deze melk moet toch de 
smaak van mensenvlees hebben. Met zulke daden 
trachten zij zich God te realiseren. Zij zeggen dat de ziel 
God niet kan bereiken zonder dat het lichaam 
gebrandmerkt is met de schelp, de discus enzovoort, 
daar zij anders rauw is (Zmah). Zoals de politieagenten 
hun uniform, hun penning of andere 
onderscheidingstekenen hebben die de mensen vrees 
aanjagen, zijn zij van oordeel dat de brandmerken van 
de wapens van Visgu op de armen van de gelovigen de 
God van de dood en zijn boodschappers vrees aanjagen. 
Zij zeggen in het Hindi: 


an 8 a a, fia BU ER aa | 

aas wg ee, HI AA YI | 

‘Het is een groot ding om de symbolen van God te 
gebruiken, d.w.z. een merkteken van de drietand op het 
voorhoofd, de brandmerken en de rozekrans. Zij 
schrikken de leraar van de dood en zelfs de koning af”. 

Pundram is een teken van een drietand dat op het 
voorhoofd geschilderd wordt. Näma betekent het geven 
van zulke namen als Näräyanadäsa (de slaaf van God), 
Visnudäsa (de slaaf van Visnu). MAA of de rozekrans 
moet uit lotuszaad bestaan. Ze gebruiken ook de 
volgende mantra’s: 

sit vet ARE U 1 


Voor de gewone mensen, en verder: 
s{taaruavrertd Mei va II 2 
sad aaa AA: U 3 
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tad Uaga A: IN 4 


Voor rijke en respectabele personen, als in een 
winkel. 
[226] 
Al naargelang het gezicht van de klant! Met deze vijf 
attributen hopen zij bevrijding te bereiken. 
Dit is de betekenis van de mantra’s: 
1. Ik groet Näräyana. 
2. Ik zoek bescherming aan de voeten van 
Näräyana die vol is van Laksmi. 
3. Ik groet Näräyana die vol is van Sri, d.w.z. ik 
groet Näräyana die vol schoonheid is. 
4, Een groet ook aan Rämänuja die vol is van Sri. 
Zoals de Väamamärgi’s vijf makära'’s hebben, hebben 
de Cakränkita's vijf saùskära’s (rituelen). Deze 
Cakrankita’s halen iets uit de Veda's aan ter verdediging 
van hun brandmerking. Wij geven hieronder de volle 
tekst met de betekenis: 


gf a feat ave qunfnft vk fagaa: | 
ATEA AAA AN YA ZEE IARN U1 II 
ade fend feae 12 Rig IX. 83, 1,2 


1. O beschermer van het heelal en van de Veda's! 
Uw macht en alwetendheid doordringen alle delen van 
het heelal. Uw reine aard is niet realiseerbaar voor 
degene die rauw is, d.w.z. degene die zich nog niet ten 
volle heeft ontwikkeld door Brahmacarya, waarheidszin, 
kalmte, zelfbeheersing, yoga, goed gezelschap, 
deugdelijkheid, enzovoort. Alleen degenen die zich van 
innerlijke onreinheden hebben vrijgemaakt door de 
bovengenoemde methoden kunnen zich Uw reine aard 
realiseren. 

2. Alleen zij die in deze immense wereld van God 
die Licht is de ascese van rechtvaardig gedrag 
ondergaan, zijn waardig het Opperwezen te realiseren 
(te bereiken). 
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Denkt U eens na. Hoe kunnen de Cakräûkita’s de 
authenticiteit van hun sekte bewijzen op basis van deze 
vedische tekst? Zijn zij geleerd of dom? Indien zij 
geleerd zijn, waarom hebben zij dan deze tekst 
vervormd? In de tekst is de zin ataptatanüh, of “hij die 
de deugdelijkheden niet heeft ondergaan’ en niet atapta 
bhujaika-desah, of “hij die niet een gedeelte van zijn 
arm heeft gebrandmerkt’. Indien zij beweren dat het 
woord ataptatanüh het gehele lichaam, van kop tot teen, 
betekent en het woord fapah “in vuur branden’ betekent, 
dan moeten zij hun hele lichaam in de oven werpen en 
het verbranden. Ook dan zeg ik dat de vedische tekst 
onvervuld gebleven is, omdat het er duidelijk gaat over 
inachtneming van waarachtigheid en andere 
gedragsregels. 

md au: oel adt Sad: Wed: II 

Tapah is de inachtneming van de volgende 
onderdelen (star tapalì) van goed gedrag, reinheid van 
ideeën, waarachtig denken, ware taal, waarachtige 
daden, de gedachten van onrechtvaardigheden 
afwenden, beheersing van de lichamelijke organen, 
goede handelingen verrichten in daad en gedachten, 
studie van de Veda's. Het lichaam verbranden of 
brandmerken met hete ijzers is geen tapah. 

De Cakraùkita’s noemen zichzelf grote Vaisgava’s, 
maar zij verliezen hun tradities en slechte daden uit het 
oog. De oprichter van hun sekte was Safhakopa. In de 
boeken van de Cakränkita’s en in de Bhaktamäla die 
door Nabhä van de doma-klasse (kaste) is samengesteld, 
staat geschreven: 

[227] 

fasia qd faraar Ae u 
‘De yogi verkocht al reizende manden’, d.w.z. dat 
Safhakopa in de Kanjara-klasse (kaste) geboren was. Hij 
kan de brahmanen gevraagd hebben hem te onderrichten 
of de geschriften voor hem te lezen. De brahmanen 
kunnen hem slecht bejegend hebben en hij heeft 
misschien daarom, uit haat tegen de brahmanen, de anti- 
vedische sekte van de Cakrankita’s opgericht, naar zijn 
eigen ideeën. Zijn leerling was Munivähana uit de 
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Candäla-klasse (kaste). De leerling van Munivähana was 
Yaävanäcärya, die in een moslim (yavana) familie was 
geboren. Sommige mensen hebben zijn naam veranderd 
in Yämunäcärya. Na hem kwam Rämänuja, die in een 
brahmanen familie was geboren. Hij werd een 
Cakränkita (d.w.z. hij brandmerkte zijn arm). Eerst 
schreef hij enkele boeken van algemene aard. Daarna las 
hij wat Saùskrita en schreef hij enige Sanskrita teksten. 
Daarna schreef hij, tegen Saûkaräcärya, commentaren 
op de Säririka Sütra en de Upanísads en veroordeelde 
Sakaräcärya sterk. Safkaräcärya’s verdedigde het non- 
dualisme, d.w.z. dat de ziel niet verschillend is van God, 
en verder dat geen enkel ding echt werkelijk is, dat de 
wereld onecht is en slechts een droom. Daartegenover 
stelde Rämänuja dat God, de ziel en Maya alle drie 
eeuwig zijn. Wel is het zo dat Sankaräacärya in zoverre 
verkeerd is dat hij gelooft dat er geen ziel en geen 
materiële oorzaak bestaat, maar alleen God. Rämänuja’s 
fout ligt in zijn stelling van gewijzigd non-dualisme, 
d.w.z. in het geloof dat God met de ziel en Maya één is. 
Het is zinloos te zeggen dat die drie eeuwig zijn, maar 
dat er toch geen dualisme bestaat, Verder geloven deze 
Cakränkita’s weer dat de ziel in alle opzichten van God 
afhangt en propageren zij de halssnoer, de merktekens 
op het voorhoofd, de rozekrans, beeldenverering en 
verscheidene andere absurditeiten. De volgelingen van 
Saùkaräcärya zijn niet in die mate tegen de Veda’s als 
de Cakränkita’s enzovoort. 


Vraag: Waar is de beeldenverering ontstaan? 
Antwoord: Bij de jains. 


Vraag: Vanwaar hebben de jains dit geleerd? 
Antwoord: Uit hun eigen dwaasheid. 


Vraag: De jains zeggen dat het zien van een kalm en 
nadenkend beeld de ziel gunstig beïnvloedt. 

Antwoord: De ziel is bewust en het beeld is 
onbewust. Zal de ziel ook zo onbewust als het beeld 
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worden? Deze beeldenverering is allemaal nonsens. Wij 
zullen dit in het twaalfde hoofdstuk nader bespreken. 


Vraag: De Vaisnava’s, enzovoort hebben de jains niet 
nagebootst op het gebied van beeldenverering, want de 
beelden van Vaisnava’s enzovoort zijn niet als die van 
de jains. 

Antwoord: Ja, U heeft gelijk. Maar als zij hun 
beelden als die van de jains hadden gemaakt, zouden zij 
met de jains samengesmolten zijn. Daarom hebben zij 
een andere soort beelden gemaakt. Hun hoofddoel was 
tegen de jains te zijn en omgekeerd waren de jains tegen 
hen. De jains maakten hun beelden naakt, in gedachten 
verzonken en gelijk asceten. De Vaisnava beelden 
daarentegen staan of zitten in gezelschap van mooi 
gesierde wederhelften die schoonheid, aantrekkelijkheid 
en luxieus genot uitbeelden. De jains blazen niet op 
schelpen, luiden geen bellen, enzovoort. Maar de 
Vaisnava’s maken een hels kabaal. Deze pracht en praal 
van de Vaisgava's hebben hun volgelingen uit de val 
van de jains gehouden. Deze mensen hebben 
verschillende boeken geschreven, op naam van Vyäsa en 
andere zieners, die vol van leugenachtige verhalen zijn. 
Deze boeken hebben zij Puräna's (letterlijk oude 
boeken) genoemd. Zij lazen deze op vergaderingen 
voor. 

Zij pasten ook andere methodes toe. Zij maakten 
stenen beelden en plaatsten hen heimelijk op een heuvel 
[228] 
of in een bos of begroeven hen onder de grond. Dan 
maakten zij hun volgelingen bekend dat Mahadeva, 
Pärvati, Radha, Krisna, Sita, Räma, Laksmi, Näräyana, 
Bhairava, Hanumän of een andere zogenaamde 
goddelijke figuur hen in de droom was verschenen en 
hen gezegd had dat hij of zij op zo en zo een plaats lag. 
Zij moesten het beeld dan halen, in de tempel plaatsen 
en zelf de priester er voor zijn. Als beloning hiervoor 
zouden zij wat zij maar verlangden, ook krijgen. 

Wanneer de intellectueel blinde maar volle beurzen 
bezittende volgelingen hen geloofden en vroegen waar 


450 HOOFDSTUK XI 


die (nep) godheid lag, noemden zij hen een heuvel of 
bos, namen hen mee daar naar toe en wezen hen het 
beeld. Daarop werden de volgelingen met stomheid 
geslagen van bewondering, vielen op hun knieën en 
zeiden: “Het schijnt dat de godheid U hoog acht. Neem 
het met U mee. Wij zullen een tempel voor de godheid 
bouwen. Zet U dan het beeld daarin en wees haar 
priester. Wij voelen ons zeer gelukkig zulk een godheid 
ter aanbidding te mogen hebben.” Wanneer één van hen 
succes boekte met deze methode, volgden anderen zijn 
voorbeeld en, teneinde hun brood te verdienen, zetten zij 
verschillende eigen beelden op door deze frauduleuze 
handelingen. 


Vraag: God is vormloos. Het is niet mogelijk zich 
Hem in gedachten voor te stellen. Daarom is een beeld 
nodig. Als er niets anders gedaan wordt dan voor het 
beeld te gaan staan en het met gevouwen handen te 
vereren, daarbij aan God denkend en Zijn naam 
uitsprekend, waar schuilt dan het gevaar hierin? 

Antwoord: Daar God vormloos en aldoordringend is, 
is het onmogelijk een beeld van Hem te maken. Als 
slechts het zien van een beeld aan God herinnert, is het 
dan niet mogelijk aan God te denken bij het zien van 
door God gemaakte voorwerpen zoals de aarde, water, 
vuur, lucht, groenten en vele andere dingen die de 
wonderlijke scheppingskracht van de Almachtige tonen? 

Zijn de aarde en de bergen waarvan de mensen hun 
kleine afgodsbeelden maken niet voldoende om U te 
herinneren aan het bestaan van die grote Kunstenaar, 
God? Het is zeer verkeerd van U te zeggen dat U aan 
God denkt wanneer U het afgodsbeeld ziet. Wanneer het 
beeld niet voor U is, is het dan best mogelijk dat U God 
vergeet en U zich gaat bezig houden met diefstal, 
overspel en dergelijke kwade praktijken. De beelden 
dienaar denkt: “Hier is niemand die mij ziet’. En hij 
wordt het slachtoffer van allerlei hartstochten. Dit zijn 
allemaal de nadelen van beeldenverering. 

Indien een man werkelijk niet op beeldenverering 
bouwt maar voelt dat God binnen alles is, door alles 
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heendringt en alwetend alles ziet dat gedaan of gedacht 
wordt door elkeen, zal hij er zeker van zijn dat welk 
kwaad ook gedaan wordt in daad of gedachten, niet 
ongestraft gelaten wordt door de alwetende en 
rechtvaardige God. Slechts de gedenken is van 
geen waarde daar het woord suiker niet zoet smaakt, 
noch het woord ‘nima’ bitter smaakt alvorens U het 
daadwerkelijk in Uw mond proeft. 


Vraag: Is herhaling van de naam altijd nutteloos? De 
Puräna's hechten veel belang aan het citeren van de 
naam. 

Antwoord: Uw wijze van namen citeren is niet juist. 
De manier waarop U namen citeert is nutteloos. 

[229] 

Vraag: Hoe is dan onze manier? 

Antwoord: Het is tegen de Veda’s. 

Vraag: Zegt U ons dan wat de door de Veda's 
aanbevolen manier is om de naam te citeren. 

Antwoord: De naam moet op deze manier herhaald 
worden. Neem bijvoorbeeld het woord ‘rechtvaardig’. 
‘Rechtvaardig’ is de naam van God omdat Hij 
onpartijdig is en elkeen recht doet wedervaren. Nu 
moeten wij zijn voorbeeld volgen en elkeen met 
oprechtheid en rechtvaardigheid behandelen bij onze 
wereldse zaken. Op deze manier is de herinnering van 
slechts één naam voldoende om de positie van de 
mensen te verbeteren. 


Vraag: Wij weten dat God vormloos is. Maar hij 
neemt de lichamen van $iva, Visnu, Ganesa, Sürya, 
Devi, enzovoort aan en daalde neer als Räma en Krisna. 
Daarom maken wij deze beelden. Is dit verkeerd? 

Antwoord: Verkeerd. Door en door verkeerd. De 
Veda's beschrijven Hem als ongeboren (aja ekapät) en 
lichaamloos (akäyam), Rigveda VIL. 35, 13; Yajurveda 
40.8) en Hij kan niet onder de beperkingen van geboorte 
en dood raken. Dus is een nederdaling van God ook niet 
mogelijk. Degene die aldoordringend, onbeperkt en vrij 
van leed, plezier, zichtbaarheid enzovoort is, kan 
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zichzelf toch niet gaan plaatsen in een druppel sperma, 
in de schoot of in een lichaam. Gaan en komen is slechts 
bij gelokaliseerde voorwerpen mogelijk. God is 
bewegingloos en onzichtbaar, en er bestaat niet zelfs een 
klein deeltje waar Hij niet in is. Om hem daarom als 
nederdalend te beschouwen is even absurd als de zoon 
van een steriele vrouw laten huwen, en haar kleinzoon te 
zien. 


Vraag: Als God aldoordringend is, is Hij ook in het 
beeld. Waarom is het dan niet juist Hem te aanbidden 
door zich voor te stellen dat Hij in elk voorwerp zit? 
Immers, 


das fau <4 ua a gend | 


ui fe feet damen, ue fé sum U 

God is niet in het hout, noch in de steen, noch in 
enig aardewerk. Hij is iets realiseerbaars. Hij is 
realiseerbaar waar U zich Hem voorstelt. 

Antwoord: Als God aldoordringend is, dan is het zich 
Hem voorstellen in een exclusief voorwerp hetzelfde als 
een keizer zijn groot rijk afnemen en hem in een hut 
laten wonen. Wat een grote oneerbiedigheid! Onteert U 
God ook niet op dezelfde manier met Uw 
beeldenverering? Wanneer U Hem als aldoordringend 
beschouwt, waarom plukt U dan bloemen en bladeren 
van de bomen en offert U dat aan het beeld? Waarom 
gebruikt U dan sandelpasta? Waarom offert U dan 
wierook? Waarom luidt U dan bellen en bespeelt U 
cymbalen en andere muziekinstrumenten? Hij is in Uw 
handen, waarom vouwt U dan de handen voor Hem? Hij 
is in Uw hoofd, waarom buigt U dan het hoofd voor 
Hem? Hij ís in het voedsel en in het water, waarom 
offert U dan deze dingen aan Hem? Hij is in het water, 
waarom baadt U Hem dan? Wij geven toe dat Hij in alle 
voorwerpen bestaat. 

De vraag is echter. Aanbidt U hetgeen doordringt of 
het doordrongene? Indien U de doordringer aanbidt, is 
het zinloos sandelhout, bloemen, enzovoort te offeren 
aan een blok hout of steen. En indien U het 
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doordrongene aanbidt waarom zegt U dan valselijk dat 
U God aanbidt? Waarom vertelt U niet naar waarheid 
dat U de aanbidder is van stenen, enzovoort? 

Nu nemen wij de kwestie van voorstelling onder de 
loupe. Is voorstelling echt of vals? Indien het echt is zal 
God in de ban van Uw voorstelling zijn. Stelt U zich 
[230] 
misschien ook zilver, goud enzovoort, voor in een stuk 
aarde, diamant of saffier in een steen, parels in zeewier, 
boter, melk enzovoort, in water, meel of suiker in stof? 
En waarom ontleent U niet dezelfde voordelen van hen? 
U stelt zich nooit het bestaan van pijn voor, waarom 
krijgt U het dan? U denkt altijd aan plezier. Waarom 
heeft U het niet altijd? Waarom kan een blinde niet zien 
door zich voor te stellen dat hij ogen heeft? U denkt 
nooit aan de dood, waarom sterft U dan? Daarom is Uw 
theorie van voorstelling gans verkeerd. De ware 
realisatie is de realisatie van iets zoals het werkelijk is. 
Zich vuur als vuur en water als water voorstellen, dat is 
de juiste voorstelling. Zich vuur als water en water als 
vuur voorstellen is verkeerd. Iets zien zoals het is, is 
kennis. Het anders zien is domheid. U noemt ware 
voorstelling verkeerd en verkeerde voorstelling waar. 


Vraag: De godheid komt niet in het beeld zo lang wij 
haar niet oproepen door het citeren van vedische teksten. 
Wanneer wij haar uitnodigen komt zij en wanneer wij 
haar wegzenden, gaat zij heen. 

Antwoord: Indien oproeping de godheid in het beeld 
brengt, waarom wordt het beeld dan niet bewust? En 
waarom loopt zij niet weg wanneer U haar groet? Waar 
komt zij vandaan? En waar gaat zij naar toe? Luistert, o 
onnozelen! De ware God gaat nergens en komt nergens 
vandaan. Indien U door de kracht van Uw vedische 
teksten de godheid in het beeld kan roepen, waarom 
roept U dan niet de geest van Uw overleden zoon weer 
in zijn lichaam? En indien wegzenden door het citeren 
van vedische teksten mogelijk is, waarom doodt U dan 
Uw vijand niet door de ziel uit zijn lichaam te zenden? 
Kijk eens, mijn onnozele vrienden! Deze Papen vullen 
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hun zakken door fraude tegenover U te plegen. In de 
Veda's staat er niet eens één woord over 
beeldenverering, of oproeping en wegzenden van 
geesten. 


Vraag: 
ea weren ee fat A ener 
mere gi fat fre eer | 
sigaren ge fat freq «er U 


Als er zulke teksten als deze bestaan, waarom zegt U 
dan dat zij niet bestaan? 

Antwoord: Wel broeders, gebruikt U een beetje Uw 
nuchtere verstand. Deze zijn passages uit de valse en 
anti-vedische Tantraboeken, die door deze Papen zijn 
samengesteld. Zij zijn geen vedische teksten. 

Vraag: Zijn de Tantra’s vals? 

Antwoord: Ja. Het is helemaal vals. Zoals er niets 
in de Veda’s voorkomt over de oproeping van 
zogenaamde godheden en beelden of ze met leven te 
inspireren, bestaan er geen passages als “ri wadafà, of 
‘Ik offer U een bad’ enzovoort. De Veda’s zeggen geen 
woord over WuTunfsgfd tafaar afy deur 
Trfafn, of het maken van een beeld, het in de 
tempel plaatsen en het offers aanbieden. ook dit staat er niet in) 


Vraag: Indien de Veda's geen beeldenverering 
toestaan, verbieden zij die niet tegelijkertijd. En indien 
zij het verbieden, bewijst dit dat het bestaan van 
beeldenverering erkend wordt? “urait west tràu Want er 
is geen verbod mogelijk zonder dat er iets bestaat dat 
verboden moet worden. 

Antwoord: Er bestaat geen toestemming hiervoor. En 
er bestaat een verbod om niets anders dan God te 
aanbidden. Bestaat er nooit een verbod zonder het 
vooraf bestaan van een gebruik? Zie maar dat zulk een 
verbod wel mogelijk is. 


RYA: U faut Asaefegad | 
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ad Ya za da as erg ê ars U 
Yajurveda 40. 9 
[231] 
qa uier sf 21 Yajurveda 32. 3 


garamnafkd à arme | 

Ta mu el fafa we afsagarad UI 
AE A A Ag Hen 

aa mu d fafg K afsagaed 2 
geagar 7 uee dar afd eaf | 
aa a dl fafa we afsagared U 3 
Sen a gu A af Kaa | 
aa mi el afg we afdagaed 4 
gaa a wia da uro: voed 0 

tea a Td fla T afsegarad US 


Kenopan. 1. 4. 8 


l. Degenen die in plaats van God, de 
ongeschapen en beginloze materiële oorzaak aanbidden, 
vallen in duisternis, d.w.z. domheid en ellende. En 
degenen die de gevolgen van de materiële oorzaak, 
d.w.z. de aarde, andere elementen, stenen, bomen 
enzovoort, en de lichamen van mensen en dieren 
aanbidden in plaats van God, vallen in grotere 
duisternis, d.w.z. deze meest domme mensen vallen in 
de hel van ellende en lijden gedurende een heel lange 
tijd van allerlei pijnlijke dingen. 

2. Van de vormloze God die door het ganse heelal 
dringt, kan er geen beeltenis, gelijkenis of afgodsbeeld 
bestaan 


1. Hij die buiten het bereik van de tong valt, op 
wie de uitspraak ‘Hier is water, neem het’ niet van 
toepassing is, met wiens hulp en invloed de tong haar 
werk doet, die moet gij als Uw God (Brahma) kennen en 
aanbidden. Al hetgeen iets anders is dan God, is het 
aanbidden niet waard. 
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2. Hij die niet door de gedachten begrepen kan 
worden maar de gedachten kent, die moet gij als Uw 
God (Brama) kennen. Hem alleen moet gij aanbidden. 
Al hetgeen van God verschilt, d.w.z. de ziel en de 
interne organen, is geen geschikt voorwerp voor 
aanbidding. 

3. Hij die niet zichtbaar is voor het oog en door 
wie alle ogen zien, moet gij als Uw God (Brahma) 
kennen. Hem alleen moet gij aanbidden. En aanbidt die 
voorwerpen die van Hem verschillen niet, bijvoorbeeld 
de zon, elektriciteit, vuur, levenloze dingen enzovoort. 

4, Hij die niet door het oor gehoord kan worden 
en door wiens hulp de oren horen, moet gij als Uw 
Brahma (God) kennen. Hem alleen moet gij aanbidden. 
En aanbidt die voorwerpen die van Hem verschillen niet, 
bijvoorbeeld geluid, enzovoort. 

5. Hij die niet door de vitale lucht kan worden 
bewogen en door wiens medewerking deze vitale lucht 
werkt, moet gij als Uw God (Brahma) kennen. Hem 
alleen moet gij aanbidden. Aanbidt de lucht die van 
Hem verschilt niet. 

Zo zijn er nog vele andere verboden van 
beeldenverering. De praktijken die bestaan zijn 
verboden en die niet bestaan zijn ook verboden. Als 
iemand bijvoorbeeld ergens zit, kunt U hem vragen weg 
te gaan. U kunt ook die handelingen verbieden, die niet 
bestaan maar eventueel verricht kunnen worden; 
bijvoorbeeld U kan tegen Uw zoon zeggen ‘Mijn zoon, 
U zult nooit stelen, U zult niet in de put springen, U zult 
zich niet ophouden met slechtgeaarde personen, U zult 
niet onontwikkeld blijven’. Deze praktijken die 
verboden zijn, zijn de mens onbekend maar aan God 
bekend. Daarom is beeldenverering ten zeerste 
verboden. 


Vraag: Beeldenverering brengt misschien geen goede 
resultaten, maar het is toch ook geen zonde? 

Antwoord: Er bestaan slechts twee vormen van 
opdrachten: “doe dit’ en ‘doe dit niet’; bijvoorbeeld de 
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Veda's zeggen: ‘Gij zult de waarheid spreken’ of ‘Gij 
zult geen leugens vertellen’. Het naleven van deze 
geboden is deugd (erf) en het niet naleven van hen is 
ondeugd (@ud). Evenzo is het niet doen van het 
verbodene deugd en het doen er van ondeugd. 

232] 

jn U beelden vereert, hetwelk een verboden 
handeling is, is U dan geen zondaar? 


Vraag: Kijk. De Veda's zijn zonder begin. In die 
tijden bestond er geen behoefte aan beelden omdat de 
godheden toen daadwerkelijk te zien waren. 
Beeldenverering werd door TJantra’s en de Puräna’s 
geïntroduceerd. Toen menselijke kennis afnam, konden 
mensen God niet meer waarnemen. Het is gemakkelijk 
Uw gedachten op een beeld te concentreren. Daarom is 
beeldenverering voor de dommen bedoeld. Zoals U elke 
trede van de ladder moet passeren teneinde de bovenste 
verdieping van het huis te bereiken en het onmogelijk is 
direkt van de laagste naar de hoogste trede van de ladder 
te klimmen, en de middelste treden over te slaan, is 
beeldenverering de eerste stap. Daar door het beoefenen 
van beeldenverering het verstand opgefrist wordt en de 
interne organen van onreinheden gezuiverd worden, zal 
het mogelijk zijn zich God te realiseren. Neem een 
andere vergelijking. Een boogschutter begint zijn 
praktijk met het afschieten van een pijl op een groot 
doelwit. Naarmate de praktijk vordert, wordt het doelwit 
kleiner tot hij uiteindelijk in staat is een zeer klein 
doelwit te raken. Zo is het ook bij de aanbidding van 
beelden dat er een tijd komt wanneer de aanbidder in 
staat is zich een beeld te vormen van de vormloze God. 
Meisjes spelen met poppen zo lang zij niet een echte 
echtgenoot hebben. Hetzelfde geldt ook voor 
beeldenverering. Vanuit dit licht gezien is 
beeldenverering in geen enkel opzicht een zondige daad. 

Antwoord: Als deugd datgene is dat met de Veda’s 
overeenstemt en ondeugd datgene is dat tegen de Veda’s 
is, dan is het volgens Uw eigen verklaring bewezen dat 
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beeldenverering een ondeugd is. Anti-vedische boeken 
volgen betekent een atheïst zijn. Zie eens. 


afkrent efen: U 1 Manu IL. 11 
a dear: Sa Ma PRA VILT: | 
gal fiene: ba afie fe ar: Bar: uz 
sat Sat a ads mite, | 
aranea frerarmgafi a U31 


Manu XT. 95-96 


1. Manu zegt dat degene die de Veda’s niet 
eerbiedigt, hen veronachtzaamt of tegen hun wetten 
handelt, een atheïst is. 

2. De boeken die door anti-vedische en 
ongewenste personen zijn geschreven, verdrinken de 
wereld in ellende. Zij zijn nutteloos, vals en verwarrend, 
en maken zowel deze wereld als de volgende ellendig. 

3. De boeken die tegen de Veda's geschreven 
zijn, zijn periodiek en vallen spoedig uit de smaak. Het 
is nodeloos en misleidend om op hun authenticiteit te 
rekenen. 

Al de zieners, vanaf Brahmä tot de ziener Jaimini, 
zijn van mening geweest dat niets dat tegen de Veda’s 
is, aangenomen moet worden. De ware rechtvaardigheid 
bestaat uit handelen volgens de vedische wetten. 
Waarom? Omdat de Veda’s de juiste beginselen 
inhouden. Al de Janfrr’s en Puräna’s die tegen de 
Veda's zijn, zijn vals. De beeldenverering, die door deze 
anti-vedische geschriften wordt voorgeschreven, is ook 
zondig. De aanbidding van levenloze dingen 
vermeerdert de kennis van de mensen niet. Zij neemt 
juist af. Alleen vereniging met geleerden vermeerdert 
kennis en niet het aanbidden van blokken steen. Kan 
iemand zich ooit God realiseren door beelden te 
aanbidden? Neen, nooit. Beeldenverering is geen ladder. 
Het is een grote put (ravijn) waarin de mens kan vallen 
en verbrijzeld kan worden. Uit die put kan hij nooit 
komen en hij blijft zeker daar tot hij sterft. Er bestaan 
voor God's realisatie ook ladders. Beeldenverering is 
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geen ladder, maar wel de vereniging met geleerden (te 
beginnen op een gewoon peil en verder opwaarts gaande 
zoals iemand doet die op de bovenste verdieping van een 
huis moet zijn) en het uitoefenen van de gedragsregels 
zoals waarheidszin, enzovoort. 

Niemand is ooit geleerd geworden door 
beeldenverering. Alle beeldendienaars blijven dom tot 
de dood hen neemt en een einde maakt aan hun 
onsuccesvol leven. Degenen die tegenwoordig beelden 
vereren of die er nog in de toekomst zullen vereren, 
zullen zeker falen in het bereiken van de vier zaligheden 
van het leven, nl. juist gedrag (dharrna), welvaart (artha), 
genoegen (Käma) en bevrijding (moksa), en zullen 
[233 uiteindelijk vergaan. 

Het juiste doel om tot realisatie van God te komen is 
niet beeldenverering, maar zich verenigen met geleerden 
en de juiste studie van de aard van de dingen. Door 
langzamerhand vorderingen te maken bereikt men God 
ook. De vergelijking van het spelen met poppen is niet 
van toepassing in het geval van beeldenverering. 
Belezenheid en regelmatige oefening kunnen zeker tot 
God's realisatie leiden. Wanneer iemand goed onderwijs 
krijgt en wijsheid opdoet, zal hij ongetwijfeld de Ware 
Swämi, Paramätmä, Allerhoogste bereiken, realiseren. 


Vraag: U kunt Uw gedachten concentreren op iets dat 
een vorm heeft. Het is echter zeer moeilijk zich op een 
vormloos ding te concentreren. Beeldenverering is 
daarom noodzakelijk. 

Antwoord: De gedachten kunnen nooit 
geconcentreerd blijven op een vast lichaam. Zij 
concentreren zich voor een moment op dit voorwerp en 
beginnen dan van deel op deel te dwalen. Maar de 
gedachten kunnen met hun volle vermogen zich 
concentreren op de vormloze God en zelfs komen zij 
niet tot een grens. Daar God geen delen bezit kan Uw 
gedachte niet onrustig worden, maar blijft denken aan de 
eigenschappen, handelingen en aard van God tot zij in 
een soort trance (gelukzaligheid) geraakt en stil blijft 
staan. Indien het mogelijk was geweest op een vast 
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lichaam te concentreren, zouden alle mensen 
geconcentreerd hebben daar de mensen geheel door 
wereldse dingen zoals vrouw, zoon, rijkdom, vrienden, 
enzovoort in beslag worden genomen maar hun 
gedachten toch onrustig blijven. Alleen bij het 
concentreren op een vormloos iets kan men 
geconcentreerd blijven. Beeldenverering is daarom 
slecht. 

2: De miljoenen geldstukken die op tempels worden 
vermorst, leiden tot geldzucht en ledigheid. 

3: De mensen drommen in de tempels samen en doen 
vijandigheid, twisten en ziekten floreren. 

4; Door te geloven dat beeldenverering het 
hoofdmiddel is ter verkrijging van de vier zaligheden — 
juist gedrag (dharma), welvaart (artha), genoegen 
(Käma) en bevrijding (moksa) — worden de mensen over 
het algemeen non-actief, en leiden zij een nutteloos 
leven. 

5: Daar de beelden verschillende vormen, 
verschillende namen en een verschillende aard hebben, 
ontstaan er verschillen tussen de sekten en de 
aanbidders, en dat brengt het land ten onder. 

6: Zij bouwen op de beelden voor het verslaan van 
hun vijanden en hun overwinning. Zo worden zij 
verslagen en het verliezen van hun land en hun wijsheid 
brengt al de bronnen van welvaart in handen van de 
vijand. Zij zijn van alle geluk verstoken en leven in 
slavernij gelijk het paard van de herbergier of de ezel 
van de pottenbakker. 

7: Wanneer iemand tegen een ander zegt: “Ik zal een 
steen op Uw zetel of naam plaatsen’ ®, is de 
aangesprokene er fel tegen, en meestal bereid de spreker 
een pak slaag te geven. Evenzo plaatsen deze dwazen 
een stenen beeld op hun hart, welke de zetel van God of 
van God's naam is. Waarom zou God zulke dwazen dan 
niet straffen? 


“In Hindi wordt het plaatsen van een steen op iemands naam als een grove 
belediging beschouwd. Swämi Dayänanda doet een beroep op het sentiment 
van de gewone lui tegen beeldenverering.(Vertaler) 
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8: Zij gaan van tempel tot tempel en van plaats tot 
plaats in de ijdele verwachting God te zullen vinden. Zij 
lijden echter schade door geloofsverlies, wereldse 
welvaart, liefde voor weldadigheid te verliezen en 
daarnaast worden zij het slachtoffer van de wandaden 
van dieven en bedriegers. 

9: Zij geven hun geld aan boosaardige priesters 
(pujäri's) die dit besteden aan prostitutie, overspel, 
drankgebruik, vlees eten en onderling twisten. Zo wordt 
de oorzaak van geluk van de gever een bron van ellende. 

10: Zij vereren de stenen beelden en bejegenen 
daarbij hun moeder, vader, enzovoort slecht. Zij ple gen 
aldus de zonde van ondankbaarheid. 

11: Als iemand de beelden breekt of steelt, wenen zij 
bitter. 


[234] 

12: De priesters leiden een zondig leven met andere 
vrouwen en de priesteressen leven met andere mannen, 
en zodoende blijven zij verstoken van geluk en 
echtelijke liefde. 

13: De verhouding tussen de meester en de bediende 
wordt verknoeid, twisten nemen toe en zij worden 
uiteindelijk vernietigd. 

14: Degenen die zich constant verdiepen in 
onbewuste dingen worden zelf onbewust, daar hetgeen 
waaraan U denkt invloed op Uw ziel krijgt door de 
interne organen. De onbewustheid van deze dingen zal 
daarom zeker door het innerlijk zelf dringen. 

15: God heeft welriekende bloemen gemaakt 
teneinde de lucht, het water, enzovoort te zuiveren. 
Indien men hen hun natuurlijk leven liet lijden aan de 
boom, zouden zij heel wat nare lucht uit de atmosfeer 
gehaald hebben, en de lucht en het water in hoge mate 
hebben gezuiverd. Maar deze priesters breken hen in het 
midden van hun leven af en ontnemen de wereld het 
gemak dat zou ontstaan door hun natuurlijk bestaan. 
Deze bloemen nu vallen in water, rotten en verspreiden 
nu een stank. Maakt God deze bloemen en andere 
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welriekende dingen om aan blokken steen geofferd te 
worden? 

16: De bloemen, sandelpasta- en rijstoffers die aan de 
stenen beelden zijn geofferd, vermengen zich in de 
afvoerpijpen of in het reservoir met water en stof en 
doen een verschrikkelijke stank, gelijk aan de geur van 
menselijke ontlasting, ontstaan, die de gehele atmosfeer 
ongezond maakt. Er onstaan duizenden bacteriën hierin 
die veel schade aan de gezondheid berokkenen. 

Deze en nog vele andere nadelen ontstaan uit de 
beeldenverering, en het is de plicht van alle goede 
mensen deze praktijken te verwerpen. Degenen die in 
het verleden aan beeldenverering deden, degenen die dat 
heden doen en degenen die dit ooit in de toekomst zullen 
doen, kunnen zichzelf nooit immuun houden voor deze 
slechtheden. 


Vraag: Laat ons even de gewone beeldenverering 
buiten beschouwing laten. Maar hier in de Äryävarta 
heeft er een eeuwenoude traditie bestaan van de 
aanbidding van de vijf vormen van dienstbaarheid 
(pafica-deva püjä). Betekent dit niet het maken van 
beelden van Siva, Visnu, Ambikä, Ganesa en Sürya, en 
hun aanbidding (paficäyatana püja)? 

Antwoord: Dit houdt geen enkel verband met enig 
soort beeldenverering. Hier betekent het woord ‘püjz ” 
slechts de nodige eerbied die aan de personen die 
hieronder genoemd worden, geschonken moet worden. 
Deze patïica-deva püjä, of pafcäyatana püjä heeft een 
zeer verheven betekenis, maar dwaze personen hebben 
haar goede betekenis verwaarloosd, en hebben dit woord 
tot een zeer slechte betekenis neergehaald. Wij hebben 
het aanbidden van de beelden van Siva, enzovoort reeds 
bekritiseerd. Nu gaan wij de ware paficäyatana püjä of 
paûca-deva püjä, die door de Veda’s is voorgeschreven, 
beschrijven. 


ar at: flat Be Aa II U Yau. XVL 15 
aart sqai, sraftaftest U 2 


Atharva XI. 5. 3, 16 


SATYÄARTHAPRAKÄASA 463 


afaffergpared I3N  AtharvaXV. 13.11 
srda Uda foar erde 4 Rie VIIL 69. 8 


aa vat sanft ama va ax afkenfd U 5 u 
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qe fe daacft: ISN Manu. V. 154 


De eerste devatä of persoon aan wie wij grote eerbied 
verschuldigd zijn, is de moeder. De kinderen moeten 
hun moeder behagen met hun lichaam, gedachten en 
geld. Zij zullen nooit enig geweld tegenover haar 
dulden. 

De tweede deva is de vader. Hij moet evenals de 
moeder eerbiedigd worden. 

Ten derde, ook aan de leraar die U onderwijs geeft 
moet lichamelijk, mentaal en financieel de nodige 
eerbied worden geschonken. 

De vierde is atithi, of gast, dit is elke geleerde die 
deugdzaam, niet bijgelovig, filantropisch en een 
prediker van ware beginselen is. Indien zo iemand U 
bezoekt terwijl hij op tournee is, is het Uw plicht de 
nodige aandacht aan hem te schenken. 

De vijfde is de echtgenoot voor de echtgenote en de 
echtgenote voor de echtgenoot. 

Deze vijf levende beeltenissen, aan wie wij onze 
geboorte, opvoeding, onderwijs, kennis en juiste 
adviezen te danken hebben, zijn de ware treden van de 
ladder die leiden tot God. 

Degenen die hun dienst (zorg) verwaarlozen en tot 
het aanbidden van beelden overgaan, maken zichzelf 
slecht en zullen zeker helse moeilijkheden doorstaan. 
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Vraag: Indien wij de nodige diensten (zorg; aandacht: 
verzorging) aan onze ouders, enzovoort bewijzen en 
daarnaast beelden aanbidden, stellen wij ons voor dat er 
niets kwaads hierin schuilt. 

Antwoord: Het aanbidden van stenen beelden, 
enzovoort in al haar vormen, moet worden opgegeven. 
Het goede ligt slechts in het dienen (verzorging; 
aandacht; zorg) van de levende beeltenissen die moeder, 
vader, enzovoort genoemd worden. Het grote kwaad 
bestaat erin de verering van de zichtbare, welmenende 
en actuele persoonlijkheden (deva's), namelijk moeder, 
vader, enzovoort te verwaarlozen en in plaats daarvan te 
buigen voor blokken steen, enzovoort. 

Dit is door de zelfzuchtige priesters ingevoerd, omdat 
zij weten dat wanneer er giften aan de moeder of de 
vader worden geschonken, zij dat zullen opeten en er 
dan niets voor de priesters zal overblijven. Daarom 
maken zij stenen beelden, enzovoort en plaatsen zij 
eetbare spijzen voor hen. Zij luiden dan bellen, blazen 
op schelpen en maken een hels kabaal. Daarna wijzen zij 
beledigend hun duim naar de beelden en nemen zij de 
offers voor zichzelf: “GAS vem dei verl arst 
netenft”. Geheel hun gedrag bestaat uit beledi gingen 
aan de zogenaamde god of godin, door hen eerst 
zogenaamd giften te schenken om het daarna, voor eigen 
gebruik, terug te nemen. Dit zijn de handelingen van de 
pujäri s (priesters) die in feite vijanden (ari) van de 
aanbidding (püjä) zijn. Zij versieren de beelden met 
allerlei gekleurde kleding, sieraden, enzovoort en 
beroven de onnozelen van hun geld zoals prostituées en 
landlopers doen. Indien er een spiritueel-rechtvaardige 
koning (staatsleider ; staatshoofd)) had bestaan, zouden 
zij deze minnaars van steen verplicht hebben hun brood 
te verdienen door te werken in steengrotten, door 
beeldhouwen of enig ander bouwkundig werk. 


Vraag: Zoals de stenen beelden van vrouwen 
bepaalde hartstochten in ons doen opkomen, zouden wij 
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vredige gedachten kunnen krijgen door het zien van 
beelden in kalme en rustige houding. 

Antwoord: Neen. Dat zou niet kunnen. De 
eigenschappen van onbewuste en levenloze voorwerpen 
beïnvloeden de ziel en stompen haar af. Zonder de 
kracht van erkenning is geen overgave, zonder overgave 
geen spirituele kennis en zonder spirituele kennis geen 
vrede in de gedachten mogelijk. Al degenen die zulks 
bereiken, hebben dit te danken aan vereniging, leringen 
en studie van de geschiedenis, enzovoort. Zolang U de 
deugden en gebreken van iemand niet kent, komt er 
geen liefde voor deze persoon in U op. De oorzaak van 
liefde is kennis van de eigenschappen. Beeldenverering 
en soortgelijke slechte oorzaken hebben miljoenen 
mensen in de Aryävarta tot luie priesters, 
rondzwervende bedriegers en andere nietsnutten 
gemaakt. Toen deze mensen dom waren geworden, 
verspreidde domheid zich over de wereld. Een groot 
deel huichelachtigheid werd ook toen geïntroduceerd. 


Vraag: Zie eens, de godheid Läta Bhairava in 
Benares (Käsi) en andere beelden van zogenaamde 
godheden toonden de keizer Aurangzeb verschillende 
wonderen. Toen de moslims kwamen om de beelden te 
breken en schoten begonnen te lossen, kwamen er 
reusachtige wespen uit de tempel op hen af; de 
indringers raakten door de 
[236] wespensteken bedwelmd en moesten op de vlucht 
slaan. 

Antwoord: Dit is geen wonder van de beelden. Er 
kunnen daar wespennesten geweest zijn. Het is de aard 
van de wespen dat zij op mensen die hen storen, 
afkomen om hen te steken. 


Vraag: Zie dit dan. Het beeld van Mahädeva wilde 
zich niet aan de ontrouwen tonen en verborg zich 
daarom in een put. Evenzo verborg Venimädhava zich 
in het huis van een brahmaan. Is dit geen wonder? 

Antwoord: Neen. Waarom kon Benares niet gespaard 
blijven van de invallen van de moslims waar de hoogste 
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officieren daar zulke reusachtige geesten als Kala 
Bhairava en Läta Bhairava waren en de kolonels 
Garuda, enzovoort waren? De Puräna's zeggen dat 
Mahädeva en Visnu zulke verschrikkelijke demonen als 
Tripuräsura, enzovoort verbrand hebben. Indien dit waar 
is, waarom hebben zij de moslims dan niet verbrand? 
Dit bewijst dat die hulpeloze zogenaamde godsbeelden 
slechts stenen waren en niets konden uitvoeren. Toen de 
moslims de tempels en de beelden verwoestten en 
Benares bereikten, bewaarden de priesters het beeld van 
Siva in een put en het beeld van Venimädhava in het 
huis van een brahmaan. Als Kala Bhairava de 
boodschappers van de God van de dood niet tot Benares 
toelaat en zelfs bij de beëindiging niet toestaat dat 
Benares beëindigd wordt, waarom schrikt hij de mannen 
van de moslim (keizer) dan niet af? Waarom stond hij 
dan toe dat de tempel van zijn koning verwoest werd? 
Dit is allemaal Paaps bedrog. 


Vraag: Indien U koeken offert aan de overleden 
voorouders in Gayä, bevrijdt deze heilige daad de 
geesten van hun zonden, en gaan zij naar de hemel. 
Verder steken de overleden voorouders hun handen uit 
om hun offers in ontvangst te nemen. Is dit ook vals? 

Antwoord: Volkomen vals. Indien dat het geval was, 
waarom worden dan de priesters niet bevrijd van de 
zonden die zij bedrijven, door de miljoenen roepies die 
hen gegeven worden ten behoeve van de doden, aan 
prostitutie en andere slechtheden te wijden? 

Dezer dagen zien wij alleen de handen dan die van de 
priesters die uitgestoken worden. Het is mogelijk dat een 
bedrieger een gat in de grond had gegraven, en daarin 
een man had doen plaats nemen. Dan kan hij het gat met 
stro hebben afgedekt en de koeken daarop hebben 
gelegd. De verborgen man kan dan de offers van 
beneden uit genomen hebben. Zo kan men dus een 
intellectueel blinde maar volle beurs bezittende 
bedriegen. 
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Vraag: Is het niet een wonder dat miljoenen 
gelovigen in de godin Kali van Calcutta en de godin 
Kämäksa (Kämarüpa in Gauhati, Assam) enzovoort 
geloven? 

Antwoord: In geen geval. Zoals schapen elkaar 
blindelings volgen, in een of ander gat terecht komen en 
zichzelf niet kunnen redden, hebben deze mensen elkaar 
in blind vertrouwen gevolgd en zijn zij in een gat 
gevallen. Nu lijden zij een ellendig bestaan. 


Vraag: Laat ons het andere buiten beschouwing laten. 

Maar de volgende wonderen van Jagannätha zijn te 
duidelijk om daarover nog in twijfel te verkeren. 
(1) Wanneer de tijd om het beeld te veranderen daar is, 
komt een stuk sandelhout vanzelf uit de zee op. (2) Zij 
plaatsen zeven potten rijst op elkaar om op één stoof 
gekookt te worden. De rijst van de bovenste potten 
kookt eerst en dan die van de onderste potten. (3) 
Degene die weigert te eten van het geofferde aan 
Jagannätha, wordt door lepra aangetast. (4) De wagen 
beweegt uit zichzelf. (5) Het beeld toont zich niet aan 
een zondaar. (6) De tempel werd door devatä’s gebouwd 
tijdens de regering van koning Indradamana. (7) 
Wanneer het beeld wordt veranderd, sterven de koning 
en een priester en een timmerman. U kunt deze 
wonderen geen valsheden noemen. 

Antwoord: Een man die twaalf jaar constant 
Jagannätha had gediend, was sannyäsi geworden en 
ontmoette mij in Mathurä. Ik stelde hem deze vragen. 
Hij beweerde dat al deze dingen vals zijn. Laat ons nu 
deze dingen afzonderlijk bekijken. Voor wat betreft 
wonder No. 1 blijkt het dat men eerst een eind 
sandelhout per boot meeneemt en het neerlaat in de zee. 


[237] 
De golven van de zee spoelen het dan op het strand aan. 
De timmerlieden nemen dan dit hout en maken er een 
beeld van. 

Bij wonder No. 2 is het U bekend dat de ruimte waar 
het voedsel bereid wordt, gesloten blijft en het aan 
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niemand toegestaan wordt om het te controleren. In het 
midden staat er cirkelvormige stoof en er om heen zijn 
er zes gewone stoven. Men neemt dan eerst zes potten 
en besmeert hun bodems met boter, aarde en as. Daarna 
koken zij de rijst in deze potten. Wanneer de rijst 
gekookt is maken zij de bodems van deze zes potten 
eerst netjes schoon. Dan doen zij ongekookte rijst in een 
grote pot en plaatsen dit op de middelste stoof. Op deze 
pot nu plaatst men de potten met gekookte rijst op 
mekaar. 

De zes stoven die rondom de middelste stoof zijn 
gelegen worden met ijzeren platen afgedekt (zodat 
niemand hen kan zien). Nu is dan de tijd aangebroken 
om de streek uit te halen. Zij roepen rijke, maar 
intellectueel blinde personen naar binnen en tonen hen 
dan de gekookte rijst in de bovenste potten en de 
ongekookte rijst in de onderste pot. Zij doen dan een 
beroep op hen om geld te schenken aan deze potten. 
Sommigen geven direkt veel geld en anderen schrijven 
direkt in voor maandelijkse donaties. 

Voor wat betreft wonder No. 3 zijn dit de feiten. 
Südra’s, mensen uit de achtergestelde klassen (kasten) 
offeren aan de zogenaamde godheid en terwijl de 
aanbidding plaats vindt, maken zij dit tot jüfhä, d.w.z. zij 
eten er wat uit. De potten rijst worden naar rijke 
personen gezonden die veel geld hiervoor in de plaats 
geven. Dan gaan gewone pelgrims, heiligen, 
heelmeesters en mensen van de laagste klasse (kaste) op 
een rij zitten en eten uit deze resten. Wanneer een groep 
heeft gegeten, neemt een andere groep plaats op de 
plaatsen van de vorige en eten zij uit dezelfde van 
bladeren (patfal) gemaakte borden. De meest 
verschrikkelijke veronachtzaming van hygiëne vindt hier 
plaats. 

Er zijn velen die zich hiervan afhouden, hun eigen 
voedsel bereiden en niet uit de etensresten van anderen 
eten. Toch worden deze mensen geen lepralijders. 
Verder zijn er veel lepralijders in Jagannätha Puri die 
dagelijks van de etensresten eten, maar zij worden toch 
niet gezond. 
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De Vaämamärgi's hebben een Bhairava-cakra in 
Jagannätha in Puri opgezet omdat Subhadra, die de 
zuster van Srikrisna en Baladeva is, tussen hen geplaatst 
is in plaats van een echtgenote of een moeder. Indien er 
geen Bhairava-cakra had bestaan, zou zulk een fout niet 
begaan zijn. 

Nu nemen wij wonder No. 4 onder de loupe. In de 
wielen van de wagen is er een mechanisme geplaatst. 
Wanneer dit even aangeraakt wordt zet de wagen zich in 
beweging. Maar wanneer de wagen midden in de 
menigte gekomen is, beweegt hij zich een tijdje 
achterwaarts, en blijft dan stilstaan. De priesters roepen 
dan: “Maakt een gulle schenking. Doe een nobele daad 
opdat Jagannätha bevredigd worde, en zijn wagen weer 
in beweging komt.’ Zolang men giften blijft schenken, 
blijven deze priesters om giften roepen. Wanneer men 
haast niet meer offert, komt een rijkelijk geklede priester 
met een sjaal naar voren en gaat biddend met gevouwen 
handen voor de wagen staan. Hij bidt dan als volgt: ‘O 
Almachtige van het heelal, wees ons genadig, bescherm 
ons geloof en laat Uw wagen zich bewegen’, enzovoort. 
Dan knielt hij voor de wagen, buigt zich ter aarde neer 
en bestijgt de wagen. Het mechanisme wordt weer in 
werking gesteld en terwijl er kreten van “glorie, glorie’ 
uit de menigte opstijgen, trekken duizenden pelgrims 
aan de touwen, en zo beweegt de wagen zich weer. 

Nu komen wij tot wonder No. 5. De menigte is zeer 
groot. De tempel is donker en zelfs overdag moet men 
lampen aansteken. Vóór de beelden zijn er verschuifbare 
schermen geplaatst. De priesters zijn dan achter de 
schermen. Als de schermen naar één richting worden 
verschoven, worden de beelden onzichtbaar. Dan roepen 
al de priesters uit: “Schenk eerst een gift en bevrijd U 
zodoende van Uw zonden. Eerst dan kan U het beeld 
zien. Maak haast.” Op deze manier wordt het onnozele 
volk door deze boosdoeners eigenlijk opgelicht. Het 
scherm wordt dan naar de andere richting verschoven en 
het beeld wordt zichtbaar. De aanbidders roepen dan: 
‘glorie, glorie’ en worden aldus beetgenomen. 
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Ten aanzien van wonder No. 6 het volgende: 
Indradamana is de koning wiens familieleden tot heden 
toe in Calcutta wonen. Hij was een zeer rijke vorst en 
een grote volgeling van de godin. Hij bouwde de tempel 
voor honderdduizenden roepies. Hij wilde de 
beperkingen op het sameneten, die onder de hindoes 
bestaan, opheffen. Maar kunnen domme mensen 
zichzelf zo makkelijk hervormen? De tempel was niet 
door devatä’s gemaakt, 

[238] 

maar als U er zin in heeft, kunt U de architekten heiligen 
(deva) noemen. 

Wonder No. 7 komt helemaal niet voor en koningen, 
priesters en timmerlieden sterven bij de verandering van 
het lichaam. Het schijnt dat de vooraanstaanden van die 
plaats de onderdanen tiranniseerden. Zij hebben toen een 
komplot gesmeed om hen te doden. Het beeld is hol van 
binnen. Hierin wordt het een Säligräma in een gouden 
kist bewaard. Dit beeld wordt dagelijks gewassen en het 
waswater (carapamrita) wordt door de aanbidders als 
heilig water gedronken. De samenzweerders schijnen 
het beeld met een dunne laag gif bestreken te hebben en 
gaven toen het heilige water (dat vergiftigd was) aan hen 
te drinken. Na hun dood hebben de mensen dan 
uitgedragen dat de zogenaamde god Jagannätha deze 
mensen met zich heeft meegenomen, ter gelegenheid 
van de verandering van zijn lichaam. Dit kan misschien 
eens in het verleden zijn voorgekomen. Tegenwoordig 
gebeurt dat nooit. Al deze valse geruchten worden 
verspreid teneinde de onnozelen te kunnen bestelen. 


Vraag: Men zegt dat wanneer men het heilig water 
van de Ganges uit de Gangotrí haalt en dit over het beeld 
van Siva in Räme$varam stort, dit beeld zich vergroot. Is 
dit ook vals? 

Antwoord: Vals. Die tempel is overdag ook donker. 
Er branden daar dag en nacht lampen. Wanneer het 
water over het beeld gestort wordt, reflekteert dit in het 
licht en dan schijnt het stenen beeld vergroot te zijn. 
Niets anders gebeurt er. In werkelijkheid wordt het beeld 
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niet kleiner en niet groter. Het blijft precies hetzelfde. 
Dit alles wordt gedaan teneinde de onnozelen te kunnen 
bestelen. 


Vraag: RämeSvaram werd door Räma gemaakt. 
Indien beeldenverering anti-vedisch was, zou Rama dit 
beeld niet hebben gemaakt, en zou de dichter Valmiki 
dit niet in de Rämäyana hebben aangehaald. 

Antwoord: In de tijd van Rama bestond er niet eens 
een schijn deze tempel. Eén ding is wel waar. Een 
koning van het Zuiden die ook Räma heette, bouwde de 
tempel en gaf het beeld de naam Räme$varam, naar zijn 
eigen naam. Toen Räma Sita uit Laùkä terugbracht per 
vliegtuig, in gezelschap van Hanumän enzovoort, zei hij 
tot Sitä:- 


HA Gd Hed: vaan dEd: I 
Gee Sf enaa I 
Valmiki Rämäyana, yuddha kända, 123, 20-21 
‘O Sitä, hier kregen we alle materiaal uit de genade 

van Mahädeva of de Deva van de Deva’s, de 
aldoordringende God. Zie hoe wij een brug maakten en 
naar Laùkä kwamen. Zie hoe wij Rävana hebben 
vernietigd en U hebben bevrijd’. Valmiki heeft niets 
anders geschreven. 


Vraag: “U È fdan a | 
fen gen flea aa mt 
‘Heil aan de zogenaamde god Kaliyakänta die zijn 
volgelingen in staat heeft gesteld de hukkä (waterpijp) te 
roken’. In het Zuiden van India bestaat er een 
afgodsbeeld, genaamd Kaäliyakänta®, die een Aukkä 
(waterpijp) rookt. Indien de beeldenverering geen 
werkelijkheid was, zou zo iets niet kunnen plaats 


* Een godheid wiens tempel in het Zuiden van India ligt. Zoals men aanneemt 
dat andere beelden de aan hen geofferde spijzen eten, gelooft men dat dit beeld 
rookt wanneer de hukkä hem door de priesters wordt aangeboden.(Vertaler) 
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Antwoord: Vals en nogmaals vals. Dit is allemaal 
Paaps bedrog. De mond van dit beeld is hol en er is een 
gat in het achterhoofd. Dit gat nu staat in verbinding met 
een achterkamer van het huis. De hukkä kan dan in de 
mond van het beeld geplaatst worden door een priester 
en terwijl men een scherm hiervoor schuift kan deze 
priester weggaan, terwijl een andere priester, die zich 
heimelijk in de achterkamer ophoudt, aan de pijp blaast. 
Er kan verder een andere verbinding bestaan tussen de 
neus en de mond. Wanneer de priester dan aan de pijp 
blaast, hoort men een rochelend geluid en komt de rook 
uit de mond en de neus van het beeld. Dit bedrog van het 
rokende beeld kan speciaal verzonnen zijn om de 
pelgrims hun geld afhandig te maken. 


Vraag: Wat zegt U van het volgend wonder? Het 
beeld uit Dakora'® ging van Dvärikäa weg met de 
aanbidder. Ten tweede kon het beeld dat honderden 
kilos woog met een Vs ratti’s goud worden afgewogen. Is 
[239] 
ook dit geen wonder? 

Antwoord: Dit is allemaal onzin. Het beeld moet 
door één of andere aanbidder gestolen zijn. Voor wat 
betreft het wegen, dit is allemaal gekke praat. 


Vraag: Het beeld in Somanatha stond zonder enige 
steun in de lucht. Dit was inderdaad een zeer groot 
wonder. Was dit ook vals? 

Antwoord: Ja, het is vals. Men had magneetijzers er 
boven en er onder geplaatst en het beeld werd door de 
magneten in de lucht gehouden. Toen Mahmüd van 
Gazanavi de tempel binnendrong, was het enige wonder 
dat de tempel afgebroken werd en de priesters 
mishandeld werden. Honderdduizenden soldaten 
werden op de vlucht gedreven door tienduizend 
indringers. 


ODakora is een andere vorm van Thakur, afgeleid van het Saùskrita woord 
Thakkur, welke ‘Heer’ betekent. Däkorji is de tempel van Visnu in de staat 
Gujarät, op weg naar Dvärakä (Vertaler). 
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De Paapse priesters hielden zich bezig met 
aanbidding, boete en smeekgebeden: ‘Oh Mahädeva, 
vernietig deze barbaren en bescherm ons’, en zij 
verzekerden hun volgelingen dat ze zich geen zorgen 
moesten maken, dat Mahädeva zijn generaal Bhairava 
of Virabhadra zou zenden om de vijand te doden of te 
verblinden en dat Hanumäna (Räma’s trouwste 
dienaar), Durgä (de godin van de oorlog) en Bhairava 
(de generaal onder de afgoden) hen in de droom waren 
verschenen en hadden gezegd dat zij alles in orde 
zouden maken. 

De arme koningen en soldaten geloofden de 
priesters. Verschillende astrologen onder de Papen 
zeiden dat het juiste moment van de aanval nog niet 
aangebroken was. Eén verwees naar de achtste dag van 
de maan, een andere wees op de Yogini die in zicht 
was, enzovoort. De arme krijslieden werden zo in 
spanning gehouden. Toen het leger van de indringers 
hen rondom belegerd had moesten zij beschaamd op de 
vlucht slaan, Vele priesters en hun leerlingen werden 
gevangen genomen. De priesters kwamen met 
gevouwen handen smeken en zeiden dat zij drie crores 
roepies (15 miljoen Euro) zouden geven op voorwaarde 
dat de tempel en het beeld gespaard zouden blijven. 
Maar de moslims antwoordden dat zij geen 
beeldendienaars maar beeldenbrekers waren. En dit 
zeggende verwoestten zij de tempel. 

Toen het dak brak, verschoof de magneet en viel het 
beeld neer. Er wordt verteld dat toen het beeld brak er 
edelstenen ter waarde van achttien crores (90 miljoen 
Euro) in handen van de vijand vielen. Toen de priesters 
en Papen gegeseld werden, huilden zij en werden zij 
gedwongen de ingang van de schatkamer aan te wijzen. 
De hele schatkamer werd leeggeplunderd, de Papen en 
hun leerlingen werden tot slaven gemaakt en 
gedwongen koren te malen, gras te snijden en vuil op te 
ruimen. Hen werden geroosterde kikkererwten te eten 
gegeven. 

Wat jammer voor hen dat zij de stenen beelden 
dienden en zulk een nederlaag leden. Indien zij God 
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hadden gediend, zouden zij zeker de tanden uit de mond 
van de vijanden hebben geslagen en uiteindelijk 
zegevieren. Indien zij de soldaten gediend hadden, zoals 
zij de beelden gediend hadden, zouden zij verdedigd 
zijn. Deze priesters aanbaden de stenen beelden zo 
intens, maar geen enkel beeld was in staat de vijand te 
verslaan. Indien een levende krijger zo vol toewijding 
gediend was als de beelden, zou hij pijn noch moeite 
gespaard hebben om hen te redden en de indringers te 
doden. 


Vraag: De Ranachodaji van Dvärikä zond een cheque 
aan Narsi Mahatä en betaalde zijn schulden af. Zijn deze 
en dergelijke wonderen ook vals? 

Antwoord: Ja, dit is helemaal vals. Eén of ander 
bankier schijnt de schuld betaald te hebben en te hebben 
voorgewend dat Sri Krisna het geld gezonden had. 
Waarom bewoog het beeld zich niet toen in het jaar 
1914 van de Vikrama jaartelling (1857 A.D.) het 
Engelse leger een kanonschot afvuurde en de tempel 
verbrijzelde? De krijgers van de Baghera bende deden 
hun best in de strijd en weerstonden de vijand, maar het 
stenen beeld kon niet eens de poot van een vlieg breken. 
Indien er een krijger als Krisna had bestaan, zou hij hen 
vermorzeld hebben en de vijand op de vlucht gejaagd 
hebben. Ja, als de beschermer zelf neergeslagen wordt, 
wat kunnen dan die vluchtelingen uitvoeren die van hen 
afhangen? 

[240] 

Vraag: De godin Jvälämukhi (letterlijk ‘de 
vuurmondige’) is zeer gevaarlijk; zij eet alles op. 
Wanneer er offers aan haar worden geschonken, eet zij 
de helft op en laat de andere helft staan. De moslim 
koningen hebben stromen water over haar gegoten en 
ijzeren platen op haar gelegd, maar de verschrikkelijke 
vlammen werden niet gedoofd noch beteugeld. De godin 
van Himgaläja verschijnt om middernacht aan de 
reizigers en laat de hele berg sidderen. De Candraküpa 
(de ‘put van de maan’) huilt luidop en iemand wordt van 
de ban van wedergeboorte bevrijd door de Yoni-tantra te 
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passeren. Indien iemand de fhurnarä bindt, wordt hij een 
volmaakt grote heilige. Zolang iemand niet naar 
Hingalaja gaat, blijft hij slechts een half-grote heilige. 
Zijn deze dingen niet te geloven? 

Antwoord: Neen. Het is slechts een vulkanisch vuur 
en niets anders. Zoals boter dat op het vuur gestrooid 
wordt, wegsmelt en zoals het vuur dat in het bos of in 
een huis uitbreekt, alles vernietigt is dit hier het geval. 
Het vuur van Jvälämukhi heeft geen enkele bijzondere 
kracht. Indien U een lepel boter neemt en dit op vuur 
houdt teneinde de curry te kruiden, zult U merken dat er 
een vlam hieruit ontspringt. Indien U de lepel van het 
vuur haalt of de vlam uitblaast, zult U opmerken dat de 
helft van de boter opgebrand is en de helft overgebleven 
is. Een soortgelijk ding vindt hier plaats. Behalve de 
tempel, de put en een paar waterpijpen is er niets in 
Hihgaläja noch verschijnt er een rijdende koningin. 
Alles wat plaats vindt zijn de schurkestreken van de 
priesters. Zij hebben een put gemaakt waarin water en 
modder voorkomen. Indien er waterbellen oprijzen 
wordt dit door de domme mensen beschouwd als een 
teken dat hun pelgrimreis haar gewenst effect heeft 
gehad. De Yoni-yantra is door de priesters gemaakt 
teneinde de mensen van hun geld te beroven en fhumarä 
is een ander maaksel van hetzelfde type. Indien het 
binden van fhumarä leidt tot de heiligwording van een 
mens, bindt haar dan om een dier en zie of zij ook een 
heilige wordt. Een mens kan alleen dan grote heilige 
gemaakt worden wanneer hij verheven daden verricht. 


Vraag: De put van Amritsar is vol nektar. De vrucht 
van een Rifhe boom is half zoet. Een muur buigt zich, 
maar valt niet om. Een heel vlot drijft te Revälasara. De 
lingam’s (fallus-figuren) worden in Amaranätha 
automatisch gevormd. Er komen paren duiven uit de 
Himälaya’s, verschijnen aan allen en gaan dan weer 
weg. Zijn deze dingen ook niet het geloven waard? 

Antwoord: Neen. Amritsar is niets anders dan de 
naam van de put. Indien het een bos was zou haar water 
zuiver kunnen zijn. Indien het een put vol nektar was, 
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zou niemand sterven (na van haar water gedronken te 
hebben), zoals de Pauränika’s geloven. De Rithe boom 
is of geocculeerd aan een andere vrucht of dit is zuivere 
fantasie. De muur schijnt zo gemaakt te zijn dat zij buigt 
maar niet omvalt. Verder, er kan een speciale bedoeling 
bij geweest zijn om het vlot te Revälasara te doen 
drijven. Te Amaranätha zijn er ijsbergen. Wat voor 
wonder zit er dan in als daar lingam’s gemaakt worden? 
Voor wat betreft de paren duiven, deze moeten door de 
priesters zodanig afgericht zijn. Zij verschijnen alleen 
wanneer zij door de priesters zijn losgelaten. Dit is een 
manier om de mensen te bestelen. 


Vraag: Haradvära is een deur naar de hemel. Door op 
de treden van Haradvära te baden worden de zonden 
weggewassen. Als iemand in de fapovana (of het bos 
van de kluizenaars) woont, zal hij een tapasví of 
kluizenaar worden. In Deva-prayäga wonen de heiligen, 
in Gangotri is Gomukha, in Uttarakaëi is Guptakasi en in 
Triyuginaräyana worden de drie tijden ervaren. Het 
aanbidden van Kedära en Badarinaräyäna wordt door de 
mensen gedurende zes maanden gedaan en voor de 
overige zes maanden van het jaar door de heiligen. Het 
gezicht van Mahädeva is in Nepal, en wordt Pagupati 
genoemd, zijn zitvlak is in Kedära, zijn knieën in 
Tuùganätha en zijn voeten in Amaranätha. Door deze 
plaatsen te bezoeken of te baden in hun heilige wateren, 
kan iemand zaligheid verkrijgen. Hij kan, indien hij dat 
verkiest, naar de hemel gaan langs Kedäranätha en 
Badarinäth. Dit is het geloof van de mensen. Wat zegt U 
hiervan? 

Antwoord: Haradvära is een ingang naar de weg die 
leidt naar de noordelijke bergen. De treden van 
Haradvära zijn de treden van een put die voor het baden 
bedoeld is. De naam van deze treden is Hara-paidi 
(treden van God), maar in feite zijn zij Hada-Paid 
(treden van beenderen) omdat de beenderen van 
overleden personen uit verschillende delen van het land 
daar worden geworpen. Zonden kunnen niet door baden 
worden weggewassen, enkel nadat men de volle straf 


SATYARTHAPRAKÁASA 477 


voor hen heeft ondergaan. Tapovana kan in vroegere 
tijden een plaats voor asceten zijn geweest, maar nu is 
het slechts 

[241] 

een Ahiksukavana, toevlucht voor bedelaars. Niemand 
kan een asceet worden door slechts ergens naar toe te 
gaan. De juiste weg om een asceet te worden is de 
ascese. In de plaats van asceten zijn er vele winkeliers 
die allerlei leugens vertellen en zij zijn geen asceten. 
fenad: waafd vm, of vanuit de top van de bergen 
stroomt het water. Gangotri is een plaats in de 
Himälaya's waar de Ganges ontspringt. De koemondige 
figuur schijnt door vernufte priesters gemaakt te zijn en 
deze berg is voor deze Papen de hemel. Uttarakagi 
enzovoort zijn ongetwijfeld goede plaatsen voor 
meditatie, maar ook hier bestaat er handel voor de 
handelaren. Het geloof dat God in Deva-prayäga leeft, is 
een verzinsel in de Puräna’s. Het is de samenvloeiing 
van twee rivieren, de Alakhanandä en de Gaùgä en de 
mensen hebben het verhaal dat daar God’s woonplaats 
is, verzonnen om pelgrims aan te trekken. Het is 
verkeerd de plaats Gupta-käsi te noemen. Het is in geen 
geval verborgen, maar duidelijk zichtbaar, Er bestaat 
geen eeuwig offervuur van de drie tijden (verleden, 
heden, toekomst). Het kan tien of twintig generaties van 
deze Papen hebben bestaan. Zoals het vuur van een 
sekte wonderdokters die Khakhi’s worden genoemd en 
van de Parsis altijd brandend wordt gehouden, zo wordt 
het vuur van deze plaats altijd brandend gehouden. Er 
bestaat geen wonder van de warme put. Dit is aan de 
geologische konditie van de ondergrondse hitte van de 
bergen te wijten. De koude put naast de warme put is 
ook geen wonder. Haar koude water is te wijten aan de 
koude golf die van boven komt. De plaats Kedäranätha 
is een zeer goede plaats, maar ook hier is er een tempel 
door de Papen en hun leerlingen opgezet. De priesters 
van deze plaats hebben een luxieus leventje op kosten 
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van de pelgrims. Ook in Badarinätha (=Badarinäräyana) 
bestaat er veel bedrog. Daar is “Rävalaji’ de leider. Hij 
houdt er vele vrouwen op na. Paáupati is de naam die 
deze mensen hebben gegeven aan een tempel en een 
beeld met vijf gezichten. De Paapse streken floreren 
alleen daar waar er geen mensen zijn die hen vragen 
kunnen stellen. De mensen van de bergvlakte zijn niet 
zo schurkachtig als de mensen van de pelgrimsoorden. 
Het aanschijn van deze plaatsen is ook zeer 
aantrekkelijk en schoon. 

Vraag: De godin Kali Vindhesvari in Vindhyacala 
heeft acht armen. Zij verandert driemaal per dag van 
vorm en er is geen enkele vlieg in de omgeving van haar 
tempel. Prayaga (Allahabad) is de koning onder de 
pelgrimsoorden. Het afscheren van het haar en het baden 
in de samenvloeiing van de Ganges en de Jamunä zijn 
bevordelijk voor het verkrijgen van alle gewenste 
dingen. Van Ayodhyä wordt verteld dat de stad 
verscheidene malen naar de hemel is opgegaan met al 
haar inwoners. Mathurä is een zeer verheven 
pelgrimsoord. Vrindävana is een stoeiplaats (van 
Krisna) en Govardhana is ook een heilige plaats. 
Degenen die de gelegenheid krijgen zulke plaatsen te 
bezoeken, zijn zeer gelukkig. Tegen de tijd van 
zonsverduistering drommen er miljoenen mensen samen 
in Kuruksetra. Zijn al deze dingen bijgeloof? 

Antwoord: Van de godin Kali Vindhe$vari zijn er 
slechts drie beelden zichtbaar. Zij zijn allen van steen. 
Het driemaal per dag van vorm veranderen is niets meer 
dan de verandering van de kleding en versierselen door 
de priesters. Ik heb met mijn eigen ogen gezien dat er 
daar miljoenen vliegen voorkomen. De heiligheid van 
het haar afscheren te Prayäga schijnt door een kapper te 
zijn gepropageerd of door een priester die door kappers 
was omgekocht. Indien de badenden bij de 
samenvloeiing te Prayäga naar de hemel gingen, zou 
niemand naar huis terugkeren. Wij merken dat allen die 
daar gaan baden veilig weer huiswaarts keren, behalve 
degenen die daar verdrinken. De zielen van deze 
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verdronken personen moeten ook door de atmosfeer 
passeren om daarna, bij de wedergeboorte, in nieuwe 
lichamen te gaan huizen. De koning onder de 
pelgrimsoorden voor Prayäga is een gezegde van deze 
Papen. Onbewuste plaatsen kennen de verhouding 
‘koning en onderdanen’ niet. Verder is het geheel 
onaannemelijk dat de stad Ayodhyä met al de inwoners, 
honden, ezels, straatvegers, schoenlappers, toiletten, 
enzovoort naar de hemel kan opgaan. Ayodhyä staat nog 
steeds op de plaats waar zij altijd was. Zij ging nooit 
naar de hemel behalve in de onzinnige beweringen van 
de Papen. Deze beweringen gaan van plaats tot plaats. 
Evenzo is het met al de anekdoten over Naimisäranya. 
Van Mathurä wordt beweerd dat zij zeer uitzonderlijk 
is in de drie werelden. Dit is allemaal nonsens. Maar hier 
zijn er drie reusachtige dieren uit welker greep men zich 
moeilijk kan loswringen op de aarde, in het water of in 
de lucht. 
Het eerste is de Caube priester. Elkeen die gaat baden 
treft de priester daar aan om belastingen te heffen. Deze 
roept: “Geef ons wat om bhänga, mirci en laddu’s te 
kopen en laat ons bidden voor Uw welzijn’. 
Het tweede zijn de schilpadden. Zij verzamelen zich bij 
de badplaatsen en de baders hebben het heel moeilijk om 
zich van hun beten af te houden. 
Het derde zijn de apen met rode gezichten die van 
bovenuit naar beneden springen. Zij halen tulbanden, 
petten, sieraden en zelfs schoenen weg. Zij bijten de 
[242] 
mensen en stoten hen omver. Deze drie zijn de 
aangebedenen van deze Papen en hun leerlingen. Er 
worden regelmatig grote gewichten graan en koren aan 
de schildpadden geofferd, graan en suiker aan de apen 
en geld en suikerballen aan de priesters. Het was in 
vroegere tijden een Vrindävana, maar nu is het een 
Vesyäsvana of bos van prostitutie. Er vinden allerlei 
ongerechtigheden plaats tussen jongeren en ouderen, 
leermeesters en leerlingen. Er wordt ook een groot feest 
gehouden te Govardhana en een brajayäträ of 
pelgrimstocht van al de heilige plaatsen in de omgeving 
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van Braja. Deze gelegenheden leveren de Papen een 
behoorlijke oogst op. Kuruksetra moet ook op dezelfde 
manier beschouwd worden. Degenen die deugdelijk en 
welmenend zijn, blijven ver weg van zulk bedrog. 


Vraag: Beeldenverering en bedevaart zijn eeuwig. 
Hoe kunnen zij verkeerd zijn? 

Antwoord: Wat bedoelt U met het woord ‘eeuwig’? 

Vraag: Zeker hetgeen sedert de schepping in de 
smaak was. 

Antwoord: Indien beeldenverering en bedevaart in de 
smaak waren geweest sedert de schepping van de 
wereld, zou er daarvan melding zijn gemaakt in de 
Veda's, de Brähmana’s en andere boeken die door de 
zieners zijn samengesteld. In feite is beeldenverering 
ongeveer twee- of drieduizend jaar in de smaak en zijn 
haar stichters de Vämamaärgi’s en de jains. Het bestond 
eerder niet in India (Aryävarta). 

Ook die zogenaamde heilige plaatsen die thans als 
bedevaartplaatsen worden genoemd, bestonden niet. 
Toen de jains hun bedevaartplaatsen in Giranära, 
Palifanä, Sikhara, Satruùjaya, Äbü enzovoort oprichtten, 
richtten deze Pauränika’s ook hun eigen 
bedevaartplaatsen op. Indien iemand de waarheid van 
deze verklaring wenst te testen, kan hij zulks doen door 
de oude registers van de Panda's en de koperen platen 
na te gaan. U zult dan weten dat geen van deze plaatsen 
ouder is dan vijfhonderd of duizend jaar. Er is nergens 
een register daarover te vinden dat meer dan duizend 
jaar oud is. Daarom zijn ze allen nieuw en niet uit de 
eeuwigheid. Zij kunnen geen erkenning verkrijgen op 
grond van hun traditionele oudheid. 


Vraag: Wat zegt U van de wonderbaarlijkheid van 
deze heilige plaatsen? Er wordt verteld dat de zonden 
die in andere plaatsen zijn bedreven in Benares (Kaëí) 
worden vernietigd: ‘Sraa sd ud art fansaftr 
— Is dat juist? 

Antwoord: Neen. Indien het zo was geweest, zouden 
de armen weelde en koninkrijken, de blinden hun ogen, 
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de lepralijders hun gezondheid verkregen hebben. Dit 
zien wij echter niet gebeuren. Niemand kan zijn zonden 
of wandaden op deze manier van zich afschudden. 


Vraag: 
gee WN 


ged sdatet fase € neft u 1 


efie vrat ERR In 2 U 
qiasmtet fr gear fafrard feae 0 


AAF HAR UAR UA U 3 U 
Uit de Puränä’s 

1. Van degene die “Gaga Ganga' zelfs van op 
honderden-duizenden kilometer ver reciteert, worden 
alle zonden vergeven; die persoon gaat direkt naar 
Vaikuntha, de woonplaats van Visnu, d.i. het paradijs. 

2. Hari is een tweelettergrepig woord. Door ‘Hari’ 
te reciteren worden al Uw zonden verwijderd. Dezelfde 
kracht wordt aan de namen Räma, Krisna, Siva, 
Bhagavati, enzovoort toegeschreven. 

3. bezoek in de morgen aan het beeld van 
Siva vernietigt de zonden die in de vorige nacht 
bedreven zijn; een bezoek in de namiddag vernietigt de 
zonden van zeven levens; zulks is de wonderbaarlijke 
kracht van beelden bezoeken. Is dit nonsens? 

Antwoord: Dit is ongetwijfeld nonsens. Het citeren 
van de namen Gaùgä, Hari, Räma, Krisna, Näräyana, 
Siva, Bhagavati, enzovoort verwijdert de zonden niet. 
Indien dat zo was zou niemand ongelukkig 
[243] 
zijn en zou niemand aarzelen een zonde te bedrijven. 
Onder de huidige omstandigheden, waarbij het Papisme 
domineert, nemen zonden toe. Slechte mensen hebben 
de verzekering dat hun zonden hen vergeven zullen 
worden indien zij, na hen bedreven te hebben, de heilige 
woorden citeren of een heilige tempel bezoeken. Deze 
verzekering moedigt hen aan zonden te bedrijven en 
vernietigt dit leven van nu en ook het volgende. De straf 
voor bedreven zonden moet ondergaan worden. 
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Vraag: Is het citeren van één of andere naam of het 
bezoeken van één of andere bedevaartplaats dan correct 
of niet correct? 

Antwoord: Ja. Het Sanskrita woord voor bedevaart is 
ürtha, “Ta Senta ut dei Dit betekent hetgeen ons 
in staat stelt de oceaan van ellende over te steken, is 
tirtha. Zulke bedevaarten zijn: de studie van ware en 
spirituele geschriften, vereniging met waarheidslievende 
personen, goedgezindheid, deugdelijk leven, yoga, 
afwezigheid van vijandschap en huichelarij, ware 
spraak, ware gedachten en waarheidsgetrouwe daden, 
beoefening van Brahmacarya, dienen van de 
leermeester, de gast, de moeder en de vader; aanbidding 
van God (=stutí -lofprijzen, prärthanä-gebed en upäsanä- 
devotie), vredige gedachten, zelfbeheersing, goed 
gedrag, rechtvaardig streven, kennis, filosofische 
denken, enzovoort. Rivieren of andere waterplekken 
kunnen geen rtha's zijn. Zij kunnen de mensen niet 
helpen bij het oversteken van de oceaan, “Sat def 
mf dief Tirtha is datgene waardoor de mensen hun 
verdriet kunnen overstijgen. Doorwaadbare plaatsen 
kunnen een plaats van verdrinking zijn. Boten enzovoort 
kunnen frtha’s genoemd worden, omdat zij de mensen 
in staat stellen rivieren over te steken. Wij geven 
hieronder twee voorbeelden van het gebruik van het 
woord tirtha in Saùskrita. 


gard art Ia Panini Ast. 4, TV,107 
austera a 2 Yaju. XVI. 42 


1. Samäna-tirtha d.w.z.satirthya (letterlijk een co- 
pelgrim) is degene die hetzelfde boek leest met dezelfde 
leermeester. 

2. Voedsel en andere giften schenken aan en 
goede raad ontvangen van degene die een ware heilige 
is, wordt ook trtha genoemd. 

Laat ons nu het voorbeeld nemen van het citeren van 
een naam. 
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TA AA HEU: U 2 Yaju. 32.3 

Verheerlijkende, d.w.z. deugdelijke daden stellen, dat 
Is citeren van God's naam, ParameSvara. God heeft vele 
namen zoals Brahmä, Parame$vara, Iévara, Nyäyakäri, 
Dayalu, Sarvasaktimäna, enzovoort die Zijn/Haar 
eigenschappen, daden en natuur beschrijven. 

Brahmä (de Grootste), ParameSvara (de 

Allerhoogste), ISvara (de sterke), Nyayakäri (die nooit 
enig onrecht begaat), Dayälu (de genadige voor 
iedereen), Sarvasaktimana (de Almachtige (die met 
eigen krachten de wereld schept, onderhoudt en 
beëindigt zonder de hulp van iemand anders in te 
roepen), Brahmä (schepper van alle dingen), Visnu (de 
aldoordringende en beschermer van allen), Mahädeva 
(de Grote Deva), Rudra (de beëindiger). 
Nu bestaat de zuivere citering van de namen van God uit 
het trachten de betekenissen van de bovenstaande namen 
te begrijpen en te proberen de eigenschappen die deze 
namen aanduiden over te nemen, bijvoorbeeld groot zijn 
door grote daden te stellen, door de capaciteit te 
vergroten, door bekwaam te zijn, door 
onrechtvaardigheid te schuwen, door genadevol te zijn 
voor allen, door allerlei bronnen te vinden, door het 
uitvinden en maken van allerlei machines enzovoort, 
door anderen gelijk Uzelf te achten in plezier of leed, 
door allen te beschermen, door zeer geleerd te zijn, door 
de boosdoeners te laten straffen en door de 
rechtvaardigen te beschermen. 

Aldus is het ware citeren van de namen van God de 
juiste betekenis van die namen te begrijpen en volgens 
de eigenschappen en natuur van God zijn eigen gedrag 
te regelen. 


Vraag: 
en efterdele re: | 
ja ui a oe sd za: II 


Is het waar dat het dienen van de leermeester heilig 
maakt? Het water te drinken waarin de voeten van de 
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leermeester gewassen zijn, precies te doen wat de 
leermeester gebiedt, enzovoort? Indien de leermeester 
hebzuchtig is, moet hij beschouwd worden als de 
incarnatie van Vämana (de zogenaamde god van de 
dwergen), indien hij heetgebakerd is, als de incarnatie 
van Narasirhha (de man-leeuw), indien onfatsoenlijk als 
de incarnatie van Räma, indien wellustig als de 
incarnatie van Krisna. Hoe 
[244] 
zondig ook de leermeester moge zijn, hij mag nooit 
onverschillig behandeld worden. Wanneer U Uw 
leermeester ziet, is elke stap die U in volle eerbied doet, 
gelijk aan het uitvoeren van Aévamedha yajäa (om de 
soevereiniteit van een koning te vestigen). Is dat correct? 
Antwoord: Neen. Brahmä, Visnu, Mahesvara en 
Parabrahma zijn de namen van God. Een leermeester 
kan nooit gelijk zijn aan God. Dit gurudom (aanbidden 
van de leermeester) is allemaal Papisme. De ware 
leermeesters zijn de moeder, de vader, de onderwijzer en 
heilige gasten. Het is de plicht van de leerling hen te 
dienen en onderwijs van hen te genieten. En het is de 
plicht van de leermeester hem onderwijs te geven. 
Indien de leermeester hebzuchtig, heetgebakerd, 
onfatsoenlijk of begerig is, moet hij vermeden, 
gewaarschuwd en gestraft worden, en indien bestraffing 
niet helpt, moet hij geslagen of zelfs uitgeschakeld 
worden. Het is geen zonde een slechte leermeester op 
deze manier te behandelen. Zij zijn geen leermeesters, 
maar herders, die opvoeding en goede gewoonten 
missen en die kanfhi, tilaka of anti-vedische formules ter 
citering geven. Zoals herders melk enzovoort trachten te 
krijgen van hun schapen en geiten, trachten deze 
leermeesters hun zelfzuchtige belangen te dienen door 
zowel hun mannelijke als de vrouwelijke leerlingen geld 
af te persen. Er bestaat een Hindi gedicht 


dt me med dar A ad aa | 

JAAK À Zad,de ver at Ta | 

De leermeester verwacht dat de leerling hem iets zal 
geven en de leerling denkt dat zijn zonden hem vergeven 
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zullen worden. Zij verdrinken in de oceaan van het 
wereldse alsof zij in een boot van steen zaten. 

Moge stof vallen op het gezicht van zulke leerlingen 
en leermeesters. Niemand moet zich met hen bemoeien. 
Degene die hun gezelschap zoekt, zal zeker in de oceaan 
van ellende terecht komen. De streken van deze 
leermeesters zijn als die van de Paapse priesters en de 
Pauränika’s. Dit zijn de handelingen van zelfzuchtige 
personen. Een filantroop zal hever zelf lijden dan zijn 
pogingen om de wereld goed te doen, op te geven. Guru- 
mähätmya, Guru-gitä enzovoort zijn boeken die door 
deze zelfzuchtigen zijn samengesteld. 


Vraag: 
AerNgaomi wal eat: Is It 
sfreraguumai dardgass Iz Mahabharata 
quot fan 3 31 Manu 
Sfera qa: gea dant de: Ia Chändogya 
aise fenfsaquarasftd Is 
qguufaen &8: U 6 Sütra 


1. De schrijver van de achttien Puräna'’s is Vyäsa. 
Zijn gezegden zijn authentiek en moeten aangenomen 
worden. 

2. De bedoelingen van de Veda's moeten met 
behulp van de geschiedenis, de Mahäbhärata en de 
achttien Puräna's geleerd worden; omdat de 
geschiedenis en de Puräna’s de leringen van de Veda’s 
volgen. 

3. Tijdens de ceremonies van de ouders moeten 
de Puräna's en de Harrvansa gelezen worden. 

4. Geschiedenis (itihäs) en Puräna’s worden de 
vijfde Veda genoemd. 

5. Op het eind van het Asvamedha offer, op de 
tiende dag, moet er een klein gedeelte van de Puräna's 
voorgelezen worden. 

6. De Puräna's leren hetgeen in de Veda’s 
voorkomt. Daarom zijn zij de Veda's. 
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[245] 

Deze aanhalingen bewijzen de authenticiteit van de 
Puräna's die op hun beurt het bestaan van 
beeldenverering en bedevaarten bewijzen, daar deze 
twee dingen in de Puräga ’s voorkomen. 


Antwoord: Indien Vyäsa de schrijver van deze 
Puräna's geweest, zouden zij niet zoveel 
absurditeiten inhouden. Zijn boeken, Sarirakasütra’s, het 
commentaar op de Yogasütra’s, enzovoort bewijzen dat 
hij zeer geleerd, waarheidslievend, rechtvaardig en een 
yogi was. Hij kan zulke onzin nooit hebben geschreven. 
Dit wijst er op dat de sektariërs, die door onderlinge 
jaloezie de Bhägavata en andere valse boeken hebben 
gemaakt, niet eens een greintje van Vyäsa’s kwaliteiten 
in zich hadden. Deze anti-vedische valsheden kunnen 
niet door iemand van Vyäsa'’s kwaliteiten geschreven 
zijn, maar door de twistende, zelfzuchtige en 
onontwikkelde schurken. 

Voor wat betreft de woorden itihäsa en puräna die in 
de bovengenoemde aanhalingen genoemd zijn, kan 
gezegd worden dat zij daar niet de Sivapuräna enzovoort 
betekenen, maar 


aaurfderam gaon wer mar are 
een passage uit de Brähmänds en de Sütra's. 
De Brähmana’s (Aitareya, Satapatha, Säma en 
Gopatha) worden bij vijf namen genoemd, namelijk 
ltihäsa, Puräna, Kalpa, Gäthä en Näräsansi. Itihäsa is het 
deel dat de samenspraak tussen Yäjnavalkya en Janaka 
inhoudt; Puräna is het deel dat handelt over de 
schepping van de wereld; Kalpa is het deel dat de 
betekenissen van de vedische woorden belicht; Gäthä is 
het deel dat verhalen en anekdoten bevat die een bepaald 
aspekt van het onderwerp belichten en Narasarisí is het 
deel dat handelt over edele en onedele daden van 
bepaalde personen. Deze boeken werpen enig licht op de 
bedoelingen van de Veda's. 
Pitri-karma, of ‘iets lofwaardigs horen over de 
geleerden’ verwijst naar de boeken die op het eind van 
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de Asvamedha gelezen moeten worden. Boeken door 
Vyäsa geschreven kunnen alleen na de tijd van Vyäsa 
gelezen worden, en niet voordien. Dit lezen van de 
vedische literatuur is in zeer oude tijden, lang vóór 
Vyäsa geboren was, in de smaak geweest. Het is daarom 
duidelijk dat de verwijzingen in de bovengestelde vraag 
slechts op de Brähmaua's wijzen, en niet op de valse 
achttien Puräpna's zoals de Bhägavata, de Siva-Puräna 
enzovoort. Vyäsa staat slechts als Veda-Vyäsa bekend 
omdat hij na de studie van de Veda’s hun prediking 
heeft uitgebreid. 

Het woord Vyäsa betekent eigenlijk een diameter, 
een lijn die loopt van eind tot eind. Hij werd bekend 
onder de naam Vyäsa omdat hij de Veda's helemaal, te 
beginnen bij de Rigveda tot de Atharvaveda, gelezen 
heeft en hen aan zijn leerlingen Suka-deva, Jaimini 
enzovoort onderwezen heeft. Zijn oorspronkelijke naam 
was Krisna-dvaipäyana. Degenen die zeggen dat Vyäsa 
de Veda's heeft samengesteld zijn absoluut verkeerd 
daar Vyäsa's vader, grootvader, overgrootvader, 
namelijk Parägara, Sakti, Vasistha en Brahmä enzovoort: 
allen wit de Veda's hadden geleerd. Dat kon niet 
mogelijk zijn als Vyäsa de samensteller van de Veda's 
was. 

Vraag: Is alles in de Puräna's verkeerd, of is er toch 
iets dat juist is? 

Antwoord: De meeste dingen zijn verkeerd en een 
paar zijn, per ongeluk '' juist. Al wat er in juist is, 
behoort tot de Veda's en de vedische literatuur. Al wat 
er verkeerd is, komt uit het huis van de Papen. Waar de 
Saiva’s in de Siva-Puräna Siva voor god hebben 
gehouden en Visnu, Brahmä, Indra, Ganesa en de zon 
enzovoort als Zijn dienaren, wordt in de Visnu-Puräna 
Visgau voor god gehouden en Siva enzovoort als Zijn 
onderdanen. In de Devi-Bhägavata is Devi de godin en 
zijn Visnu, Siva enzovoort haar slaven, en in de Ganesa- 
khanda wordt Ganesa voor god gehouden en alle 


1! Deze redenering is van toepassing als iets onverwacht of van zichzelf 
gebeurt, zoals de verandering van letters in een tekst als bijvoorbeeld 
houtwormen in hout of witte mieren in papier vernietiging hebben aangebracht. 
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anderen als Zijn dienaren. Wie kan anders 
verantwoordelijk zijn voor deze absurde vergelijkingen 
dan de Paapse sektariërs? 
[246) 
Als zelfs een gewone persoon zulke tegenstrijdigheden 
in zijn boeken niet toelaat, hoe kan dan zulk een 
geleerde man als Vyäsa dat doen in zijn boeken? Als U 
hier de ene verklaring aanneemt, moet U de tweede 
verwerpen en indien U de tweede aanneemt, moet U de 
derde verwerpen. Indien U de derde aanneemt moet U al 
de anderen verwerpen. De Siva Puräna houdt Siva als de 
schepper en beëindiger van de wereld, de Visnu Puräna 
Visnu, de Devi Puräna Devi, de Ganesa-khanda Ganesa, 
de Sürya Puräna de zon, de Väyu Puräna Väyu (de 
lucht) en dan zijn deze scheppers beschreven als 
geschapen op de één of andere manier. Indien iemand 
hen zou vragen hoe het Opperwezen, die de schepper, de 
onderhouder en de beëindiger van het heelal is, zelf 
geschapen kan worden en hoe een geschapen wezen de 
schepper van het heelal kan zijn, zouden zij niets anders 
kunnen doen dan zwijgen. Als deze scheppers 
belichaamde wezens waren, moeten hun lichamen van 
dingen dezer wereld gemaakt zijn. Hoe kunnen deze 
beperkte wezens de scheppers van het heelal geweest 
zijn? Dan is weer het proces van de schepping als in 
deze Puräna's beschreven zo grappig dat het geheel 
ongelooflijk wordt. Hier geven wij enkele voorbeelden: 
Laat ons beginnen met de Siva Purina. Siva 
verlangde de wereld te scheppen en zo ontstond een 
meer, Näräyana genaamd, en daarin rustte Hij. Uit de 
navel van Näräyana sprong er een lotusbloem op en uit 
de lotus werd Brahmä geschapen. Brahmä zag dat alles 
om hem heen water was. Hij nam toen wat water in de 
palm van zijn hand, bekeek het en wierp het toen weer 
in het water. Dit nu werd een waterbel en uit deze 
waterbel werd een man geboren. Hij zei tot Brahmä: ‘O 
mijn zoon, schep de wereld’. Brahmä antwoordde: ‘Ik 
ben niet Uw zoon’. U zijt mijn zoon’. Dit leidde tot een 
twist en zij bleven op het water vechten gedurende 
duizend goddelijke jaren. 
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Mahädeva nu zag dat degene die Hij gezonden had 
om de wereld te scheppen, twistten. Toen rees tussen 
hen een lichtzuil (Lingam) op die tot de hemel raakte. 
Dit wonder verbaasde hen. Zij wensten het begin en het 
einde van deze Lingam te kennen en besloten onderling 
dat degene die eerst terug zou komen, na het einde 
gevonden te hebben, als de vader beschouwd zou 
worden en de andere als de zoon. 

Visnu nam de vorm van een schildpad aan en ging 
naar beneden. Brahmä nam de vorm van een gans aan en 
vloog naar boven. Beiden gingen met grote snelheid 
voort. Zij gingen steeds verder gedurende duizend jaren 
maar kwamen niet tot de grens. Nu dachten Visnu 
beneden en Brahmä daar boven beiden er aan dat zij de 
zoon zouden worden als de ene eerder dan hem 
teruggekeerd was, na het einde achterhaald te hebben. 

Terwijl Brahmä over dit probleem zat na te denken, 
zag hij een koe en een ketakí boom van boven afdalen. 
Brahmä vroeg hen waar zij vandaan kwamen. Zij 
antwoordden: “Reeds duizend jaren komen wij met 
behulp van deze lingam naar beneden’. Brahmä vroeg 
hen toen: ‘Is er een eind aan deze Lingam’? Zij 
antwoordden: ‘Neen’, 

Hierop zei Brahma: ‘Ik kan jullie naar jullie 
bestemming brengen als jullie met mij mee willen 
komen en verklaren dat jullie het eind van deze Lingam 
hebben gezien, en dat de koe melk uit haar hoofd stortte 
en de boom bloemen regende’. Zij zeiden toen aan 
Brahmä dat zij geen valse getuigenis konden afleggen. 
Dit maakte Brahmä woedend die dreigde hen te zullen 
verbranden voor hun ongehoorzaamheid. Toen stemden 
beiden toe met Brahmä mee te gaan en getuigenis af te 
leggen. Zij kwamen nu met zijn drieën naar beneden. 

Visnu was als eerste reeds teruggekeerd. Brahmä 
kwam ook aan en vroeg hem: ‘Heb jij het eind 
gevonden’? Visnu antwoordde: “Neen. Ik heb het einde 
van de Lingam niet kunnen vinden’. Brahmä zei toen: 
‘Ik heb het gevonden’. Visnu zei: “Is er daarvoor enig 
[247] 
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getuigenis’? Hierop getuigden de koe en de boom dat zij 
aan de top van de Lingam waren geweest. Nu kwam er 
een stem vanuit de Lingam en zei tot de ketakí boom: 
‘Daar U onwaarheid heeft gesproken, zullen Uw 
bloemen niet toegestaan zijn als offer aan mijn beeld of 
aan ieder ander afgodsbeeld. Als iemand dat wel doet, 
zal hij vernietigd worden. De stem vervloekte ook de 
koe: ‘Daar U gelogen heeft, zult U voortaan met 
dezelfde mond waarmee U gelogen heeft, menselijke 
ontlasting eten. Niemand zal Uw mond aanbidden. Zij 
zullen Uw staart aanbidden’. De stem vervloekte 
Brahmä en zei: “Daar U gelogen heeft zal niemand in de 
wereld U aanbidden’. De stem zegende Visnu daar hij 
de waarheid had gesproken en zei dat hij over de gehele 
wereld aanbeden zou worden. 

Nu begonnen beiden (Brahmä en Visnu) de Lingam 
te aanbidden. Er kwam toen een wezen met gevlochten 
haar uit de Lingam en zei: “Ik heb jullie gezonden om de 
wereld te scheppen en nu verdonderen jullie de tijd met 
domme twisten’. Brahmä en Visnu zeiden toen: ‘Hoe 
kunnen wij de wereld scheppen zonder enig materiaal’? 
Toen nam Mahädeva een assebol uit zijn haar en zei: 
‘Ga, en maak de wereld uit deze bol’, enzovoort. 

Nu is het zeer redelijk om de Paapse schrijvers van 
de Puräna's te vragen waar de lichamen van Brahmä, 
Visnu, Mahädeva, het water, de lotusbloem, de zuil, de 
koe, de ketaki boom en de assebol vandaan kwamen als 
er geen materiële oorzaak of de vijf hoofdelementen 
bestonden. 

Nu is, volgens de Bhägavata, uit de navel van Visnu 
een lotusbloem geboren en uit de lotusbloem Brahma, 
en uit een teen van Brahmä’s rechtervoet Svayambhüva, 
uit een teen van Brahmä’s linkervoet koningin Sata- 
rüpä; wit zijn voorhoofd Rudra en Marici enzovoort, en 
de tien zonen, en uit hen de tien Prajäpati’s. Hun dertien 
dochters trouwden met Kasyapa; van dezen werd Daitya 
uit Diti geboren, Dänava uit Danu, Aditya uit Aditi, 
Vinatä baarde vogels, Kadrü baarde slangen, Saramä 
baarde honden, jakhalzen enzovoort, en andere vrouwen 
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baarden olifanten, paarden, kamelen, ezels, buffels, gras, 
stro en doornige bomen zoals babül, enzovoort. 

O schrijvers van de Bhägavata, jullie spreken alleen 
onzin, Jullie schreven zulke uiterst valse dingen en 
schaamden julle helemaal niet. Jullie werden totaal 
blind. Het zaad van mannen en vrouwen brengt mensen 
voort, maar geen dieren, vogels, slangen, enzovoort. Dit 
is tegen de natuurwet. Waar is de ruimte in de schoot 
van een vrouw om een olifant, kameel, leeuw, hond, ezel 
of boom te bevatten? Waarom verscheurden de leeuwen 
hun ouders niet, nadat zij geboren waren? Hoe is het 
mogelijk dat een menselijk lichaam dieren, vogels of 
bomen baart? 

Schande over deze Papen en hun Paapse 
absurditeiten die tot heden toe de wereld tot grote 
domheid leidden. Wanneer deze Papen en hun blinde 
volgelingen onnozel genoeg zijn om in zulke onzin te 
geloven, vraagt men zich onwillekeurig af of deze 
mensen wel goed wijs zijn. Waarom stierven de 
schrijvers van de Bhägavata, enzovoort niet in de schoot 
van hun moeder of even na hun geboorte? Indien zij 
zulk een lot gehad hadden zou de Áryävarta vrij van alle 
ellende gebleven zijn. 


Vraag: Er bestaan geen tegenstrijdigheden in deze 
dingen. Er bestaat een bekend spreekwoord dat wij alle 
lof aan degene die de bruidegom is, toezwaaien. 
Wanneer wij Visnu vereren is Visnu de opperheer en 
alle anderen slaven. Wanneer wij Siva vereren dan is 
Siva het opperwezen en de anderen zijn onderdanen. In 
de schepping van God is alles mogelijk. God kan het zo 
regelen dat mensen dieren baren en dieren mensen 
baren. Ziet U niet dat God zulk een grote wereld heeft 
gemaakt zonder enig materiaal uit zijn eigen mäyä of 
verbeelding? Wat bestaat er dat onmogelijk is? Hij kan 
alles wat Hij wil doen. 

Antwoord: O, onnozelen! Bij een huwelijk loven wij 
de bruidegom. Maar wij maken hem niet tot de 
Opperheer, noch de anderen tot zijn onderdanen, 

[248] 
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noch hem tot de Vader van alle anderen. O Papen, heeft 
U de vleiers en huichelaars niet overtroffen met Uw 
verhalen? Indien U iemand looft, plaatst U hem boven 
alles; indien U iemand veroordeelt, plaatst U hem op het 
laagste peil. U hoeft niets uit te staan met waarheid en 
rechtvaardigheid. U denkt alleen maar aan Uw 
zelfzuchtige belangen. Mäyä of verbeelding is bij 
menselijke werken mogelijk. Het zijn de mensen die 
zich dingen verbeelden of misleiden. Misleidende en 
frauduleuze personen worden Mäyävi genoemd. God is 
vrij van zulke gebreken en de benaming Mäyavi is niet 
toepasselijk in zijn geval. Indien bij het begin van de 
schepping dieren, vogels, slangen, bomen, enzovoort 
geboren werden aan Kasyapa en zijn vrouwen, waarom 
komen deze geboorten nu dan niet voor? De juiste 
volgorde van de schepping is hetgeen wij eerder hebben 
beschreven. Wij stellen ons voor dat de Papen misleid 
zijn door de volgende passage: 


TEA PRIA ZA: Gat: IN 

Er staat in de Satapatha geschreven dat de hele 
schepping door Kasyapa gemaakt is. 3aq: 
geget wafer U 

God de schepper wordt Kasyapa genoemd, omdat 
Hij Paéyaka is, “tradi qea:, Gea va Uyan: of de 
feilloze ziener van het gehele beweegbare en 
onbeweegbare heelal, van de zielen, hun handelingen en 
van alle wetenschappen. Het woord paéyaka is KaSyapa 
geworden volgens de grammaticale regel van de 
Mahabhäsya, smerafaudera, dwz. er vindt een 
metathesis plaats waarbij de eerste en de laatste letters 
van hun respectievelijke plaatsen wisselen. Deze 
waarheid niet kennende hebben deze personen hun tijd 
verdonderd met het beschrijven van een onnatuurlijk 
iets, onder invloed van drugs. 

In de Durgäpäfha van de Märkandeya Puräna staat 
geschreven dat er uit de lichamen van de goden een licht 
straalde dat een godin schiep, die Mahisäsura of de 
buffeldemoon doodde. Er bestond eens ook een rakta- 


SATYÄARTHAPRAKASA 493 


bija en een druppel bloed van zijn lichaam vormde een 
andere rakta-bija van hetzelfde soort. Zo werd de wereld 
gevuld met rakta-bija's en deze begonnen in een 
bloedrivier te stromen. Zulke gekke verhalen staan 
hierin. 

Als de hele wereld vol rakta-bijz’s was, waar 
woonden dan de godin, haar leeuw en haar leger? Als U 
zegt dat de rakta-bija's afgescheiden van de godin 
leefden, is het verkeerd te zeggen dat de hele wereld vol 
van hen was. Als de wereld vol van hen was geweest, 
waar zouden dan landschepsels zoals dieren, vogels, 
mensen en waterschepsels zoals krokodillen, vissen, 
schildpadden, enzovoort en de bomen hebben gewoond? 
Het schijnt dat zij dan allen gevlucht waren naar het huis 
van de schrijvers van de Durgäpäfha. Wat een onzin 
hebben deze personen uitgedacht, die geen kop noch 
staart heeft. 

Nu komen wij tot wat Srimad Bhägavata wordt 
genoemd. Näräyana onderwees Brahmä in de uit vier 
teksten bestaande Bhägavata. 

ai Gar à afgamaafaa | 

Wet asa Yen ned AA Il Bhzg 11,9, 30 
Betekenis: ‘O Brahmä, neem van mij de meest 
verborgen (occulte) kennis over welke vol is van kennis 
en verborgenheden en een leidraad is tot 
rechtvaardigheid, welvaart, geluk en zaligheid’. 

Als de jaäna vol van vijfäna is, waarom was dan het 
gebruik van het bijwoord parama nodig? Evenzo is het 
woord guÂfiya synoniem met het woord rahasya. Als de 
basistekst nonsens is, waarom zal dan niet het hele boek 
dat zijn? 

Nu schenkt Närayana een gunst aan Brahmä, 
van mean 7 fag wfëfaa II  Bhac. IL 9, 36 
[249] 
of, U zal nooit het slachtoffer van onfatsoenlijkheid 
worden gedurende de schepping of gedurende de 
beëindiging. 

Tegenovergesteld aan deze gunst wordt van Brahmä 
verteld dat hij onfatsoenlijk was en het stelen van 
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kalveren een eigenschap van hem was geworden. Van 
deze beide beweringen moet één verkeerd zijn of allebei. 
Als het paradijs vrij van gehechtheid, haat, kwaadheid, 
jaloezie en leed is, waarom waren dan de Sanaka 
enzovoort woedend bij de ingang van het paradijs? Als 
zij woedend waren betekent dit dat daar niet het paradijs 
was. Jaya en Vijaya waren toen de schildwachten. Zij 
hadden de gewoonte hun meester te gehoorzamen. 
Indien zij Sanaka enzovoort een halt toeriepen, hebben 
zij niets verkeerds gedaan en zou de vloek geen 
uitwerking kunnen hebben. De vloek was: “Val naar de 
aarde’. Dit bewijst dat er geen aarde was in het paradijs. 
Dan moeten er slechts vier elementen geweest zijn: 
ether, lucht, vuur en water. Waarop rustten dan de 
ingang, de tempel en het water? Toen boden Jaya en 
Vijaya hun excuses aan Sanaka enzovoort aan, en 
vroegen: “Wanneer zal het ons toegestaan zijn in het 
paradijs terug te keren?’ Zij zeiden toen: “Indien jullie 
gelovigen van Näräyana willen zijn over zeven levens 
en indien jullie zijn vijanden willen zijn over drie 
levens’, 

Nu dient opgemerkt te worden dat Jaya en Vijaja 
dienaren van Näräyana waren. Het was zijn plicht zijn 
dienaren te beschermen. Indien de meester degenen die 
zijn dienaren mishandelen niet straft, zal men steeds 
voortgaan de dienaren te mishandelen. Het ware juist 
geweest indien Näräyana Jaya en Vijaya had beloond en 
Sanaka enzovoort had gestraft, omdat de laatsten 
redeloos er op aandrongen toegelaten te worden en met 
de schildwachten twistten. Het zou rechtvaardig van 
Näräyana geweest zijn indien hij Sanaka enzovoort naar 
de aarde had geworpen omdat zij zijn schildwachten 
hadden vervloekt. Als Näräyana zo onrechtvaardig is, 
moeten zijn gelovigen, de Vaisnava’s, dan in een 
ellendige toestand verkeren. 

Neem nu een ander deel van het verhaal. Jaya en 
Vijaya werden geboren als Hiranyäksa en 
Hiranyakasipu. Hiranyäksa werd door een beer gedood. 
Dit verhaal luidt als volgt: Hij rolde de aarde als een mat 
op en maakte een kussen hiervan, waarop hij zich te 
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ruste legde. Visgu nam toen de vorm van een beer aan, 
nam de aarde van onder zijn hoofd weg en plaatste dit in 
zijn mond. Hiranyäksa werd wakker. Er ontstond toen 
een gevecht waarbij de beer Hiranyäksa doodde. 

Vraag nu aan deze Papen als de aarde rond is of 
gelijk een mat. Zij zullen deze vraag niet kunnen 
beantwoorden daar zij niets van aardrijkskunde afweten. 
Indien Hiranyäksa de aarde oprolde en een kussen van 
maakte, waarop sliep hij dan? Waarop plaatste de beer 
dan zijn poten? Indien de beer de aarde in zijn mond 
deed, waarop vond dan het gevecht plaatst? Er was geen 
andere plaatst om op te staan. Zij kunnen misschien op 
de borst van die Paap gevochten hebben die de 
Bhägavata en andere Puräna's gemaakt heeft. Maar 
waarop zou die Paap dan gelegen hebben? Wanneer 
leugenaars andere leugenaars een bezoek brengen, komt 
er geen eind aan het liegen. 

Nu bleef Hiranyakasipu over. Zijn zoon Prahläda 
werd een asceet. Toen zijn vader hem naar school zond, 
zei de jongen tot zijn onderwijzers: “Schrijf de naam van 
Räma op mijn kleed’. Toen zijn vader dit nieuws 
hoorde, zei hij tot zijn zoon: “Waarom noemt U de naam 
van mijn vijand’? De jongen antwoordde niet. De vader 
pakte hem toen beet en smeet hem van een heuvel af in 
een put. Er overkwam de jongen echter niets. Toen nam 
de vader een gloeiend hete ijzeren staaf en zei: “Indien 
Uw God de ware is, raak dan deze pilaar aan, en U zult 
geen brandwonden oplopen’. Prahläda 
[250] 
maakte toen een poging om de staaf aan te raken. Hij 
was vol van spanning om te zien of hij branden zou of 
niet'®. Naräyana liet toen een hele rij mieren over de 
staaf kruipen. De jongen vatte moed op, en hield de staaf 
vast. De pilaar barstte en er kwam een man-leeuw uit. 
Hij greep de vader en verscheurde hem. Toen begon hij 
Prahläda liefdevol te likken en beloofde hem een gunst. 
Prahläda vroeg hem zijn vader zaligheid te schenken. De 


12 In recente uitgaven van de Bhägavata is deze passage weggelaten. In de 
Perzische vertaling van de Bhägavata door Akbar georganiseerd wordt de 
passage van de mieren op de staaf wel gegeven. 
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man-leeuw zorgde toen dat eenentwintig generaties van 
Prahläda bevrijd werden. 

Zie nu eens. Deze leugen is net als alle andere 
leugens van hetzelfde geslacht. Indien iemand een lezer 
of hoorder van de Bhägavata van een hoogte naar 
beneden werpt, moet de laatste verbrijzeld worden. 
Prahläda'’s vader deed niets verkeerds met hem naar 
school te zenden. Het was dwaasheid van Prahläda om 
de studie te verlaten en een kluizenaar te worden. 
Degene die gelooft dat mieren langs een gloeiend hete 
pilaar kunnen kruipen en dat Prahläda niet brandde, 
moet aan een gloeiend hete staaf worden vastgebonden. 
Indien hij niet brandt, kan hij dan concluderen dat 
Prahläda ook niet brandde. Waarom brandde de leeuw 
niet? Sanaka enzovoort hadden de gunst reeds 
geschonken dat Jaya en Vijaya over drie levens in het 
paradijs zouden komen indien zij Näräyana als vijanden 
dienden. Was Näräyana dit vergeten? Indien U de 
volgorde van de Bhägavata volgt dan waren te beginnen 
met Brahmä en daarna Prajäpati en KaSyapa, Hiranyäksa 
en HiranyakaSipu in de vierde generatie. Er bestonden 
geen eenentwintig generaties van Prahläda. Hoe absurd 
is het te zeggen dat eenentwintig generaties van hem 
bevrijd werden? Verder incarneerden deze zelfde 
Hiranyäksa en Hiranyakasyapu als Rävana en 
Kumbhakarga en als Si$upäla en Danta-vaktra. Wat 
werd er dan van de gunst van de leeuw? Alleen dwaze 
personen geloven zulke dingen. 

Laat ons nu de geschiedenis van Akrüra en Pütana 
nemen: 


Ga angan oa Ted ua u 

Akrüra, die door Kan$a gezonden was, vertrok in een 
wagen waarvan de paarden zo snel als de wind 
voortrenden. Hij vertrok bij zonsopgang en bereikte 
Gokula, die op een afstand van 6 kilometer verder 
gelegen is, bij zonsondergang. Hoe absurd! Het schijnt 
dat de paarden om de schrijver van de Bhägavata heen 


15 De Swämi heeft deze passage zelf geformuleerd op basis van Puräna's. 
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zijn blijven voortdraven en dat Akrüra in zijn huis is 
blijven slapen. 

Van het lichaam van de vrouwelijke demoon Pütanä 
wordt gezegd dat zij ongeveer 18 kilometer breed is, en 
zeer lang. Krisna doodde haar en zij lag tussen Mathura 
en Gokula. Indien dit waar was geweest zouden 
Mathura, Gokula en zelfs het huis van de Papen hierdoor 
vernietigd worden. 

Er bestond eens een zekere Ajämela. Op voorstel van 
Närada noemde hij zijn zoon Näräyana. Toen hij op 
sterven lag, riep hij zijn zoon Näräyana. Maar toen 
kwam Näräyana bij hem. Kende de god de innerlijke 
gevoelens van de man niet? Wist hij niet dat de man niet 
hem riep maar zijn zoon, die dezelfde naam had? Indien 
er glorie ligt in deze naam, waarom komt Näräyana dan 
niet om degenen die deze naam citeren te beschermen? 
Indien dit waar is, waarom verzekeren de gevangenen 
zich dan niet van hun invrijheidsstelling door te roepen: 
Näräyana, Näräyana? 

[251] 

Verder is de omvang van de berg Sumeru zodanig dat 
zij niet strookt met de sterrenkunde. Dan zegt men dat 
oceanen werden gevormd uit de wielsporen van de 
wagen van koning Priyavrata. Ook wordt gezegd dat de 
aarde vierhonderd-negentig milj oen yojana’s (of meer 
dan 5 miljard kilometer) groot is. De Bhägavata is vol 
van zulke onzinnige en niet met de waarheid strokende 
verhalen. 

Deze Bhägavata werd geschreven door Bobadeva, de 
broer van Jayadeva, schrijver van de Gîta-Govínda. Hij 
beweert in zijn boek Himädri dat hij de schrijver van de 
Bhägavata is. Ik had drie bladzijden van dit boek maar 
één van hen is verloren. Ik heb twee teksten gemaakt in 
dezelfde zin als die welke de teksten op die bladzijde 
bedoelden. Ik verwijs de lezer naar het boek Himadri. 


feng: afaacnd gean fratsen 
EUS a Saat gard: U 1 


stared Ta qu a aaa | 


498 HOOFDSTUK XI 


fagur sad spra af IN 2 

Dit waren de verzen in de verloren bladzijde. De 
minister van de koning, Himaädri, zei tot Pandita 
Bobadeva dat hij geen tijd had om de hele Bhägavata te 
aanhoren. Hij zei dat Bobadeva beter de inhoud van dit 
boek in teksten zou kunnen omzetten, zodat hij kon 
weten wat het boek inhoudt. Bobadeva maakte toen een 
korte samenvatting in tekstvorm. De 9 eerste teksten zijn 
verloren. Hieronder geven wij de 10e tekst, enzovoort. 
Deze zijn allen door Bobadeva samengesteld. 


auf fé mg: saenmad qa: | 
qa ve: Wea gert fag u 10 1 
werdde ea ft: san | 
WEAR Sf: Hed waa a 11 
geet geefs aa | 
{ina werft: pura Erea: Il 12 
dt: Ur va Gruen fría: | 
Puateamng aa: Uensrne: It 13 II 
ged: mrien vtt : 
ue vaer: vu gerda: In 14 U 
zeef: Weer: ma Be: | 
Gua ed Ue st Fa: Il 15 
an a ue vete der Arae: U 16 Nn 
Bf Ha: rl: Il 1 


Dit is een lijst van de inhoud van de twaalf boeken 
van de Bhägavata die door Bobadeva is samengesteld, 
en aan de minister Himädri is aangeboden. Voor 
bijzonderheden verwijs ik de lezer naar het boek 
Himadri. Hetzelfde geldt ook voor andere Purzna’s. 
Elke Puräpa wedijvert met de anderen in bedrog. 

De geschiedenis van Krisna, als in de Mahäbhärata 
opgegeven, is glorievol. Zijn kwaliteiten, handelingen en 
aard zijn allen zoals het een groot man betaamt. Vanaf 
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zijn geboorte tot de dood is er niet één handeling van 
Krisna in de Mahäbhärata toegeschreven die kan 
veroordelingswaardig genoemd worden. Maar de 
Bhägavata heeft veel slechts aan hem toegeschreven. 
Het stelen van melk en boter, de seksuele relaties met de 
bediende Kubjä, de omgang met andermans vrouwen, 
seksuele hartstochten, enzovoort zijn alle valselijk aan 
Krisna ten laste gelegd. De volgelingen van andere 
religies (levensbeschouwingen; geloofsovertuigingen) 
lezen en horen deze dingen en krijgen dan de 
gelegenheid hem te veroordelen. Indien er geen 
Bhägavata had bestaan, zou het karakter van zulke grote 
mannen als Krisna gespaard zijn gebleven van zulke 
afbrekende kritiek. 

[252] 

In de Siva Puräna komen wij twaalf lingam’s tegen 
die helemaal geen licht hebben, en welke men in 
duisternis slechts met behulp van een lamp kan zien. Dit 
zijn Paapse fantasieën. 


Vraag: Toen de mensen ongeschikt werden voor de 
studie van de Veda's werden de Smriti’s (codes) 
samengesteld; toen het intellect van de mensen zo afnam 
dat zelfs de Smritf's moeilijk voor hen werden, maakte 
men de Sästra’s (de zes filosofische stellingen); toen de 
Sästra’s ook te moeilijk bleken te zijn, volgden de 
Puräna’s, vooral voor de vrouwen van de Südra’s daar 
het dezen verboden is de heilige Veda’s te lezen. 

Antwoord: Dit is allemaal verkeerd. Geschiktheid 
onstaat door oefening. Verder is het elkeen toegestaan 
de Veda's te bestuderen. Gärgi en andere vrouwen in 
vroegere tijden lazen de Veda's. In de Chändopgya 
Upanisad zien wij dat een Südra, genaamd Jänaéruti, de 
Veda’s bestudeert met Raikvamuni. De tweede tekst van 
hoofdstuk XXVI van de Yajurveda staat duidelijk aan 
alle mensen toe de Veda's te bestuderen en te horen. 
Zijn zij niet de meest zondigen, die valse geschriften 
verspreiden en de aandacht van de mensen afleiden van 
de studie van ware geschriften? 
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Zie eens het net dat door de astrologen is gespannen 
om de mensen te vangen. Zij hebben teksten uit de 
Veda's gehaald en hen valselijk aan die of die planeet 
toegeschreven. Bijvoorbeeld: 


AM PA WAT IL Il mantra van de zon 

sd Sal STHU, GABHo Il 2I de maan,Candra 
aftajal fea: spefdze I13Il Mars, Maùgal 
Sade |l4 1 Budha 

gee fg Palo ISI Brhaspati 

WA EHso 6 Sukra 

ze Sefifigteo 171 Sani 


ma aA A Ye ISI Rahu 


dd meaasdde I9I Kandika van Ketu 

(1) Handelt over de aantrekkingskracht van de 

zon en de aarde. 

(2) Handelt over de politiek. 

(3) Over de hitte. 

(4) Over de offeraar. 

(5) Over geleerden. 

(6) Over energie (of sperma, virya) en voedsel. 

(7) Over het water, de lucht en God. 

(8) Over een vriend. 

(9) Over het opdoen van kennis. Deze woorden 
hebben niets met astrologische planeten uit te staan. Al 
deze verkeerde interpretaties zijn ontstaan door gebrek 
aan begrip voor de juiste betekenissen van deze teksten. 


Vraag: Bestaat er enige invloed van deze planeten of 
niet? 

Antwoord: Niet hetgeen de Papen aan hen 
toeschrijven. De sterren hebben hun invloed volgens hun 
ligging, de zon verstrekt hitte en de maan verstrekt 
koelte en deze hitte en koelte nu beïnvloeden de loop 
van de seizoenen en van vreugde en verdriet. Maar de 
Papen zeggen het heel anders: ‘“O Sethji. O offeraar: 
Vandaag is de achtste maan of de zon in een ongunstige 
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positie. Sanaiscara is voor twee en een half jaar 
opgekomen. Uw leven is in gevaar. U zult misschien 
genoodzaakt zijn Uw huis te verlaten en te gaan 
zwerven. Maar dit lijden kan U bespaard worden als U 
deze planeten goed stemt door liefdadigheid, reciteren, 
het luisteren naar heilige geschriften of aanbidding.” Aan 
deze mensen moet gevraagd worden wat hun relatie met 
de planeten is of wat planeten eigenlijk zijn. 

[253] 

De Papen zullen zeggen: 


dart omd varta ea: | 
qd Aa agen, ad | 


Dit is een passage die een erkenning van de 
planetaire invloed inhoudt. Het ganse heelal is in de 
macht van de devatä's. Deze devatä’s staan onder 
invloed van de kracht van de mantra’s. De mantra’s 
staan onder de brahmanen. Daarom zijn brahmanen 
devatä’s. Wij brahmanen kunnen elke devatä roepen 
door het citeren van vedische teksten en hen zodanig 
stemmen dat zij ons helpen bij de vervulling van onze 
wensen. Indien wij niet deze macht hadden, zouden 
jullie atheïsten ons niet toegestaan hebben in deze 
wereld te leven. 

De waarheidspreker: hij bekritiseert deze verklaring 
als volgt: Zijn dieven, rovers en andere boosdoeners ook 
onder invloed van de devatä’s? Indien dit zo is, dan 
werken deze devatä’s mee aan deze wandaden. Indien 
dit waar is, bestaat er geen verschil tussen de devatä’s en 
de demonen. Indien U werkelijk macht heeft over de 
mantra's en U werkelijk de devatz’s kan laten doen wat 
U wil, waarom vraagt U dan niet aan de devatz’s om de 
koninklijke schatten te halen en bij U thuis te brengen, 
zodat U een gemakkelijk leventje kan lijden? Waarom 
zwerft U dan op zaterdagen van huis tot huis in de 
verwachting enige giften van liefdadigheid zoals olie, 
enzovoort te zullen ontvangen? U noemt Kubera (of 
zogenaamd god van de rijkdom). Als Hij onder Uw 
invloed is, waarom vraagt U hem dan niet Uw huis met 
geld te vullen? Waarom valt U dan de armen lastig om 
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geld? Indien het waar is dat giften aan U geschonken de 
planeten goed stemt en het niet geven daarvan hun toorn 
opwekt, geeft U dan een sprekend bewijs hiervan. Neem 
twee mannen, één die de achtste zon of maan heeft en 
één die de derde heeft. Laat beiden op een brandend hete 
grond op blote voeten lopen in de zomermaand. De 
voeten van de man in wie de zon behagen schept, zullen 
dan niet moeten branden terwijl de voeten van de man in 
wie de zon geen behagen schept, zullen moeten branden. 
Neem evenzo de koudste maand van de winter en laat 
om middernacht twee mannen zich spiernaakt buiten 
begeven. Indien één man het koud zou hebben en de 
ander niet, dan zou het duidelijk zijn dat de sterren of 
vriendelijk of vijandelijk gestemd zijn. Zijn deze sterren 
verder in relatie met U? Heeft U post- of telegrafische 
verbinding met hen? Gaat U hen bezoeken of komen zij 
soms bij U? Indien Uw zmantra’s werkelijk enige macht 
bezitten, waarom wordt U dan geen koning en of rijk? 
Of waarom vernietigt U Uw vijanden niet? 

De werkelijke atheïst is degene die anti-vedische 
bijgelovigheden propageert, tegen de goddelijke wetten 
in. Wat voor schade kan degene die onder invloed van 
de sterren staat en geen giften aan U geeft, maar ze zelf 
gebruikt, lijden? Indien U zegt dat de giften de devata’s 
alleen dan goed kunnen stemmen wanneer zij aan U, en 
niet aan anderen, gegeven worden, vragen wij: “Is U dan 
de alleenvertegenwoordigende assistent van God’? 
Indien U de assistent van God is, roep de zon dan in Uw 
huis, Denkt er echter om dat zij U dan dood zal branden. 

De waarheid is dat de sterren levenloze voorwerpen 
zijn. Zij zijn noch vriendelijk noch vijandelijk tegenover 
niemand. U hangt voor Uw leven van de planeten af, 
daarom zijn de ware planeten jullie zelf, à m5fra « 
Tel: Graha betekent een planeet, maar betekent ook een 
vanger, zoals U de mensen vangt en niet meer wil 
loslaten. 

Zolang U niet naar het huis van een koning, een 
magnaat, een rijke man of een arme man gaat, hebben 
zij helemaal geen idee over deze sterren. Maar wanneer 
jullie zelf graha's (planeten of vangers) worden en de 
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vorm van een zon of andere astrologische planeten 
aannemen, verlaten jullie de mensen niet eerder dan 
wanneer jullie hen afgeperst hebben. En wanneer 
iemand door de mazen van jullie netten slipt, beginnen 
jullie hem te beledigen en atheïst, enzovoort te noemen. 

Paap: Zie eens het duidelijk bewijs van de invloed 
van de sterren. Wij kunnen de ontmoetingen van de 
hemellichamen, zon, maan, Rähu en Ketu in de vorm 
van zons- of maansverduisteringen voorspellen. Zoals 
dit duidelijk is, is ook de invloed van de sterren 
duidelijk. Welvaart, roem, geboorte in het gezin van een 
prins of een boer, plezier en leed zijn allen door de 
sterren mogelijk. 

[254] 

De waarheidspreker: Het voorspellen van zons- of 
maansverduisteringen behoort tot de sterrenkunde en 
niet tot de astrologie. Sterrenkundige berekeningen zijn 
allen zuiver. Ook de invloed van de sterren, voor wat 
betreft de natuurlijke eigenschappen zoals hitte, koude, 
enzovoort is waar. Al het andere is vals. De 
omwentelingen en rotaties van de aarde en de maan 
voorspellen ons duidelijk de tijd, plaats en duur van de 
verduisteringen (zowel van de zon als van de maan). 

| jy: U 
Siddhäntastromani, Süryasiddhänta enzovoort 

Wanneer de maan tussen de zon en de aarde komt te 
staan, vindt er een zonsverduistering plaats en wanneer 
de aarde tussen de zon en de maan komt te staan, vindt 
er een maansverduistering plaats. De schaduw van de 
maan valt op de aarde en de schaduw van de aarde op de 
maan. De zon is zelfverlichtend. Daarom valt de 
schaduw van geen enkel hemellichaam op haar. Zoals 
onze lichamen hun schaduw werpen wanneer wij voor 
de zon of een lamp staan is dat het geval met 
verduisteringen. 

Welvaart, roem, koning of volk (hoge of lage 
familie), plezier en leed hangen van onze handelingen af 
en niet van de planeten. Vele astrologen huwen hun 
zonen en dochters volgens astrologische berekeningen 
uit en toch worden deze huwelijken mislukkingen òf op 
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grond van echtelijke ruzies òf door overlijden van één 
van de echtgenoten. Indien astrologische berekeningen 
zuiver waren zou zo iets niet voorkomen. 

Daarom is de invloed van sterren op plezier of leed 
van de mens slechts een fabel. De sterren zijn op grote 
afstanden verspreid in het luchtruim en de aarde is ook 
aanzienlijk ver van hen af. Er bestaat geen direkt contact 
tussen hen en de mensen. Wie de handelingen doet en de 
gevolgen van de handelingen draagt, is de ziel en God is 
de schenker van deze vruchten. 

Indien U in de sterren gelooft, antwoordt U dan op 
deze vraag: Worden er op het moment dat een mens 
geboren wordt, op welke basis U Uw dhruvä en trufi 
vestigt en horoscopische berekeningen maakt, andere 
schepselen geboren of niet? Indien U neen zegt, is dit 
een leugen. Indien U ja zegt, waarom is er dan niemand 
gelijk aan een wereldse keizer? Indien U zegt dat dit 
alles een streek is om Uw kost te verdienen, zal elkeen 
U geloven. 


Vraag: Is de Garuda Puräna ook vals? 
Antwoord: Ja. 


Vraag: Waar gaat dan de ziel die sterft naar toe? 
Antwoord: Zij ontmoet de vrucht van haar 
handelingen. 


Vraag: Er wordt verteld dat Yama de rechter van de 
dood is; Chitragupta is zijn minister en zijn 
manschappen zien er zeer verschrikkelijk uit en zijn zo 
groot als een berg. Zij pakken de ziel en plaatsen haar in 
de hemel of de hel geheel naar hetgeen zij verdiend 
heeft. Teneinde haar gang door de rivier Vaitarani te 
vergemakkelijken worden er allerlei liefdadigheden, 
ceremonies tot hulp van de stervende ziel en 
schenkingen van koeien, enzovoort gedaan. Hoe kan dit 
alles onwaarheid zijn? 

Antwoord: Dit is allemaal Paapse fantasie. Indien de 
zielen van andere plaatsen naar de woonplaats van 
Yama komen en hun zaken door deze rechter en zijn 
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minister Chitragupta beslist worden, wie beslist dan over 
de zaken van de boosdoeners van de hel zelf? Men 
moest zich dan een andere Yama-loka of “woonplaats 
van Yama’ voorstellen en er zouden dan andere 
gezaghebbers daar moeten zijn om hun zaken te 
berechten. Indien de manschappen lichamen als bergen 
hebben, waarom zijn zij dan niet zichtbaar? De deur van 
de kamer waarin de stervende ziel ligt is zo klein dat niet 
eens een vinger van deze reusachtige manschappen er 
door kan. Waarom zijn er dan geen opstoppingen op 
straat of op de weg? 

Indien U zegt dat deze manschappen de macht 
bezitten om kleine lichamen aan te nemen, waar zullen 
dan de grote beenderen van de bergachtige lichamen 
[255] 
opgeborgen moeten worden? Zeker in het huis van deze 
liegende Papen. Als er een bosbrand is, komen er 
miljarden mieren en andere schepselen te sterven. Als er 
dan een ontelbaar aantal van de manschappen zich daar 
naar toe zouden haasten om deze zielen te vangen, zou 
er grote duisternis heersen. En indien er een worsteling 
zou ontstaan bij de pogingen om zoveel zielen te 
vangen, bestaat er gevaar voor een grote aardbeving. 
Indien zulke grote reuzen slipten en vielen, zou er een 
verschrikkelijke ravage aangericht worden, en zouden 
zij eventueel in de tuinen van deze Papen, die de Garuda 
Puräna lezen of naar luisteren, vallen. Het resultaat zou 
dan zijn dat deze Papen vermorzeld zouden worden 
onder zulk een last of zouden hun deuren en wegen 
zodanig gebarricadeerd zijn dat het onmogelijk voor hen 
zou zijn weg te rennen. 

De schenkingen van koeien, enzovoort die voor de 
voorvaderen bestemd zijn, bereiken de dode zielen niet, 
maar alleen het huis, de buik of de handen van hun 
vertegenwoordigers, de Papen. De koe die gegeven 
wordt bij de dood om de rivier Vaitarani te kunnen 
oversteken, bereikt die plaats niet, maar zij gaat òf naar 
het huis van de Papen òf naar het abattoir. Er is bij de 
rivier geen enkele koe wiens staart de stervende ziel zou 
kunnen vasthouden. Verder blijft de hand hier achter en 
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wordt zij òf begraven òf verbrand. Hoe kan de stervende 
ziel dan de staart van de koe vasthouden? 

Hieronder geven wij ter illustratie van dit punt een 
passende anekdote: Er was eens een Jäta (iemand uit de 
klasse (kaste) van landbouwers). Hij had een zeer goede 
koe die dagelijks ongeveer 20 liter melk leverde. Haar 
melk was zeer smakelijk en dikwijls kreeg de priester 
ook een deel hiervan. De priester dacht er aan dat indien 
de oude vader van de Jäta zou sterven, hij er voor zou 
zorgen dat deze koe hem als een geschenk, ten behoeve 
van de dode, gegeven zou worden. Na een paar dagen 
sloegen de laatste uren van de oude vader, hij verloor 
zijn spraak, werd van zijn rustbed gehaald en zijn laatste 
levensuur brak aan. De familieleden en vrienden van de 
oude Jäfa verzamelden zich om zijn bed om hem een 
laatste groet te brengen. Toen riep de priester: “O 
offeraar, nu is het de tijd om de koe te geven ten 
behoeve van de stervende ziel’, De zoon stelde de 
priester toen tien roepies ter hand en zei: “Neem dit en 
lees de verklaring van de giften voor’. De priester zei: 
‘Een vader sterft maar eens. In dit geval bestaat er 
behoefte aan een koe die goed is en een grote 
hoeveelheid melk geeft. Een niet te oude, maar een 
gezonde. Zulk een koe moet U als gift geven’. 

De Jäta antwoordde: “Ik heb maar één koe. Mijn 
kinderen zullen gebrek lijden als ik haar weggeef. Neem 
twintig roepies en lees de verklarende formule voor. 
Koop dan een melkgevende koe voor dit geld’. 

Priester:- Hoe grappig? Hecht U meer waarde aan de 
koe dan aan Uw vader? Wenst U Uw vader leed aan te 
doen door hem in de rivier Vaitarani te laten verdrinken? 
Wat een plichtsgetrouwe zoon is U? Toen de priester 
een beroep deed op het gemoed van de zoon kozen de 
andere familieleden ook de partij van de priester, daar 
hij reeds eerder met hen had afgesproken, en hij hen nu 
wenkte hem te steunen. Als één man forceerden zij allen 
de zoon de koe te geven, en de zoon stond stilzwijgend 
de koe af. Op dat moment zei de Jata niks. De vader 
stierf en de priester nam de koe, het kalf en de melkpot 
mee naar zijn huis, liet hen daar achter en kwam toen 
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terug om de ceremonie voor de dode uit te voeren. Men 
bracht het lichaam van de oude Jafa naar de 
cremnatieplaats en legde het daar neer. Ook daar werden 
enkele Paapse rituelen uitgevoerd. Nadien werden de 
ceremonies dasa-gätra en sapindî ceremonies 
uitgevoerd. Ook daar maakte men de overlevenden wat 
geld afhandig. De Mahabrahmanen en de bedelaars 
namen ook hun deel in ontvangst. Nadat alle ceremonies 
uitgevoerd waren, ging de Jäta zich wederom aan zijn 
gezin wijden en hij voedde zijn kinderen met geleende 
melk. Op de veertiende dag ging hij in de vroege 
ochtend naar het huis van de priester. De priester was 
net klaargekomen met het melken van de koe, en stond 
op het punt de melk naar huis te brengen. De priester 
zag de Jäta en zei: “Kom mijnheer, neemt U plaats’. 

Jata: Wel mijnheer de priester, komt U ook hier. 

Priester: Goed. Ik zet eerst de melk binnen. 

Jata: Neen, neen, breng de pot met melk ook hier. De 
priester kwam en plaatste de pot met melk voor de Jata. 

Jata: U is een grote leugenaar. 

[256] 

Priester: Wat voor leugens heb ik verteld? 

Jata: Waarvoor nam U de koe als gift aan? 

Priester: Om Uw vader te helpen de rivier Vaitarani 
over te steken. 

Jäata: Wel dan, waarom zond U de koe dan niet naar 
de oever van de rivier Vaitarani? Wij rekenden op U en 
U nam de koe en bond ze bij U thuis. Ik weet nu niet 
hoeveel maal mijn vader in de rivier zal zijn verdronken. 

Priester: Neen, neen, door de kracht van deze gift is 
er daar een andere koe gemaakt die Uw vader geholpen 
zal hebben bij het oversteken van de Vaitarani. 

Jata: Hoe ver is de Vaitarani van hier en in welke 
richting? 

Priester: Bijna één miljard kilometer ver, want de 
aarde is meer dan anderhalf miljard kilometer groot. De 
Vaitarani is in zuid-oostelijke richting. 

Jafa: Heeft U een brief of telegram gezonden naar die 
plaats? Heeft U antwoord gehad dat een andere koe 
gemaakt is door de kracht van die gift en dat de vader 
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van zo en zo iemand over de rivier geholpen is? Indien 
dat zo is, laat mij het antwoord zien. 

Priester:- Wij hebben geen ander bewijs dan dat van 
de Garuda Puräna. 

Jata:- Hoe kan ik de Garuda Puräna geloven? 

Priester: Zoals alle andere dat doen. 

Jäta: Dit boek is door Uw voorouders geschreven 
teneinde U Uw dagelijks brood te garanderen, daar niets 
de ouders zo dierbaar is als hun kinderen. Wanneer mijn 
vader mij een brief of een telegram zend, zal ik de koe 
naar de Vaitarani meenemen en na mijn vader over de 
rivier geholpen te hebben, zal ik de koe weer naar huis 
meenemen. Mijn kinderen zullen van haar melk 
genieten. 

De Jäta nam de koe, het kalf en de emmer melk en 
liep met hen naar huis. 

Priester: U neemt Uw gift dus terug. U zult 
geruïneerd worden. 

Jata:- Houdt Uw gemak, anders zal ik U een 
afranseling geven voor al hetgeen mijn gezin, door Uw 
fraude geleden heeft gedurende deze dertien dagen. Nu 
bleef de priester stil en nam de Jäfa de koe en het kalf 
weer mee naar zijn huis. 

Eerst als alle anderen evenals de Jata handelen, kan 
er een eind gemaakt worden aan de fraude van de Papen. 

Indien de koeken die in de dasa-gätra ceremonies 
geofferd worden eerst een lichaam, zo groot als een 
duim, gaan vormen voor de stervende ziel om met dit 
lichaam naar de woonplaats van Yama te kunnen gaan, 
dan is het niet nodig dat de manschappen van Yama bij 
het sterven van de ziel komen om haar te halen. Zij 
zouden dan na de dertiende dag, wanneer alle 
ceremonies afgelopen zijn, moeten komen. Verder is er 
nog een ander punt. Indien er werkelijk zulk een lichaam 
gevormd wordt, waarom komt de stervende ziel dan 
niet, uit liefde voor zijn echtgenote, kinderen en 
vrienden, terug? 


Vraag: Men krijgt niets in het paradijs behalve 
hetgeen iemand hier als liefdegift schenkt. Daarom 
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moeten allerlei dingen gegeven worden door de 
nabestaanden. 

Antwoord: Dan is deze wereld beter dan het paradijs. 
Hier bestaan er dharmasälä’s, liefdadigheden, 
feestelijkheden tussen vrienden en familieleden, kleding, 
enzovoort. Maar U zegt dat men in het paradijs niets 
krijgt. Laat dan de Papen naar zulk een onvriendelijk en 
ellendig oord gaan. Wat hebben goede mensen met 
zulke plaatsen uit te staan? 


Vraag: Wanneer, zoals U beweert, er niet zo iets als 
Yama of de woonplaats van Yama bestaat, waar gaat 
dan de ziel naar toe na de dood en door wie wordt zij 
[257] 
dan berecht? 

Antwoord: Hetgeen Uw Garuda Puräna zegt, is 
allemaal absurd. Maar uit vedische zinnen zoals: 


AAA, AN, Geer | 
Rigveda X, 14,8; Atharva. XX, 141, 2; Yaju, XX, 4 


blijkt dat yama lucht betekent. De zielen leven met de 
lucht in het luchtruim na de lichamen verlaten te hebben. 
En de berechter van deze zielen is de almachtige God, 
de schenker van waarheid en recht. Hij is Dharma-räja 
of de koning (heer) van de rechtvaardigheid. 

Vraag: Dus U wil dan zeggen dat het geven van een 
koe of een ander voorwerp, als liefdegift, niet juist is? 

Antwoord: Uw praten is zinloos. Het is altijd nodig 
goud, zilver, diamanten, parels, edelstenen, voedsel, 
water, huisvesting, kleding, enzovoort te geven aan 
goede en welwillende personen. Maar er moet niets 
gegeven worden aan personen die dat niet verdienen. 


Vraag: Wie zijn degenen die iets verdienen en wie 
degenen die niets verdienen? 

Antwoord: Dit zijn de karaktertrekken van personen 
die niets verdienen. De bedriegers, huichelaars, 
zelfzuchtigen, egoïsten, hartstochtelijke, heetgebakerde, 
hebzuchtige, onfatsoenlijke, kwaadwillige, valse, 
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domme, zich in slecht gezelschap bewegenden, en de 
luierikken. Degenen die aanhoudend om aalmoezen 
vragen en het huis van de gever niet willen verlaten, ook 
al weigert hij te geven. De ontevredenen die degenen die 
weigeren hen te geven beledigen, uitschelden en 
vervloeken. Degenen die iemand die hen vele malen 
gediend heeft, en dit eens niet kan, vijandig behandelen. 
Degenen die de vorm van een sädhu of heilige 
aannemen teneinde anderen te bestelen en zeggen dat zij 
niets bezitten terwijl zij genoeg geld hebben om anderen 
om te kopen teneinde hun zelfzuchtige belangen gediend 
te krijgen. Degenen die altijd geneigd zijn te bedelen. 
Degenen die, als zij ergens uitgenodigd zijn, eerst drugs 
gebruiken teneinde in staat te zijn veel te gebruiken en 
die, na overmatig gegeten te hebben, gek gaan doen en 
lui worden. Degenen die tegen goede gedragsregels zijn 
en slechte gedragsregels propageren teneinde hun eigen 
belangen te kunnen dienen. Degenen die hun leerlingen 
voorhouden dat zij niemand anders dan hen moeten 
dienen, hoe goed de anderen ook mogen zijn. Degenen 
die de studie van ware kennis tegenwerken en haat 
aankweken voor zaken van deze wereld. Die de mensen 
tegen hun echtgenote, echtgenoot, moeder, vader, 
kinderen, koning (staatshoofd), ondergeschikten, 
vrienden, familieleden, enzovoort opstoken, en hen 
voorhouden dat alle wereldse verwantschap onecht is en 
de wereld ook onecht is, enzovoort. Dit zijn de 
kenmerken van personen die niets verdienen. 

De karaktertrekken van de personen die iets van U 
verdienen zijn als volgt: brahmacâäri, zelfbeheersing, 
studie van de Veda's en andere spirituele geschriften, 
goedgeaardheid, waarheidslievendheid, welwillendheid, 
hardwerkenden, degenen die een brede opvatting 
hebben, constant pogen kennis en deugd te 
vermeerderen, rechtvaardigheid, kalmte, niet 
gehechtheid zijn aan lof of vernedering, onbevreesdheid, 
moed, yoga. Gehoorzamen aan de natuurwetten en de 
opdrachten van de Veda's, het karakter vormen naar de 
eigenschappen, handelingen en aard van God. Het 
prediken van ware beginselen zonder enig vooroordeel 
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of partijdigheid, de geleerden van de vedische literatuur 
grondig bestuderen, niemand vleien, in staat zijn tot 
tevredenheid iemands twijfel op te heffen. Alle anderen 
gelijk aan zichzelf te beschouwen, de juiste waarde aan 
het geluk, de ellende, verlies of winst van anderen te 
hechten, vrij zijn van de vijf soorten leed zoals domheid 
enzovoort, niet trots of opstandig zijn, tevreden zijn, lof 
als gif en laster als nectar te beschouwen. Tevreden zijn 
met hetgeen iemand geeft, niemand enig schade 
berokkenen ook wanneer hij weigert U iets te geven of 
beledigend is, bij hem terug kunnen komen zonder enig 
gevoel van vijandigheid, niemand beledigen of vloeken. 
Vriend zijn van de gelukkigen, vriendelijk tegenover de 
ellendigen, verheugd zijn bij het zien van de 
deugdvollen, geen koesteren tegen de zondigen, aan 
de waarheid denken, de waarheid spreken en 

[258] 

waarachtige daden stellen, openhartig, eerlijk en niet 
hatelijk zijn, ernstig zijn, goed zijn, geen kwaad doen. 
De rijkdom gebruiken voor het bevorderen van kennis 
en welwillendheid, bereid zijn het leven op te offeren in 
het belang van anderen. Dit zijn de kenmerken van 
personen die iets van U verdienen. Maar bij 
hongersnood of andere moeilijke tijden is elkeen 
gerechtigd voor zichzelf te streven naar voedsel, water, 
kleding, medicijnen, schuilplaats enzovoort. 


Vraag: 

Hoeveel soorten gevers bestaan er? 

Antwoord: Drie soorten, de besten, de middelmatigen 
en de slechtsten. De beste gever is degene die geeft met 
inachtneming van de tijd, de plaats en de toestand van de 
persoon aan wie gegeven wordt, en degene die zijn geld 
geeft voor opvoeding en het bevorderen van kennis of 
andere goede doeleinden. De middelmatige gever is 
degene die geeft om naam of uit enig zelfzuchtig 
oogpunt. De slechtste gever is degene die niets geeft om 
zijn eigen best of het welzijn van anderen. Die zijn geld 
aan prostituées of landlopers geeft; die zich misdraagt of 
hooghartig is tegenover degene die hij geeft; die geen 
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onderscheid maakt tussen degenen die het werkelijk 
verdienen en degenen die het niet verdienen, en allen 
gelijk behandelt; die aan anderen geeft teneinde plezier 
te hebben en anderen ongelukkig te maken. Resumerend 
is het dus zo dat de beste gever degene is die eerst 
onderzoekt wie goed is en wie niet, en die de 
rechtvaardigen eerbiedigt en hen dient. De middelmatige 
gever is degene die geen onderscheid maakt, maar 
slechts geeft om zijn naam groter te maken. De slechtste 
gever is degene die blindelings geeft zonder enig idee 
iemand iets goeds te doen. 


Vraag: Wordt het loon voor liefdadigheid in dit leven 
of in het volgend leven verkregen? 
Antwoord: Overal. 


Vraag: Komt de beloning van zelf of is er een 
schenker van de beloning? 

Antwoord: God is de schenker. Zoals een dief of 
rover niet automatisch in de gevangenis gaat, maar de 
staat hem naar de gevangenis zendt; zoals de staat de 
rechtvaardigen beschermt en gelukkig maakt door roof, 
enzovoort tegen te gaan, schenkt God evenzo recht en 
geluk aan de deugdvollen en bestraft hij de 
ondeugdelijken. 


Vraag: Zijn de Garuda Puräna en andere boeken van 
dit type ondersteuners van vedische standpunten of niet? 

Antwoord: Neen. Zij zijn juist het tegenovergestelde 
en zijn tegen de Veda's. Ook de Tantra’s zijn zo. 
lemand die in Puräga'sen Tantra’s gelooft is als iemand 
die een vriend is voor één persoon, maar een vijand voor 
de gehele wereld. Deze boeken zaaien onrust tussen de 
mensen. Geen enkel verstandig mens zal die boeken 
volgen, het is een dwaasheid die te volgen. 

De volgende dagen zijn de dagen die door de 
Puräna's als dagen voor het vasten worden 
voorgeschreven: Volgens de Sva Puräna de dertiende 
dag van elke maand en elke maandag; volgens de Áditya 
Puräna elke zondag; volgens de Candrakhanda elke 
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dinsdag, woensdag, donderdag, vrijdag en zaterdag; de 
elfde dag van de maand is de heilige dag voor Visnu; de 
twaalfde dag voor Vaämana; de veertiende dag voor 
Nrisinha of Ananta; de dag van de volle maan voor de 
maan; de dertiende dag voor Dikpäla’s; de negende dag 
voor de godin Durgä; de achtste dag voor de Vasu’s; de 
zevende dag voor Muni’s (zieners); de zesde dag voor 
Karttika swämi;, de vijfde dag voor Naga (de 
zogenaamde slangengod); de vierde dag voor Ganesa 
(de zogenaamde olifantengod); de derde dag voor de 
godin Gauri; de tweede dag voor de Asvini-kumara’s 
(de zogenaamde tweelinggod); de eerste dag voor de 
godin Adyä en de vijftiende dag (donkere dag) voor de 
overleden voorouders. Nu zegt elk van deze boeken dat 
indien iemand op deze dagen enig voedsel of water 
gebruikt, hij naar de hel zal gaan. De Papen en hun 
leerlingen zullen dus op al deze dagen van de maand 
zich van voedsel of water moeten onthouden, daar zij 
anders naar de hel zullen gaan. 

In Nirpaya-sindhu, Vratärka, en dergelijke boeken 
die door domme bedriegers zijn samengesteld, komen er 
heel wat wrijvingen voor over de vastendagen. Daar de 
Saiva’s bijvoorbeeld de elfde dag (de heilige dag voor 
Visnu zijnde) veroordelen, vasten sommigen bij de 
overgang van de tiende op de elfde dag en sommigen op 
de twaalfde dag. Hoe verschrikkelijk zijn deze Paapse 
gebruiken toch dat de mensen zelfs twisten over zulke 
zaken als verhongering. 

Degene die het vasten op de elfde dag instelde 
[259] 
was hoogst zelfzuchtig en genadeloos. Zijn motto is: 
Wevana quf aaf Il ‘Op de elfde dag van de 
maand leven alle zonden in voedsel’. 

Nu moeten wij de Paapse schrijvers vragen wiens 
zonden hier bedoeld zijn, van hem of van zijn 
voorouders. Indien alle zonden op de elfde dag zich een 
woonplaats kiezen, zou dan niemand op die dag 
ongelukkig zijn. Natuurlijk lijden de mensen meer van 
honger, enzovoort en lijden is het gevolg van 
zondigheid. Zich verhongeren is daarom zonde. Er is 
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echter veel in het voordeel van deze vastendagen 
geschreven en dat misleidt het onnozele volk. Hier volgt 
een verhaal van dat type:- 

Er was eens een prostituée in Brahmäloka (de 
zogenaamde woonplaats van “god’). Zij beging een 
misstap en werd gestraft met deportering naar de aarde, 
Zij vroeg toen aan God: “Hoe zal het mij toegestaan 
kunnen worden weer naar de hemel te komen’? God 
antwoordde: “Zodra iemand zijn loon voor het vasten op 
de elfde dag van de maand aan U overmaakt, zult gij 
weer in de hemel kunnen komen’. Zij viel toen in een 
stad neer met haar ‘vliegtuig’. De koning van die plaats 
vroeg haar: “Wie zijt gij’? Zij vertelde hem toen het hele 
verhaal en zei dat zij weer naar de hemel zou kunnen 
gaan indien iemand het loon voor het vasten op de elfde 
dag aan haar overmaakte. De koning liet toen de hele 
stad doorzoeken maar niet één persoon had gevast op de 
elfde dag. Het gebeurde toen dat in een Südra-gezin er 
een twist ontstond tussen de echtgenoten, en de vrouw 
voor de hele dag en nacht in hongerstaking ging. Deze 
dag bleek de elfde dag van de maand te zijn geweest. Zij 
vertelde de dienaren van de koning dat, alhoewel zij 
niets had gegeten op die dag, dit niet als opzettelijk 
vasten bedoeld was. De dienaren leidden haar voor de 
koning. De koning vroeg haar het ‘vliegtuig’ van de 
prostituée aan te raken. Zij deed dit en zie, het 
‘vliegtuig’ steeg meteen op. Dit was het resultaat van 
een onbewust gehouden vasten. Indien het vasten 
bewust gehouden wordt, hoe groot zal dan het loon niet 
zijn? 

Hoe verblind zijn deze mensen toch. Indien dit waar 
is, willen wij een blad naar de hemel zenden daar er 
geen bladeren in de hemel groeien. Laat al degenen die 
op de elfde dag vasten, komen en hun loon voor dit doel 
overmaken. Indien dit blad naar de hemel gaat, zullen 
wij miljoenen bladeren er naar toe zenden, en ook 
beginnen te vasten. En indien zulks niet gebeurt, zullen 
wij U de ellende van dit soort verhongering besparen. 

Deze mensen nu hebben verschillende namen 
gegeven aan de 24 elfde dagen van het jaar. Eén wordt 
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Dhanadä (rijkdomgever) genoemd, een andere Kämadä 
(voldoener van verlangens), een andere Putradä 
(zoongever), een andere Nirjala (de waterloze). Vele 
arme, behoeftige en kinderloze mensen hebben hun 
leven lang op de elfde dag gevast, zijn oud geworden en 
zijn gestorven zonder ooit geld, zonen of de door hun 
verlangde dingen gekregen te hebben. Nirjaläa (de 
waterloze) is de naam die gegeven is aan de elfde dag 
die valt in de heldere helft van de maand Jyestha (de 
warmste van de zomermaanden). Dit is een seizoen 
waarin het moeilijk is een uur zonder water te blijven. 
Degenen die dit waterloos vasten houden, maken een 
verschrikkelijke tijd mee. Vooral de weduwen van 
Bengal zijn er hierdoor erg aan toe op die dag. Het zou 
beter geweest zijn als deze elfde dag in de zomer Sajalä 
(de waterachtige) genoemd was en die van de 
wintermaand de waterloze. Maar deze Papen hebben 
geen greintje medelijden in zich. De anderen mogen 
leven of sterven als de magen van deze Papen maar 
gevuld zijn. Zwangere en pasgetrouwde vrouwen of 
jongens en jeugdige personen mogen nooit vasten. 
Indien hun magen niet in orde zijn, kunnen zij leven van 
stroop of melk. Degenen die niet eten wanneer zij 
honger hebben en eten wanneer zij geen honger hebben, 
lopen ziekten op. Niemand volge deze bedriegers. 


Nu zullen wij het hebben over de hedendaagse 
leermeesters, hun leerlingen, hun mantra’s en hun 
geloof. 

[260] 

Vraag: De propageerders van beeldenverering vragen 
of de Veda's eindeloos zijn. De Rigveda heeft 21 delen, 
de Yajurveda 101, de Sämaveda 1000 en de Atharva 
veda 9. Enkele hiervan zijn beschikbaar, andere niet. De 
toestemming voor beeldenverering en bedevaart kon 
misschien in deze ontbrekende delen voorgekomen zijn. 
Indien dit niet zo was geweest, zouden de Puräna’s deze 
dingen niet hebben voorgeschreven. Wanneer wij een 
gevolg zien, stellen wij ons een oorzaak voor. Het 
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simpel bestaan van de Puräna's wettigt de 
beeldenverering. 

Antwoord: Een tak van een boom is altijd gelijk de 
boom, nooit anders. Al zijn de takken klein of groot, zij 
moeten met mekaar overeenkomen. Als de delen van de 
Veda's die tot dusverre te krijgen zijn geen 
beeldenverering of aanbidding van een zeker stuk land 
of water voorschrijven, is er geen enkele reden waarom 
de vermiste delen dat wel zouden voorschrijven. Verder 
zijn de Veda's volledig verkrijgbaar. Hun delen kunnen 
niet tegen hen zijn en alles dat tegen hen gaat, kan geen 
deel van hen zijn. Deze boeken zijn door sektarische 
personen samengesteld en zijn in strijd met mekaar. 

Als U de Veda's als een openbaring van God 
beschouwt, hoe kunt U dan de boeken van zieners en 
heiligen zoals Aévaläyana enzovoort onder de Veda’s 
rekenen? Zoals wij door het zien van de takken, 
bladeren, enzovoort van een boom kunnen weten of het 
een bananenplant of een mangoboom is, kunnen wij de 
stellingen van de Veda's kennen bij het zien van 
geschriften van de zieners zoals de vier Brähmana'’s, 
Anga's en Upäùga's. Hetgeen tegen de Veda’s is, kan 
niet authentiek zijn en hetgeen in overeenstemming met 
de Veda's is, kan niet non-authentiek zijn. 

Indien U zich het voorschrift van beeldenverering 
voorstelt in de ontbrekende delen is dit een tweesnijdend 
mes, en kan iedereen zich voorstellen dat de 
ontbrekende boeken een sociale orde bevatten die tegen 
de vedische Varnäsrama orde is, bijvoorbeeld de 
achtergestelde (laagste) klasse is de brahmaan en de 
hoogste klasse de Südra, of wettige huwelijken zijn 
onwettig of omgekeerd, of valsheid is deugd en 
waarheid ondeugd, enzovoort. Wat zal U dan zeggen? U 
zal zeker hetzelfde antwoord als wij gegeven hebben, 
namelijk de ontbrekende boeken moeten ook dezelfde 
sociale orde hebben ingehouden (de brahmaan is de 
brahmaan en de Südra is de Südra, en niets anders). 
Anders zou alles ondersteboven zijn. 

Bestonden al deze delen tot en met de tijd van 
Jaimini, Vyäsa en Patanjali of niet? Indien zij toen 
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bestonden, kunt U het bovenaangehaalde bezwaar niet 
maken. Indien zij toen niet bestonden, kunt U niet 
bewijzen dat zij dan ooit bestaan hebben. 

Alle Karma Kända die wordt opgegeven in de 
Mimäùsä van Jaimini en alle Oplsanalksinge 1 in de Yoga 
Sästra van Patanjali zijn in overeens 6 
Veda's; alle Jüiänakända van Vyäsa die in de Sariraka 
sütra’s is opgegeven, is ook in overeenstemming met de 
Veda's. 

In deze boeken komt er nergens iets voor over 
beeldenverering of bedevaartplaatsen zoals Prayäga, 
enzovoort. Indien deze dingen in de Veda’s waren 
aangehaald, zouden deze zieners hen ook in hun boeken 
hebben aangehaald. Dit bewijst dat zelfs de ontbrekende 
delen niets van dien aard inhouden. 

Deze delen zijn niet de Veda's. De Veda’s zijn 
openbaringen van God en de zieners hebben kleine 
pratika ’s“ uit hen gehaald en verklaard. Hierbij hebben 
zij van de levens van wereldse personen gebruik 
gemaakt ter illustratie. Daarom kunnen zij geen Veda’s 
genoemd worden. De Veda's geven algemene lessen die 
nodig zijn voor het hele mensdom. Zij noemen geen 
enkel individuele persoon. Het is om deze redenen reeds 
duidelijk dat zij geen beeldenverering kunnen toestaan. 

Er dient nota van te worden genomen dat 
beeldenverering Sri Räma, Sri Krisna, Näräyana, Siva, 
enzovoort in feite kleineert. Elkeen weet dat zij grote 
koningen waren en hun echtgenoten Sitä, Rukmini, 
Laksmi, Pärvati, enzovoort grote koninginnen. Maar de 
priesters zetten beelden van hen in de tempels op en 
bedelen geld in hun naam. Met andere woorden, 

[261] 

zij laten hen als bedelaars spelen. Zij zeggen dan: ‘O 
koningen, O heren, O bankiers, O rijke mensen kijk 
even naar de beelden, zit, gebruik gewijd water van hun 
voeten en schenk ons Uw giften. De majesteiten Sitä en 
Räma, Krisna en Rukminí of Rädhä en Krisna, Laksmi 





4 Pratika is het beginwoord van een tekst die nog uitgebreid moet worden. 
Bijvoorbeeld agnimile enzovoort betekent de tekst die met deze woorden 
begint. (Vertaler) 
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en Näräyana, Mahädeva en Pärvati hebben de laatste 
drie dagen geen voedsel of water gehad. Vandaag 
hebben zij niets te eten. O koningin, o grote vrouw, zend 
Sitä een neusring, zend wat voedsel opdat wij Räma te 
eten kunnen geven, de kleren van Krisna zijn allen 
gescheurd. De tempel is in verwaarloosde staat. Het dak 
lekt. Slechte dieven hebben al hun bezittingen gestolen. 
De ratten hebben vele dingen weggevoerd. Op zekere 
dag pleegden de ratten zulk een wandaad als het 
wegvoeren van een oog van één van de beelden. Wij 
konden geen zilver oog in de plaats doen en hebben het 
oog voorlopig door een schelp vervangen.’ 

Raämalila en Räsamandala worden ook opgevoerd. 
Zie eens. Räma en Sita, Krisna en Rädhä dansen. Hun 
volgelingen, koningen en monniken vermaken zich. In 
de tempels blijven Rama, Krisna, enzovoort staan terwijl 
de priesters en monniken op mooie sierkussens en 
kussens op hun rug zitten. Zelfs in het hete seizoen 
blijven de beelden binnen opgesloten terwijl de priesters 
in openlucht op grote sofas liggen en slapen. Vele 
priesters sluiten hun Näräyana in een klein doosje op, 
wikkelen dit in een stuk goed en hangen het om hun hals 
zoals de aap haar jongen bij zich draagt. 

Als iemand het beeld breekt wenen zij en, op hun 
borst slaande, roepen zij: ‘Deze slechten hebben het 
beeld van Sita-Räma, Radha-Krisna of Siva-Parvati 
gebroken. Nu moeten wij dan een goed marmeren beeld 
laten maken door een beeldhouwer, en het aanbidden’, 
Naräyana eet niet zonder gezuiverde boter. Zend als ’t U 
belieft tenminste een beetje, enzovoort.” Wanneer de 
vertoningen van Rämalilä of Räsamandala voorbij zijn, 
worden Räma, Sitä, Radhä of Krisna tot vragers van 
aalmoezen gemaakt. Op feesten wordt aan kleine 
jongens de vorm van Krisna gegeven, door kronen op 
hun hoofd te plaatsen, en worden zij uitgezonden om te 
bedelen. Over deze dingen dient men goed na te denken. 

Is dit niet heel jammer? Waren Sitä, Rama, enzovoort 
zo arm en verwaarloosd? Moet dit niet als een 
vernedering van hen beschouwd worden? Als iemand 
deze grote persoonlijkheden, toen zij nog leefden, 
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gevraagd had langs de weg of in een tempel te staan 
zodat de gelovigen hen konden zien en hen giften 
schenken, zouden zij nooit aan dit verzoek gehoor 
hebben gegeven. En indien enig persoon hen op deze 
manier vernederde, zouden zij die persoon nooit 
ongestraft hebben gelaten. 

Terwijl de beelden deze priesters niet straften, kregen 
zij het hun toekomend loon voor deze wandaden van de 
vijanden van beeldenverering. Zij krijgen het nu nog en 
zullen het ook in de toekomst krijgen zolang zij deze 
kwade daden niet achterwege laten. Er bestaat niet de 
minste twijfel er over dat het langzaam verval van de 
Äryävarta en de ondergang van deze beeldendienaars 
aan deze zonden zijn te wijten. Ons leed is het resultaat 
van onze wandaden. Het blind vertrouwen in de stenen 
beelden heeft veel schade aan ons berokkend. 

Van de beeldendienaars zijn de Vämamärgi's de 
grootste zondaars. Wanneer zij iemand als hun leerling 
inwijden en deze man een eenvoudig mens is, leren zij 
hem de volgende aphorismen: 


d id za: | U Saa ar | Ì Hi et 
args fred 
[262] 


In Bengal zijn de enkele lettergrepen in de smaak 
zoals st, sf, eeft Il enzovoort. 
Indien de leerling een grote of rijke man is ondergaat hij 
de complete inwijdingsceremonie. De formules van de 
tien grote wetenschappen zijn de volgende: st &Ì & 
AG We Wel, of ergens, WE GTE |l 

Zij nemen ook hun toevlucht tot inwijdingsrituelen 
zoals märana (het doden van een vijand), mohana (een 
geliefde verliefd laten raken), uvccäfana (de aandacht van 
een vrouw afwenden van een rivaal in de liefde), 
vidvesana (tweedracht zaaien tussen twee geliefden), 


vasikarana (iemand door het slijk halen). Hun 
inwijdingen zijn van weinig nut. Wat zij bereiken komt 
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door gewone daden. Wanneer zij het voornemen hebben 
iemand te doden (door hun rituelen), persen zij de 
persoon die hen vraagt deze rituelen te verrichten eerst 
geld af. Dan maken zij een pop naar het beeld van het 
slachtoffer uit gekneed meel of modder, doorsteken haar 
borst, navel of keel met een mes, slaan spijkers in haar 
ogen, handen en voeten, plaatsen over haar borst een 
beeld van de zogenaamde god Bhairava of de godin 
Durgä met een drietand in de hand. Zij maken dan een 
altaar om de Aomate verrichten en offeren daarbij vlees. 
Terwijl deze ceremonie op één plaats wordt uitgevoerd, 
smeden zij in feite een complot om die persoon door 
vergif of een ander middel te doden. 

Indien intussen het complot succesvol verloopt, 
zeggen zij dat die persoon door de tussenkomst van de 
Bhairava of de godin Devi is overleden en citeren zij 
bhairavo bhütanäthasca (de zogenaamde god Bhairava is 
de God van alle schepselen, enzovoort). 

Hun formules zijn als volgt: märaya märaya (doodt, 
doodt); uccätaya uccätaya (schep onverschilligheid voor 
een andere minnaar in de gedachten van de geliefde); 
vidvesaya vidvesaya (zaai tweedracht); chindhi chindhi 
(doorboor, doorboor); blindhi bhindhi (scheur, scheur); 
vasikuru vasikuru (verneder, verneder); Khädaya 
khädaya (verscheur, verscheur); bhaksaya bhaksaya 
(slik, slik); 4rofaya, trofaya (breek, breek); näsaya nasaya 
(vernietig, vernietig); mama gafrün vasikuru vasikuru 
(dat mijn vijanden vernederd mogen worden); Arüm phat 
svähä. 

Zij herhalen deze formules, eten vlees, drinken volop 
wijn, trekken met vermiljoen een rode streep op het 
voorhoofd tussen de wenkbrauwen en gaan soms zelfs 
zover dat zij een mens offeren aan de godin Käli en het 
vlees eten. Als iemand tot hun Bhairavi kring toetreedt 
en zich van vlees en drank onthoudt, wordt hij geofferd. 
Degenen die Aghori zijn eten ook het vlees van een 
dode. De Ajari’s en Bajari’s eten menselijke ontlasting 
en drinken ook urine. 

Onder de Vämamärgi’s bestaan er twee sekten, de 
Colimärgi’s (bloezensekte) en de Bija-märgi’s 
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(spermasekte). De Colimärgi’s kiezen een geheime of 
een ondergrondse plek uit. Daar verzamelen zich 
mannen en vrouwen, zonen, dochters, zusters, moeders, 
schoondochters, enzovoort. Eerst houden zij eerst een 
vergadering waarbij er vlees wordt gegeten en wijn 
wordt gedronken. Dan kleden alle mannen een vrouw 
naakt en aanbidden zij haar geslachtsorgaan. Evenzo 
kleden alle vrouwen een man naakt en aanbidden zij zijn 
geslachtsorgaan. Wanneer zij goed onder de invloed van 
de drank zijn, nemen zij de bloezen (col) van alle 
vrouwen en mengen ze door elkaar in een aarden pot. 
Nu kiest elke aanwezige man zich een bloes uit. De 
vrouw die de bloes heeft door een man uitgekozen, 
wordt op dat moment als zijn vrouw beschouwd, 
ongeacht of het zijn moeder, zuster, dochter of 
schoondochter is. Wanneer deze slechte dingen worden 
gedaan, onder invloed van alcohol, ontstaan er twisten 
en gevechten. Even vóór zonsopgang keren zij allen naar 
hun respectievelijke woningen terug. Daar wordt elke 
vrouw weer gewoon behandeld, dit wil zeggen de 
moeder als moeder, de zuster als zuster, de dochter als 
dochter, de schoondochter als schoondochter, enzovoort. 
De Bija-märgi’s mengen sperma in water na de 
geslachtsdaad, en drinken dit. Deze snoodaards 
beschouwen deze slechtheden als middelen tot zaligheid. 
Hen ontbreekt elke opvoeding, bedachtzaamheid en 
fatsoen. 


Vraag: De Saiva’s zijn dan ongetwijfeld beter. Is dat 
niet zo? 

Antwoord: Hoe zo? Zoals de God van de geesten is, 
zo is de God van de spoken. Zoals de Vamamärgi’s geld 
van hun volgelingen afpersen om hen de formules te 
leren, hebben de Saiva’s ook hun vijflettergrepige 
aforismen (aum namah $iväya). Zij dragen rudräksa 
[263] 
rozekranzen, besmeren zich met as, aanbidden Lingam’s 
van steen of klei en uiten geluiden zoals hara hara en 
bam bam. Zij proberen hierbij de stem van een geit na te 
bootsen. Zij verklaren dit als volgt: Het klappen in de 
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handen en het roepen van bam bam behaagt Paärvati en 
mishaagt Siva. Toen Siva vluchtte voor de demoon 
Bhäsma (de asdemoon), klapten de mensen in hun 
handen en riepen zij bam bam teneinde hem te 
vernederen. De stem van een geit nabootsen behaagt 
Mahädeva en mishaagt de godin Pärvati daar het hoofd 
van haar vader, Daksa Prajäpati, werd afgesneden voor 
een offer en het hoofd van een geit op zijn lichaam werd 
geplaatst. Het nabootsen van het blaten van een geit is 
een soort vernedering aan de vader van Pärvatí. 

De Saiva’s zijn daarom even misleidend als de 
Vämamärgi’s. De Saiva’s hebben vele sub-sekten zoals 
Kana-phata (de doorboorde oren), Natha’s (meesters), 
Giri's (heuvels), Puri’s (stad), Vana (bos), Äranya 
(oerwoud), Parvata (berg), Sägara (oceaan); er zijn ook 
huisvaders. De Saiva’s berijden meestal twee paarden 
tegelijk, dit wil zeggen zij zijn tegelijkertijd Saiva’s en 
Vämamärgi's. Sommigen zijn ook Vaisnava’s, tegelijk 
met de twee bovengenoemde affiliaties. In feite zijn ze 
als volgt: 

Td: Wel afstan: Gum a Äar: | 
Ae: Ben face adat U 

Zij zijn Vamamärgi’s of Säkta’s voor zover het hun 
huiselijke kring betreft, en buiten de huiselijke kring zijn 
zij Saiva’s, die rozekranzen (rudräksa) dragen en hun 
lichaam met as besmeren. Op vergaderingen worden zij 
Vaisnava’s. 


Vraag: De Vaisnava’s zijn ongetwijfeld beter. Is dat 
niet zo? 

Antwoord: Neen. Zij zijn allen gelijk. Bezie eens de 
daden van deze Vaisnava’s. Zij noemen zichzelf 
gewijden aan Visnu. De Cakrankita’s (de sub-sekte die 
zich met een wiel brandmerkt) noemen zichzelf de 
hoogste orde. In feite zijn zij echter niets. 

Vraag: Waarom noemt U hen niets? Zij zijn alles. Op 
hun voorhoofd is er een merk (glaka) dat lijkt op de 
lotusvoet van Näräyana. In het midden is er een gele lijn 
welke Sri (de godin van rijkdom, echtgenote van 
Näräyana) symboliseert. Daarom noemen wij onszelf 
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Sri-Vaisnava’s. Wij aanbidden niemand anders dan 
Näräyana. Wij letten niet eens op de Lingam van 
Mahädeva daar de godin Sri, die op ons voorhoofd 
gemerkt is, zich anders beledigd voelt. Wij citeren 
teksten uit de Zlamandara (Tamil literatuur), enzovoort. 
Wij aanbidden Naäräyana met het citeren van de 
voorgeschreven mantra’s. Wij eten geen vlees 
drinken geen wijn. Zijn wij dan niet goed? 

Antwoord: Het is absurd Uw merk op het voorhoofd 
een teken van Visnu’s voet te noemen, of de gele lijn als 
de godin Sri te beschouwen. U kleurt Uw voorhoofd 
enkel zoals men het voorhoofd van de olifanten 
schildert. Hoe komt het dat Uw voorhoofd het merk van 
Visnu’s voet kwam te bezitten? Is ooit iemand naar het 
paradijs gegaan om het merk van Visgu op zijn 
voorhoofd te doen plaatsen? 


Criticus: Is Sri bewust of onbewust? 
Vaisnava: Bewust. 


Criticus: Dan kan de lijn die onbewust is, geen $ri 
zijn. Is Sri kunstmatig of natuurlijk? Indien zij natuurlijk 
is, dan is het geen Sri daar U het dagelijks met Uw eigen 
hand maakt. Indien Sri op Uw voorhoofden zou zijn, 
zouden de gezichten van zoveel Vaisnava’s niet zo lelijk 
en misvormd zijn. Indien Sri op Uw voorhoofd is, 
waarom loopt U dan dagelijks voedsel te bedelen? Is het 
[264] 
niet afschuwelijk dat U Sri op Uw voorhoofd heeft en 
gaat bedelen? 

Er was eens een Vaisnava volgeling, Parikala 
geheten. Hij schiep er groot behagen in de Vaisnava’s 
geld te geven dat hij van anderen had afgeperst door 
stelen, roven en andere slechte middelen. Eens gebeurde 
het dat Parikala niets had kunnen stelen en hij voelde 
zich zeer ellendig. Näräyana merkte toen dat één van 
zijn volgelingen in zulke moeilijkheden verkeerde. Hij 
nam de vorm van een rijke bankier aan die een gouden 
ring en andere sieraden droeg, en verscheen in een 
wagen voor de volgeling-rover. Parikäla kwam naar de 
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wagen toe en eiste dat de bankier hem al zijn sieraden 
zou afstaan ofwel zou sterven. Terwijl de andere 
sieraden gemakkelijk konden worden afgenomen, 
leverde de ring wat moeilijkheden op. Parikäla wilde 
geen tijd verliezen. Hij sneed de vinger van de bankier 
af en nam de ring er van af. Näräyana was hiermee zeer 
voldaan en verscheen toen aan de gelovige in zijn ware 
vierhandige vorm en zei: “U zijt mijn zeer geliefde 
volgeling. U dient de Vaisnava’s met al het geld dat U 
kunt krijgen door diefstal of roverij. Gezegend zij U’. 
Parikala bracht toen al de sieraden met zich mee en gaf 
ze aan de Vaisnava’s. 

Eens nam een bankier de rover Parikäla in dienst en 
vertrok per boot op reis naar een vreemd land. Daar 
vulde hij zijn schip met noten. Parikäla nam een noot, 
brak haar in twee delen, gaf één helft aan de bankier en 
zei hij: ‘Plaatst U deze halve noot in Uw schip op mijn 
naam’. De bankier zei: “Kom broeder, wij kunnen U 
duizend noten geven als U dat wilt’. Parikäla zei: “Ik ben 
geen oneerlijk mens. Ik wil niet meer hebben dan mij 
toekomt. Ik wil slechts een halve noot’. De koopman 
was een onnozel man. Hij stemde toe. Toen het schip de 
thuishaven bereikte en men begon met het ontladen 
vroeg Parikaäla om zijn halve noot. De handelaar gaf 
hem toen de halve noot. Parikäla begon toen ruzie te 
maken. Hij zei dat de helft van al de noten aan hem 
toebehoorde en dat hij geen noot minder zou accepteren. 
De zaak werd voor het gerecht gebracht. Parikala toonde 
het register van de handelaar waarin geschreven stond 
dat de helft van de noten aan hem toebehoorde. De 
koopman pleitte veel maar niemand luisterde naar hem. 
Parikala kreeg de helft van de scheepslading en schonk 
dit aan de Vaisnava’s. De Vaisnava’s waren hiermee 
zeer verheugd. Tot nu toe houden zij het beeld van de 
dief en rover Parikäla in hun tempel. 

Dit verhaal staat in de Bhaktamäla geschreven. Laat 
de wijzen eens zien hoe de Vaisnava’s, hun bedienden 
en Näräyana zelf samenzweerders zijn. Alhoewel enkele 
personen in deze sekten enigszins goed zijn, kan geen 
van hen in alle opzichten goed blijven. 
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Deze Vaisgava's nu hebben ook vele 
bijgelovigheden. Zij dragen verschillende soort tilaka’s 
en verschillende soort Kanfhi’s De Rämänandi’s 
bijvoorbeeld gebruiken twee sandelpasta lijnen met een 
rode lijn in het midden als een merk op het voorhoofd; 
de Nimävata’s gebruiken twee dunne lijnen met een 
zwarte stip in het midden; de Mädhava’s gebruiken een 
zwarte lijn; de Bengali Kafari’s een lijn in de vorm van 
een zwaard; de Rämaprasädi's gebruiken twee bogen 
met een witte stip in het midden. De Rämänandî’s 
zeggen dat de rode lijn Laksmi in het hart van Narayana 
vertegenwoordigt; de Gosäina’s zeggen dat het Radha in 
het hart van Sri Krisna is. 

De Bhaktamäla bevat ook een ander verhaal. Eens 
sliep een man onder een boom. Hij stierf terwijl hij sliep. 
Een kraai zat op de boom. De uitwerpselen van de kraai 
vielen op het voorhoofd van de man en vormden een 
figuur van de filaka (heilig teken op het voorhoofd). De 
dienaren van de zogenaamde god van de dood (Yama) 
kwamen hem halen. De boodschappers van Visnu waren 
ook daar aanwezig en er ontstond een discussie. De 
dienaren van Yama zeiden: “Wij zullen hem meenemen 
naar de hel. Dat zegt onze meester’. De boodschappers 
van Visnu zeiden: “Neen, neen. Wij moeten hem in 
opdracht van onze meester naar het paradijs meenemen. 
Ziet U het Vaisnava teken op zijn voorhoofd niet?’ De 
dienaren van Yama werden toen stil en verdwenen. De 
boodschappers van Visnu namen hem mee naar het 
paradijs en Visnu gaf hem daar een onderkomen. 

[265] 

Wanneer een toevallig teken zo efficiënt werkt, 
bestaat er niet de minste twijfel dat degenen die dit teken 
speciaal en met toewijding dragen naar de hemel moeten 
gaan. 

Nu stellen wij een vraag. Wanneer een klein teken op 
het voorhoofd een paspoort naar de hemel is, moet een 
man die zijn lichaam of zijn gezicht besmeert of zijn 
gezicht zwart maakt veel verder dan het paradijs gaan. 
Dit is allemaal absurd. 
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Onder hen zijn er vele Khakhi’s (askluizenaars) die 
een stuk hout gebruiken in plaats van een lendendoek, 
voor het vuur zitten, het haar lang laten groeien en 
wonen in de buurt van wonderdokters. Zij mediteren 
gelijk een haas, roken hennep, wiet en opium, maken 
hun ogen rood, bedelen meel, koren, voedsel, schelpen 
en specerijen en, zodra zij daartoe de kans hebben, 
verleiden zij jongens uit gewone gezinnen en maken hen 
tot hun leerlingen. De meesten onder hen komen uit de 
achtergestelde arbeidersklasse. Zij staan niemand toe te 
studeren. Hun motto is: 

qfeaei aaf uded Smemet fn nde | 
Als zelfs geleerde personen niet aan de dood kunnen 
ontsnappen, waarom zich dan zorgen maken over 
opvoeding? Voor de kluizenaars is het voldoende dat zij 
op bedevaart trekken naar alle vier windstreken, de 
heiligen dienen en de naam van Räma citeren. 

Indien U domheid in levende lijve wil zien, moet U 
eens een Khakhi (askluizenaar) gaan bezoeken. Zodra 
iemand naar hen toekomt, spreken zij hem of haar aan 
met ‘mijn zoon’ of ‘mijn dochter’, ongeacht of die 
persoon de leeftijd van hun vader of moeder heeft. Er 
bestaan ook nog andere broederschappen zoals de 
Khäakhi’s, namelijk de Rümkhada’s-Sümkhada’s, de 
Godadiya’s, de Jamätwale Sutharesäin’s, de Akali’s, de 
Känaphate’s, de Jogi’s , de Aughada’s, enzovoort. 
Allemaal van hetzelfde soort. 

Eens ging een leerling van een Khakhi naar een put 
om water te halen. Hij mompelde de heilige formule 
‘Srigane$äyanamah’ verkeerd. Bij de put zat er een 
geleerde man (pandita). Hij hoorde de onjuiste uitspraak 
van de jongen en corrigeerde hem. Je moet geen 
‘Sriganesäjanamemn’ zeggen maar ‘Sri Gane$äya 
namah’. De jongen ging met zijn pot water naar zijn 
leermeester en vertelde hem dat een zekere Bamman 
zijn uitspraak verkeerd had genoemd. De Khäkhi werd 
daarop woedend, ging naar de put en begon een debat 
met de pandita zeggende: “U misleidt mijn leerling. Wat 
weet U? U kent slechts één manier van lezen, maar ik 
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ken drie manieren: ‘Sriganesäjannamem’, 
‘Sriganesäyannamerm’, ‘Sriganesäyanamern’, enzovoort. 

Pandita: Luister heer Khäkhi, het is zeer moeilijk 
kennis op te doen. Niemand kan haar verkrijgen zonder 
te lezen. 

Khakhí: Trap het af. Wij hebben alle pandita’s in de 
schaduw gesteld. We hebben ze allemaal verslagen. 
Heiligen zijn wonderbaarlijke wezens. Wat weet gij, 
dwaas? 

Pandita: Indien U een goede opvoeding had genoten 
zou U geen scheldwoorden uiten. U zou dan veel kennis 

Khäkhi: Gij dwaas, gij beweert dus onze leermeester 
te zijn. Wij luisteren niet naar Uw preek. 

Pandita: Hoe kunt U luisteren? U bezit daartoe de 
capaciteit niet. Het vereist kennis om een preek te 
kunnen begrijpen. 

Khakhi: Indien iemand alle geschriften heeft gelezen, 
maar geen geloof heeft in de heiligen is hij hetzelfde als 
een ongeschoold wezen. 

Pandita: Wij dienen heiligen, maar geen bruten als U. 
Heilige is een naam die gegeven wordt aan geleerde, 
godvruchtige en welwillende personen. 

Khakhi: Zie eens. Wij leven geheel naakt overdag * S 
nachts, wij zitten voor het vuur, roken hennep en opium 
honderden keren per dag, gebruiken weet (lees: wiet) en 
allerhande drugs in grote hoeveelheid, verdovende 
kruiden gebruiken wij als groenten, wij slikken 
arsenicum en opium, leiden dag en nacht een zorgeloos 
leven, geven niets om de wereld, bedelen meel, maken 
daarvan koeken en eten hen op, wij hebben zulke hevige 
[266] 
hoestbuien in de nacht dat niemand in onze omgeving 
rustig kan slapen. Dit zijn de occulte machten die wij 
bezitten. Hierin ligt onze heiligheid, Waarom veracht U 
ons? Gaat heen o dwaas, want indien U ons verveelt, 
zullen wij U doen sterven. 

Pandita: Dit zijn de karaktertrekken van schurken en 
slechtgeaarden, niet van heiligen. wreùfa uufd 
eieral Ad Ary: of, ‘de ware heilige (sädhu) is degene 
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die goede daden verricht, zich met liefdadigheid bezig 
houdt, niets verkeerds doet en door zijn woord en daad 
de gehele wereld goed doet’. 

Khaäkhi: Loop heen, gij kent de kenmerken van een 
heilige niet. Heiligen zijn wonderbaarlijke wezens. 
Twist niet met een heilige anders zal hij U zwepen met 
zijn tong en Uw schedel breken. 

Pandita: Wel, wel heer Khäkhi. Ga naar Uw plaats 
terug en wees niet boos. U weet toch welke regering wij 
hebben. Indien U iemand zou slaan, zult U gearresteerd 
worden, naar de gevangenis gezonden worden en 
worden gegeseld. Of iemand zou U ook kunnen slaan. 
Dit zijn niet de kenmerken van een heilige. 

Khakhí: Laat ons maar weggaan, wat een demoon 
hebben wij vandaag ontmoet. 

Pandita: U is nooit in het gezelschap van heiligen 
geweest, anders zou U niet zo dwaas zijn gebleven. 

Khäkhi: Wij zijn zelf heiligen. Wij hebben geen 
andere heilige nodig. 

Pandita: Wie een slecht lot is beschoren heeft Uw 
intellect en is zo dwaas als U. 

De Khakhi ging toen naar zijn huis terug en de 
pandita ook. Toen het avond werd verzamelden al de 
Khakhi's zich om de oude Khäkhi en betuigden zij hem 
hun eerbied. De oude Khäkhi zei tot een van hen: 

‘Rämadäsia, wat heeft U gestudeerd?’ Rämadäsia 
antwoordde: “Ik heb besnusahasaranäma gelezen.” 

Khakhi (tot een ander): Govindadäsia, wat heeft U 
gelezen? 

Govindadäsa: Ik heb rämasatavaräja en dergelijke 
gelezen, bij een Khakhi. 

Rämadasa: Wel heer, wat heeft U gelezen? 

Khakhi: Wij hebben de Gita gelezen. 

Räamadäsa: Bij wie, heer? 

Khakhi: Loop heen, manneke. Wij maken niemand 
tot onze leermeester. Wij woonden in Parägaräja 
(Prayäga, Allahabad). Wij kenden toen niet eens één 
letter. Wanneer ik een pandita tegenkwam, die een lange 
lendendoek aan had, vroeg ik hem: “Wat is de naam van 
het woord kalargi in de Gitf?’ Op deze manier nam ik al 
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de 18 hoofdstukken van de Gita door en maakte ik 
niemand tot mijn leermeester. 

Waar kan domheid anders gaan als zij niet zulke 
vijanden van kennis tot haar permanente woonplaats 
maakt? 

Deze mensen doen niet één goede daad en slijten hun 
hele leven in dronkenschap, ledigheid, gevecht, eten, 
slapen, slaan van cymbalen, luiden van bellen, blazen op 
schelpen, voor het vuur zitten, baden, wassen en 
nodeloos rondwandelen. Het is gemakkelijker een steen 
te smelten dan hen tot rede te brengen. De meesten van 
hen zijn arbeiders, boeren of waterdragers uit 
achtergestelde klassen (kasten) die hun huishoudelijke 
plichten ontvluchten, hun lichamen met as besmeren en 
wonderdokters worden. Zij kunnen de waarde van 
geleerdheid en goed gezelschap niet leren kennen. 

De verschillende sub-sekten hebben verschillende 
mantra's of formules, bijvoorbeeld de Natha’s hebben 
‘Namah Siväya’, de Khäkhi’s ‘Nrisiùhäaya namah’, de 
Rämävata'’s ‘Sri Rämacandräya namah’ of 
[267] 

‘Sita Ramabhyärm namah’, de aanbidders van Krisna 
‘Sri Rädhäkrisnabhyär namah’ of “Namo bhagavate 
väsudeväya namah’, de Bengali’s ‘Govindäya namah’. 
Zij trekken leerlingen aan door eenvoudigweg hun die 
mantra’s in het oor te fluisteren. Zij leren hun leerlingen 
de kleipot-mantra aan: 

ga van aua fan st ofer mar | 

Ra at Wu gr vr gn U 

‘Heilig is het water, heilig is het land, heilig is de put. 
Siva zegt aan Pärvati dat de kleipot schoon geworden 
18.” 

Kunnen zulke personen ooit geschikt worden om 
heilig, geleerd of welwillend te zijn? Deze Khakhri’s 
branden dag en nacht hout en verbruiken in één maand 
vele roepies aan brandstof. Als zij voor het geld dat zij 
aan brandstof in één maand uitgeven een deken kochten, 
zouden zij komfortabeler kunnen leven met slechts het 
honderdste deel van wat zij nu uitgeven. Maar wie kan 
hen dit verstand bijbrengen? Zij verbeelden zich dat hun 
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heiligheid alleen bestaat uit het branden van dit vuur. 
Indien dit een teken van heiligheid zou zijn, dan zijn de 
mensen die in het bos leven de beste heiligen. Indien 
gevlochten haar, asbesmering of tekens op het 
voorhoofd een man tot een heilige kan maken, dan kan 
elkeen een heilige worden. Deze mensen zijn uiterlijk 
teruggetrokken maar inwendig zeer hebzuchtig. 

Vraag: Zijn de volgelingen van Kabir goed? 

Antwoord: Neen. 

Vraag: Waarom niet? Zij veroordelen het aanbidden 
van beelden en stenen. Kabir werd uit een bloem 
geboren en werd uiteindelijk zelf een bloem. Hij bestond 
lang vóór Brahma, Visnu en Mahädeva geboren waren. 
Hij was een wonderbaarlijke persoonlijkheid. Hij bezat 
zelf die kennis die onbekend is aan de Veda's en de 
Puräna’s. De juiste weg is alleen door Kabir 
aangewezen. Hun mantra is satyanäma kabira. 

Antwoord: Zij hoeven geen beelden te dienen. Maar 
wat is dit dan? Zij aanbidden het bed, de kussens, de 
sandalen, de lamp, enzovoort, wat niet minder dan 
beeldenverering is. Was Kabir een insect? Of een knop? 
Hoe werd hij uit een bloem geboren en hoe werd hij 
uiteindelijk een bloem? 

In dit verband hebben wij een verhaal gehoord dat 
overtuigend schijnt te zijn. Er was een wever in Banaras. 
Hij was kinderloos. Op een donkere avond ging hij door 
een laan toen zijn blik viel op een mand vol bloemen en 
een pasgeboren baby. Hij nam de baby mee en gaf hem 
aan zijn echtgenote. Zij bracht hem op. Toen hij groot 
geworden was, ging hij ook weven. Hij wilde Saùskrita 
leren. Toen hij naar de pandita ging, behandelden zij 
hem slecht en weigerden zij een wever te onderwijzen. 
Hij zocht verschillende pandita’s op, maar allen wezen 
ze hem af. Toen begon hij zelf teksten te maken in de 
streektaal en te prediken onder wevers en personen van 
achtergestelde kkassen (kasten). Hij maakte liederen en 
zong met een tambourine. Zijn hoofdthema was het 
veroordelen van de pandita’s, de Sästra’s en de Veda’s. 
Enkele onontwikkelde personen werden zijn 
volgelingen. Na zijn dood bleven zijn aanhangers hem 
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vereren. Zij gingen voort met het lezen van hetgeen hij 
in zijn leven had samengesteld. Zij sluiten hun oren en 
de geluiden die zij dan nog horen noemen zij ‘anahada’. 
De neigingen van de gedachten noemen zij ‘surati’. Zij 
zeggen dat deze ‘surati’ moet geconcentreerd worden op 
de ‘anahada’. Dit noemen zij de toewijding aan God of 
een heilige. In deze staat zouden zij buiten de greep van 
de dood vallen. Hun teken op het voorhoofd is een 
speervormige lijn en zij dragen een halssnoer die uit 
sandelhoutkralen bestaat. Denkt U nu eens na. Hoe 
kunnen deze dingen bevorderlijk zijn voor geestelijke 
(=spirituele) vooruitgang of vermeerdering van kennis. 
Dit alles is slechts kinderachtig bedrog. 

Vraag: In de Panjäb werd er een religie gesticht door 
Nänak. Hij veroordeelde de beeldenverering. Hij 
weerhield de mensen er van de islam aan te hangen. Hij 
werd geen sädhu. Hij bleef zijn hele leven voor zijn 
gezin zorgen. Hij heeft de volgende formule onderwezen 
[268] 
welke wijst op zijn nobele doelstellingen:- 

GeÂ Tera SU | 
aft va ft aa,  Ú va, aem et 
Hd |l Japaji Paudí 1 


‘Hij, wiens werkelijke naam Aum is, is de schepper, 
vrij van vrees of vijandigheid, die boven alle tijd of 
geboorte staat, die geheel licht is. Citeer zijn naam door 
de genade van de leermeester. Deze God was waarachtig 
bij het begin, waarachtig in het midden, waarachtig in 
het heden en zal waarachtig zijn in de toekomst. 

Antwoord: Nänak had nobele doelstellingen, maar 
was niet geleerd. Hij kende de taal van de dorpen van 
zijn land. Hij had geen kennis van vedische geschriften 
of Sanskrita. Indien hij Sanskrita had gekend, zou hij 
niet het woord “Nirbhau’ hebben gebruikt in plaats van 
“Nirbhaya’. Dit is ook duidelijk te zien in de stotra of het 
gebed welke hij in het Sanskrita samenstelde. Zijn 
verlangen was een poging te maken in het Saûskrita. 
Maar Saùskrita kan je niet leren zonder regelmatige 
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studie. Hij kan een Sanskritist geweest zijn in de ogen 
van degenen die nooit iets wisten of gehoord hadden van 
het Saùskrita. Hij zou dat niet gedaan hebben als hij 
geen verlangen had naar roem of respect. Hij zou in zijn 
eigen taal hebben geschreven en duidelijk hebben 
gesteld dat hij geen Saûskrita kende. Hij had 
ongetwijfeld verlangen naar erkenning. Daarom komen 
wij in zijn geschriften veroordeling van de Veda’s tegen 
op één plaats en lof op een andere plaats. Indien hij niet 
zo gedaan had, zou hij voor verrassingen komen te staan 
indien de een of andere persoon hem vragen over de 
Veda's zou stellen. Daarom sprak hij voor zijn 
leerlingen soms tegen de Veda's en soms met lof. Indien 
hij niets lofwaardigs over hen gezegd had, zouden de 
mensen hem misschien als een atheïst beschouwd 
kunnen hebben. Hij schrijft: 

äs qed ae Mi ard a werd | 

ga fn nig Î A am | 

Sukhamani Paudí VII. 8 


(rn) werft A TE | VIL 6 

‘Brahmä stierf terwijl hij de Veda's las. De vier 
Veda's zijn slechts verhalen. De Veda's kennen de 
occulte macht van de heiligen niet ‘of’ O, Nänak degene 
die God kent is zelf God. 

[269] 

Zijn diegenen die de Veda's lezen gestorven, en 
kunnen Nänak en de anderen zichzelf onsterfelijk 
noemen? Zijn zij dan niet gestorven? De Veda’s zijn de 
schatkamer van alle geleerdheid. Degene die hen slechts 
verhalen noemt, vertelt zelf niets anders dan verhalen. 

De dwazen die zichzelf heiligen noemen, kunnen 
nooit de grootheid van de Veda’s waarderen. Indien 
Nänak de Veda's eerbiedigde, zou hij nooit een aparte 
sekte hebben gesticht en zou hij nooit een leermeester 
zijn geworden daar hij geen Sanskrita geleerd had en het 
dus ook aan niemand kon leren. Eén ding is ongetwijfeld 
waar. Toen Nänak geboren werd, was men in de Panjab 
helemaal onbekend met het Saùskrita en werd men door 
de moslims overheerst. In die tijd redde hij enkele 
mensen. Gedurende zijn leven was het aantal leerlingen 
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of volgelingen van hem niet groot. Het is de gewoonte 
bij domme mensen een man na zijn dood te eerbiedigen. 

Nänak was niet rijk en kwam niet uit een groot gezin. 
Maar zijn volgelingen hebben in de boeken Nanak- 
candrodaya en Janma säkhi vele wonderbaarlijke dingen 
aan hem toegeschreven, bijvoorbeeld dat Nänak Brahmä 
ontmoette en een lang onderhoud met hem had. Zij 
eerbiedigden hem allemaal. Toen het huwelijk van 
Nänak plaats vond, waren er vele paarden, wagens en 
olifanten die met goud, zilver, parels en diamanten 
versierd waren en er waren een onbeperkt aantal 
edelstenen, enzovoort. Is dit alles niet absurd? Maar dit 
is de fout van de volgelingen van Naänak, en niet van 
Nänak zelf. 

Na Nänak werd zijn sekte in verschillende delen 
gesplitst. Zijn zoon stichtte de Udasi-sekte en de 
Nirmalä’s ontstonden door Rämadäsa, enzovoort. 
Verschillende Guru’s leverden hun bijdragen, op 
dezelfde wijze als in de Puräna’s, met allerhande valse 
verhalen en domme commentaren die in een boek 
werden verzameld. 

Het gezegde ‘Degene die God kent, is zelf God’ heeft 
veel kwaad gedaan onder deze mensen. Zij 
verwaarloosden het gewijde gedeelte van hun sekte, 
zoals door Nänak voorgeschreven. Het ware beter 
geweest indien zij de traditie van Nänak hadden in stand 
gehouden. Nu zeggen de Udäsi’s dat zij de hoogsten in 
rang zijn terwijl de Nirmalä’s dezelfde positie voor 
zichzelf opeisen. De Akäli’s en de Suthareéäha’s zeggen 
dat zij het beste van allen zijn. 

Onder hen was de tiende Guru, Govinda Siûhaji 
buitengewoon moedig. Zijn voorouders hadden veel van 
de moslims geleden. Hij wilde zich wreken. Maar hij 
had geen materiaal om dat te doen. Het moslim 
koninkrijk was toen in haar glorieperiode. Hij liet de 
Puras-carana ceremonie uitvoeren en vertelde dat de 
godin hem een zwaard had gegeven met de verzekering 
dat hij zou overwinnen als hij tegen de moslims streed. 
Dit bracht hem vele volgelingen. Zoals de Vämamärgi’s 
vijf makära's hadden en de Cakrankita’s vijf sariskära’s, 
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introduceerde Guru Govinda Siùhaji vijf kakära’s, die 
nuttig waren in de militaire strijd: 

|. Kesa (lang haar) welke een bescherming kan 
vormen voor het hoofd tegen een stok of zwaard, 

2. Kadä (polsring) om het hoofd en de hand te 
beschermen. 

3. Kacha (onderbroek) die boven de knie wordt 
gedragen en zeer nuttig is bij het rennen en springen. De 
Kaächa wordt over het algemeen door worstelaars en 
akrobaten gedragen daar het de gevoeligste 
lichaamsdelen beschermt en hen in staat stelt zich vrij te 
bewegen. 

4, Kanghä (kam) om het haar op orde te houden. 

5. Käcûü (lang mes), dat nuttig kan zijn in 
gevechten tegen de vijand. Govinda Siùhaji had deze 
dingen wijselijk uitgekozen voor die tijd. Nu zijn zij van 
geen enkel nut. Maar alles dat nodig was voor militaire 
[270] 
doeleinden, werd tot een onderdeel van de dharma 
gemaakt. Zij aanbidden geen beelden, maar zij 
aanbidden de Grantha Säheb , maar is dat niet hetzelfde 
als beeldenverering? Het hoofd buigen voor een 
levensloos voorwerp en het aanbidden is allemaal 
beeldenverering. Zoals beeldendienaars hun winkels 
hebben opgezet om hun brood te verdienen, hebben deze 
mensen gehandeld. Zoals de priesters van de tempels 
hun gelovigen vragen om de godin te komen zien en 
haar geschenken te geven, aanbidden de Sikhs het boek 
en schenken zij haar giften. Zij respecteren de Veda’s 
niet zo zeer als de beeldendienaars. 

Eén ding mag gezegd worden: zij zagen of 
hoorden nooit iets over de Veda's. Indien zij die gekend 
hadden, zouden zij hen zeker respecteren. Men heeft 
kunnen zien dat die openhartige en onbevooroordeelde 
mensen die de Veda's gelezen of gehoord hebben, 
volgelingen van de vedische leer gaan worden, ongeacht 
hun afkomst. Maar het is toch iets goeds dat deze 
personen de voedselbeperkingen hebben opgeheven. 
Indien zij ook op die manier hun dwaasheid opgeven, en 
de vedische leer gaan propageren, zal dit goed zijn. 
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Vraag: Is dan de sekte van de Dädüpanthi’s in orde? 

Antwoord: De juiste weg is de vedische. Neem haar 
aan indien U dat kan, anders zult U altijd misleid 
worden. Dädüji werd in Gujarat geboren. Daarna 
woonde hij in Amera dichtbij Jaipur. Hij was van beroep 
een kapokklopper. Ook Dädü werd een voorwerp van 
verering terwijl men de schepping van God een mysterie 
vond. Men heeft nu de vedische geschriften opzij 
gelegd, en de mensen denken dat zij bevrijding zullen 
verkrijgen door slechts het woord dädüräm-dädüräm te 
herhalen. Wanneer er gebrek aan waarachtige 
onderwijzers bestaat, krijgt dergelijk bedrog de 
bovenhand. 

Kortgeleden is er de Rämasanehi sekte ontstaan in 
Saähapurä. Zij hebben alle vedische leringen opgegeven. 
Zij citeren slechts het woord räma-räma en denken dat 
het voldoende is om kennis, toewijding en zaligheid te 
bekomen. Maar wanneer zij honger hebben, stilt de 
naam zäm hun honger niet. Voedsel enzovoort moet hen 
dan door de mensen geschonken worden. Zij 
veroordelen ook de beeldenverering, maar fungeren 
zelfs als afgodsbeelden en laten zichzelf aanbidden. Zij 
leven meestal in gezelschap van de andere sekse daar 
Räma geen geluk smaakt zonder Ramaki. 


Nu zullen wij iets schrijven over de Rämasanehi 
sekte. Er was eens een kluizenaar, Rämacarana 
genaamd. Zijn sekte ontstond in Sähapurä, bij Udaipur 
Rajasthän. Hun hoofdmantra is räma-räma. Dit is hun 
theoretische-principe. Zij hebben hun eigen boek, dat 
bestaat uit de gezegden van Santadäsa, enzovoort. 

Eén van de teksten luidt als volgt: 


Ta A va & fen, wear frs UE | 
aa SH nl AA Wer, men nú da ons Iran € II 
‘De ziekte van onwetendheid wordt door het 
herhalen van de naam Räma genezen. Het scheurt 
het zegel van de zogenaamde god Yama af en 
hakt de knoop van karma door’. 
Sumarana ko aga 17, sakhi6 


536 HOOFDSTUK XI 


Nu ligt het aan de verstandigen om te beslissen of 
onwetendheid afgescheurd kan worden door slechts 
räma te herhalen en of de straf voor wandaden daardoor 
kan worden afgewend. Dit alles is om de mensheid te 
verleiden tot slechte wegen en mensenlevens te 
vernietigen. 

Nu zullen wij enkele gezegden van hun hoofd-leraar, 
Rämacarana, bekijken: 


qeal sia var en, get sau faa As | 
UIA WA U, md Gad HE AB U 1 IN 
‘Luistert aandachtig naar de herhaling van de naam 


Tama, 
Citeer dan ook Rämacarana. Dit zal alle daden van 
het verleden uitwissen’. 

[271] 
fm fem gAa Ha 3, U aa Saar UR | 
waa st daan, dl é aa & ERI 2 U 
UA fer Ga YS Aar II 
UH Hod Gel HA FE À. HE QE UE II 
Un me fera dat | a den À de a U 
UA Wd sa sk A end 
UA AA fee Gr aus | vof èfr star dt et U 
Sa da za À fear | Ad san stu EI 
gi & ea dd ait | ua aa ae va uiet U 
te zu ot Pt ma | ef ER om at qr a U IN 
UA Gai ar A 4 nà | at sten afg aa mè 1 

=-Nämapratäpa 

‘Elkeen die de naam herhaalde, stak de oceaan van het 
leven over. 

Elkeen die Rämacarana vergat, ging naar Yama. 

Alles is vals, behalve Räma. 

Alle daden worden vernietigd door zich Räma te 
bezingen, en daardoor ook roteren de maan en de 
zon. 
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Degene die zegt räma kent geen vrees. De drie werelden 
bezingen zijn roem. 

Indien U räma citeert, kan niets in de wereld U deren. 

Een steen kan op water drijven als de naam räma er op 
geschreven staat. Räma daalt neer ten behoeve van 
zijn volgelingen. 

Degene die verschil maakt tussen hoog en laag of tussen 
één familie en een andere, verliest zijn gehele 
leven. 

Voor heiligen is familie niet belangrijk. Zij zeggen 
räma-räma en smelten samen met Räma. 

Niemand kan de glorie van deze naam ten volle 
bezingen. Niemand bereikt de grens van Hari. 

Räma zegt: Er bestaat geen einde aan de macht van de 
heiligen. Elkeen zingt volgens zijn eigen 
capaciteit’. 

Weerlegging: Uit de boeken van Rämacarana 
enzovoort is het duidelijk dat hij een onnozele man 
zonder enige ontwikkeling was, anders zou hij niet zulke 
absurde dingen hebben geschreven. 

Zij zijn verkeerd om te denken dat de herhaling van 
het woord räma iemand van de vruchten van zijn daden 
vrijwaart. Zij vernietigen hun leven en dat van anderen. 

Waarom over zulk een groot ding als vrees voor 
Yama gesproken? Het redt iemand niet eens van gewone 
vrees voor regerings-ambtenaren, dieven, rovers, 
leeuwen, slangen, schorpioenen of zelfs muggen. Blijf 
de hele dag slechts räma citeren en U zult geen enkel 
resultaat hebben. Zoals het citeren van het woord 
‘suiker’ het verhemelte niet zoet maakt, zal de herhaling 
van het woord räma zonder waarachtige daden, 
enzovoort van geen enkel nut zijn. Als Räma slechts één 
roep van hen niet hoort, zal hij hen nooit horen, ook al 
zouden zij hun leven lang zijn naam herhalen. En indien 
hij het hoort, waarom het dan twee keren herhalen? 

Zij hebben al dit bedrog opgezet om zichzelf te 
voeden en het leven van anderen te vernietigen. Wij 
horen en zien dat zij zichzelf Räma-sanehi’s noemen en 
handelen als Rända-sanehi’s (minnaars van weduwen). 
Waar U ook gaat, zult U altijd zien dat weduwen de 
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huizen van deze heiligen vullen. De Áryävarta zou niet 
zo achteruit gegaan zijn als er geen sekten van dit soort 
hadden bestaan. Deze heiligen geven hun leerlingen hun 
etensresten te eten. Vrouwen vallen naakt voor hen neer. 
Zij leggen ook privé-bezoekjes bij deze vrouwen af, 

Hun tweede afdeling begon in het dorp Khedäpa, bij 
Jaipur in Rajasthan, Haar geschiedenis is als volgt: 

Er was een man die Rämadäsa heette, en van kaste 

een “dhedha’ (achtergestelde klasse (kaste) was. Hij was 
zeer knap. Hij had twee vrouwen. Gedurende lange tijd 
behoorde hij tot de Aughadha-sekte en at hij met de 
honden samen. Toen werd hij een Vämi Kündäpanthi. 
Daarna werd hij de Kaämadia * van Räamadeva. Hij 
zwierf al zingende met zijn twee vrouwen rond. In de 
loop van de tijden kwam hij naar Sithala'® en ontmoette 
daar Hararämadäsa, de leider van de dhedha’s. Deze 
Rämadäsa wijdde hem in de sekte van Rämadeva in. En 
Rämadeva maakte Khedäpä tot zijn standplaats. Bern 
aanzien van de sekte van Rämacarana van 
haar geschiedenis als volgt: Hij was een baniä 
[272] 
(handelaar) in Jaipur. Hij werd de leerling van een sädhu 
in het dorp Däntadä en nam van hem de gele Pij 
(sannyäsi kledij) over. Hij maakte Sähapura tot zijn 
standplaats. Zulke sekten worden makkelijk populair 
onder het onnozele volk. Deze sekte schoot ook goed 
wortel hier. 

Deze mensen maken leerlingen uit alle klassen — 
kasten- (Brahmanen tot antyaja), hoog en laag, zonder 
enig onderscheid zoals dat toegestaan ís door de eerder 
aangehaalde gezegden van Rämacarana. Zij zijn net als 
de Kündapanthi’s en eten uit aarden künda of potten. De 
volgelingen eten de etensresten van de heiligen. Zij 
verleiden jongeren om hun leerling te worden en leiden 
hen af van hun verplichtingen tegenover hun gezin of 
ouders. Räma is hun hoofd-formule bij de aanbidding. 
Zij noemen dat de kracht van de Veda's. Het herhalen 


15 Kämadiä’s zijn de Camär’s (schoenlappers) van Räjputäna die gele kleren 
dragen en de liederen van Rämadeva zingen voor de schoenlappers en andere 
mensen van achtergestelde klassen (kasten) (Swämi Dayänanda). 

le Sithala is een groot dorp in de staat Jodhpur (Swämi Dayänanda). 
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van zäma vrijwaart iemand van de zonden van vele 
levens. Zonder dit kan niemand bevrijding verkrijgen. 

Zij noemen de man die hen ertoe leidt om Räma bij 
elke ademtocht te uiten de hoogste leermeester. Deze 
hoogste leermeester wordt boven God geacht en zij 
concentreren zich op zijn beeld. Zij drinken het water 
waarin de voeten van de heiligen zijn gewassen. Als een 
leerling op een verre reis vertrekt, brengt hij met zich 
een nagel of een haar van de leermeester mee en drinkt 
dagelijks het water waarin deze nagel of het haar is 
gewassen. Zij verkiezen de boeken van Rämadäsa en 
Hararämadäsa boven de Veda’s. Zij lopen er om heen en 
kleden zich acht keren uit er voor. Als de leermeester in 
de buurt is kleden zij zich voor hem naakt uit. Er bestaan 
dezelfde mantra’s voor mannen zowel als voor vrouwen. 

De herhaling van de naam is alles voor hen. Zij 
verwerpen studeren. Hun gezegden zijn van dit soort:- 


dea qm ug, at qa qa | 

Ua-ua goat feat, wet Ôet ema ui 

qa quo qe qe zien, vana fan nà der I 

‘Leren is vuil eten, Zonden van het verleden dragen 
dan hun vruchten. Iemand is geheel leeg indien hij de 
naam räma niet heeft geciteerd. U leest de Veda’s, U 
leest de Puräna’s, U leest de Gitä. Maar U is geheel leeg 
daar U het woord räma niet geciteerd heeft.” 

Zo zijn hun boeken (säkhi). Zij zeggen dat het zondig 
is voor een vrouw haar echtgenoot te dienen, maar dat 
het zeer deugdelijk is als zij de heiligen dient. Zij 
hebben geen geloof in de sociale classificatie die Varna 
en Á$rama genoemd wordt. Indien een brahmaan geen 
Rämasanehi is, wordt hij als laag beschouwd, en indien 
een laag persoon een Rämasanehi is, wordt hij als 
verheven beschouwd. Zij zeggen dat zij niet geloven in 
de incarnatie van God, maar we lezen in de teksten van 


nit vla star & u 


Zij beweren dat God incarneert ten behoeve van zijn 
volgelingen en de heiligen. Al deze dwaasheden die zij 
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hebben opgezet zijn vernietigend voor de Äryävarta. 
Laat de verstandigen dit voor zichzelf beoordelen. 


Vraag: Het geloof van de Gosaïn’s van Gokula is 
zeer goed. Zij hebben allerlei grootheden. Kan deze 
grootheid ontstaan zonder mystieke kracht? 

Antwoord: Is deze grootheid aan hen te wijten of aan 
de leerlingen? 

Vraag: Wel, dit alles is het resultaat van de occulte 
macht van de Gosain's. Waarom bezitten anderen dit 
niet? 

Antwoord: Anderen kunnen het ook bezitten als zij 
hun toevlucht willen nemen tot zulke frauduleuze 
handelingen. Indien zij frauduleuzer zijn, kunnen zij 
zelfs meer grootheid genieten. 

Vraag: Wat voor fraude? Dit is allemaal een spel van 
Goloka (het paradijs). 

Antwoord: Niet van Goloka maar van de Gosain’s 
zelf. Indien het een spel van Goloka is dan blijkt het dat 
Goloka ook van hetzelfde type is. 

[273] 

Deze sekte ontstond in het land Tailanga (Telegu). Daar 
was er een Tailanga brahmaan, die Laksmana Bhatta 
heette. Na zijn huwelijk verliet hij om de een of andere 
reden zijn echtgenote en ouders, kwam naar Banaras 
(Kasí) en nam hier de sannyäsa-staat aan onder het 
voorwendsel dat hij vrijgezel was. Toen zijn ouders 
zijn echtgenote vernamen dat hij een sannyäsi was 
geworden in Banaras kwamen zij naar Banaras en 
zeiden tot de man die hem sannyäsa gegeven had: 
“Waarom stond U hem toe een sannyäsí te worden? Hij 
heeft deze jonge echtgenote.’ De echtgenote zei: Indien 
U mijn echtgenoot niet met mij kan laten meegaan, 
maak mij dan ook tot een sannyäsi. De man zei toen tot 
de echtgenoot: “U bent een leugenaar. Geef nu de 
sanmyäsa-staat op en ga weer voor Uw gezin zorgen. U 
heeft de sannyäsa-staat aangenomen door een leugen te 
vertellen’. Hij deed dit, gaf de sannyäsa-staat op en ging 
met haar naar huis. 
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Zie eens. De oorsprong van deze sekte is reeds 
vervuld met leugens en valsheid. Toen zij weer thuis 
aankwamen, ontvingen de mensen van zijn klasse 
(kaste) hem niet meer. Zij begonnen toen van plaats tot 
plaats te zwerven. Zij gingen naar een bos dat 
Campäranya heet in de buurt van Caranägadha (Cunar) 
dichtbij Banaras. Daar zagen zij een baby op de grond 
met vuur rondom hem brandend. Iemand moest dit 
gedaan hebben teneinde de baby van wilde dieren te 
beschermen. Laksmana Bhatta en zijn echtgenote namen 
de baby, adopteerden hem en kwamen naar Banaras. 
Toen de jongen opgroeide stierven zijn ouders. Als kind 
en als knaap kreeg hij enige opvoeding. Na de dood van 
zijn ouders kwam hij in een tempel van een Visnusvämi 
en werd daar een leerling. Toen er een dispuut ontstond 
verliet hij de plaats, ging naar Banaras en werd een 
sannyäsi. Toen hij in Banaras woonde, leefde er daar een 
verstoten brahmaan met een jonge dochter. De 
brahmaan adviseerde hem de sannyäsa-staat op te geven 
en met zijn dochter te trouwen. Hij deed dat. Zoals de 
vader was, zo werd de zoon. Hij bracht zijn echtgenote 
naar de zelfde plaats waar hij leerling was geweest in de 
tempel van Visnusvämi. Daar hij gehuwd was, werd hij 
daar verstoten. Nu kwam hij in het land Vraja (Mathura 
en omgeving), een plaats die berucht is om haar 
domheid. Hier begon hij zijn netten op allerlei manieren 
uit te gooien. Hij verspreidde hier een vals gerucht dat 
Sri Krisna hem ontmoet had en hem had gezegd dat hij 
al de zielen van Goloka die naar deze sterfelijke wereld 
waren afgedaald, terug moest zenden door hen te 
reinigen middels een verbond tussen hen en God. 

Zulke verleidelijke verhalen trokken de mensen aan 
en hij kreeg vierentachtig Vaisnava leerlingen. Hij 
maakte de volgende mantra en introduceerde ook daar 
een verschil: 


pen: Wi HA 1 
sc sua ada Wel 12 
1. Sri Krisna is mijn schuilplaats. 
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2. Heil Sri Krisna, de minnaar van de Gopi’s. 


Deze twee zijn eenvoudige formules maar de 
volgende formule is bedoeld voor het hoogste contact en 
voor erp 
vhanentinendddmgen: enden dede 
mgee ge gaaf erst sur 
aaf | 
“Sri Krisna is mijn schuilplaats. Ik, die van onbeperkt 
kommer (täpa) en moeilijkheden (&lesa) lijd door mijn 
scheiding van Sri Krisna voor duizend jaren, geef nu 
mijn lichaam, zintuigen, vitale lucht, interne organen en 
hun funkties, echtgenote, woning, zoon, rijkdom, ziel en 
alles aan Sri Krisna. O Krisna, ik ben Uw slaaf”. 





Bij het herhalen van deze formule geven zowel 
mannelijke als vrouwelijke leerlingen zich over aan de 
leermeester. De uitdrukking ercîì meràft behoort tot de 
Tantra's. Dit bewijst dat de Vallabha-sekte ook een 
afdeling van de Vämamärgi’s is. Daarom houden de 
Gosaïn’s zich meestentijds in gezelschap van vrouwen 
op. De uitdrukking Túroracesfd of ‘Gopi-vallabha’ 
(minnaar van Gopi's, koeherderinnen) bewijst dat 
Krisna slechts door Gopi’s bemind werd. Alleen degene 
die losbandig is, wordt door deze vrouwen bemind. Was 
Sri Krisna zulke een type? Wat betekent De uitdrukking 

of ‘duizend jaren’? Vallabha en zijn 
leerlingen zijn niet alwetend. Is de scheiding van Krisna 
slechts duizend jaren oud? Waarom zond Krisna 
[274] 
niemand voor de bevrijding van de zielen van Goloka 
vóór Vallabha geboren werd? De mantra zit ook vol 
taalfouten. De woorden fäpa (kommer) en Alesa 
(moeilijkheden) zijn synoniemen en is daarom één van 
hen overbodig. Het woord ananta (onbeperkt) is ook 
misplaatst. Men gebruikt òf onbeperkt òf duizend, maar 
niet beide. Verder zou het bestaan van Vallabha van 
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geen enkel nut zijn voor de zaligheid indien het woord 
‘onbeperkt’ wordt gebruikt voor ‘scheiding’, daar een 
onbeperkt ding geen grens heeft, en er nooit een eind 
hieraan kan komen. Wat is verder de bedoeling van aan 
Sri Krisna Uw lichaam, zintuigen, vitale lucht, interne 
organen en haar funkties, echtgenote, woning, zoon en 
verkregen rijkdommen af te geven? Sri Krisna is zelf 
volwaardig en heeft niemands lichaam, enzovoort nodig. 
Het geven van het leven is verder absurd. Het lichaam 
houdt alles in van kop tot teen en bevat goede en slechte 
dingen. Bedoelt U dan ook het afval van het lichaam 
zoals ontlasting en urine aan hem te geven? Het geven 
van al Uw handelingen, met inbegrip van deugden en 
ondeugden, zou betekenen dat Sri Krisna ook de 
vruchten van deze ondeugden zou moeten plukken. In 
feite worden de deugden aan Gosäinaji afgegeven en 
slechts in naam aan de Sri Krisna. Waarom wordt het 
vuil van het lichaam (ontlasting, urine enzovoort) niet 
aan Gosäinaji afgegeven? Waarom alleen de goede 
dingen? Slik het zoet en spuw het bitter uit. Verder 
bestaat er een regel dat deze overgave aan Gosäinaji 
alleen moet geschieden, en niet aan de volgelingen van 
een ander geloof. Al dit bedrog betekent bevrediging 
van zelfzuchtige verlangens, anderen geld afpersen en 
vernietiging van de vedische leer. 

Zie eens de dwaasheid van Vallabha: 


gravend Uit vereral def | 
AIS, Wad Web TEN Set 1 IN 
aas tendei desta: | 
adaafafaft ater: geafaen: Sja: U2I 
ge enicken cindsfrefta: | 
gan: “ira 4 Adel: Barad 031 
san ade 7 fraft: mays | 
sraaftaaept dense, 14 
fan: anda ad walk fate: 0 
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dat daa fart US u 
gaat ade adang, | 
algen a a Head IG 

4 mat aad fe faartat aaa 
taarni qr din agr: vita 17 u 
au sr gaa vest ae ad: | 
üm goei gna Ig It 


l. Deze teksten komen in de Siddhäntarahasya en 
andere boeken van deze Gosain’s voor. Dit is de kracht 
van hun geloof. Sri Krisna stierf iets minder dan 
vijfduizend jaren geleden. Hoe kon hij dan Vallabha te 
middernacht van de maand Srävana ontmoeten? 

2. Het bedrog van Vallabha om de dwazen tot zijn 
geloof te verleiden, ligt in de leer dat elkeen die leerling 
van de uitdrukking Tdsracesfe wordt, en alles aan 
hem overgeeft, bevrijd wordt van alle tekortkomingen. 
De vijf tekortkomingen zijn: 

(1) De natuurlijke, zoals hartstochten, kwaadheid, 
enzovoort. 

(2) De tekortkomingen die voortspruiten uit 
misdaden die op een bepaalde tijd of plaats bedreven 
zijn. 

(3) Hetgeen de wereld slecht noemt, zoals het 
eten van verboden voedsel. Of wat de Veda’s slecht 
noemen, zoals liegen. 

(4) De tekortkomingen die voortspruiten uit slecht 
gezelschap, zoals diefstal, inbraak, een ongeoorloofde 
verhouding met moeder, zuster, dochter, de echtgenote 
van de zoon of echtgenote van de leermeester. 

(5) Het aanraken van de onaanraakbaren. 

3. Op deze tekortkomingen moet geen acht worden 
geslagen door volgelingen van de Gosäin. Dus, je doet 
maar wat je wil. 

[275] 

4. Het verwijderen van alle tekortkomingen is 

onmogelijk, alleen het geloof in de Gosäinaji kan dit. 
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Geen enkele leerling mag van iets genieten alvorens hij 
het aan de Gosäinajî heeft opgegeven. Daarom geven de 
leerlingen hun vrouwen, dochters, schoondochters, 
rijkdommen en andere dingen aan de Gosäinaji af. Er 
bestaat een wet dat geen enkele echtgenoot zijn 
echtgenote mag aanraken alvorens hij haar aan de 
Gosäinaji heeft gegeven. 

>. De wet is dat men eerst mag genieten van iets na 
het te hebben gegeven. Overgave is niet toegestaan 
nadat de eigenaar er van genoten heeft. 

6. Daarom moet elke handeling beginnen met 
overgave. Eerst aan de Gosäinaji je vrouw enzovoort 
toevertrouwen, daarna pas zelf genieten. Op deze manier 
moeten alle dingen aan God overgegeven worden. 
Daarna zelf genieten 

1. Men moet niet eens luisteren naar enig gezegde 
van een ander geloof dan dat van de Gosäinajï. Dit is de 
welbekende code van de leerlingen. 

8. Wanneer alle dingen zijn overgegeven moet er een 
gevoel van heiligheid (brafmabuddhi) in hen zijn. Zoals 
elk water dat in de Ganges treedt de Ganges wordt, 
wordt alles dat maar iets is in andere religies, een deugd 
in de religie van de Gosäinaji. Laat dit Uw maatstaf zijn 
voor het beschrijven van deugden van Uw eigen religie 
en ondeugden van andere religies. 


Zie eens. De Gosäin sekte is de meest zelfzuchtige 
van alle sekten. Laat ons even aan de Gosäin’s vragen 
dat als zij absoluut niets van God afweten, hoe zij dan 
een verbond zullen vestigen tussen hun leerlingen en 
God. Indien zij antwoorden dat zij zelf God zijn, en dat 
daarom een verbond met hen een verbond met God 
betekent, zeggen wij dat er niet enig kenmerk van God 
in hen gevonden kan worden. Zij hebben zich God 
genoemd om een losbandig leven te kunnen lijden. Uw 
mannelijke en vrouwelijke leerlingen worden gereinigd 
door zich aan U over te geven. 

Hoe is het dan met Uw echtgenote, dochter of 
schoondochter gesteld? U blijft zonder zich over te 
geven. Is U dan onrein? Als U zegt dat alle niet 
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overgegeven dingen onrein zijn, waarom dan niet U die 
uit overgegeven wezens is geboren? 

Het zou overeenkomstig Uw geloof zijn als U Uw 
echtgenote, dochter en schoondochter overgaf aan 
volgelingen van andere sekten. Indien U neen zegt, moet 
U dan ook een eind maken aan dit overgeven van U. 

Wat gebeurd is, is gebeurd. Geef nu al deze valse 
dingen op en volg de schone door God aangewezen 
vedische weg. Dit is de enige manier om het beste van 
een mensenleven te maken en de vier gunsten te 
verkrijgen: juist gedrag (dharma), welvaart (artha), 
genoegen (käma) en bevrijding (moksa). 

Deze Gosäin's noemen hun religie Pustimärga, of 
‘het pad van de vervulling’ omdat zij hierdoor al hun 
verlangens naar voedsel, drank en vrouwen vervuld 
krijgen. Hoe verschrikkelijk is echter hun toestand 
wanneer zij geslachtsziekten oplopen en een ellendige 
dood sterven. 

In feite is het niet een Pustimärga, maar een 
Kusthimärga (pad van lepra). Zoals al de delen van een 
lepralijder verrotten en leiden tot een zeer pijnlijke 
zien wij dat gebeuren in het geval van deze Goszin’s. 
Wij kunnen het ook Narakamärga of “pad van de hel’ 
noemen daar de hel ‘ellende’ betekent, en de ‘hemel’ 
zegen. 

[276] 

Zij hebben een groot net van valsheid uitgeworpen 
en, zichzelf Krisna noemende, zijn zij meesters van de 
wereld geworden. Zij zeggen dat zij als verheven 
mensen op deze wereld zijn gekomen teneinde de zielen 
van het paradijs (goloka) die in de sterfelijke wereld zijn 
gevallen te bevrijden, en dat deze zielen niet naar de 
hemel kunnen terugkeren alvorens zij hun preken 
hebben aanhoord. Er is daar (in goloka) één Krisna en al 
de anderen zijn Gopi’s (koeherderinnen). 

Wat een mooie leugens hebben jullie Gosäin’s 
Zullen al Uw mannelijke leerlingen veranderen in 
vrouwelijke Gopi'’s? In deze wereld komt één man die 
twee vrouwen heeft voor veel moeilijkheden te staan. 
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Wat zal dan de toestand zijn van hem die alleen is en 
door miljoenen vrouwen omringd wordt? 

Zij kunnen antwoorden dat Krisna grote macht heeft 
en daarom allen kan bevredigen. Nu vragen wij: Heeft 
Krisna's wederhelft, die Swamini (meesteres) genoemd 
wordt, ook geen grote macht? De andere helft van 
Krisna zijnde moet zij ook deze macht bezitten. Mannen 
en vrouwen hebben dezelfde hartstochten, en de 
vrouwen hebben meer in deze wereld. Waarom niet 
hetzelfde geval in Goloka? 

Indien dat zo is moet de Svämini jaloers zijn 
geworden op de andere bijwijven en hun twisten moeten 
dan Goloka tot een ware hel hebben gemaakt, in plaats 
van de hemel. Zoals een losbandig man verschrikkelijke 
venerische ziekten oploopt, moet hetzelfde het geval zijn 
geweest in Goloka. Goloka is dan veel erger dan deze 
sterfelijke wereld. Deze Gosäin's noemen zich Krisna en 
toch lijden zij aan allerlei ziekten zoals gonorhoea, 
enzovoort. Als de vertegenwoordigers van Krisna zulke 
ziektes hebben, waarom dan ook niet Krisna zelf? En als 
Krisna deze ziektes niet heeft, hoe kunnen de Gosäin’s 
die dan hebben? 


Vraag: Ziekten zijn te wijten aan het drama dat zich 
op het lichamelijk vlak afspeelt in deze sterfelijke 
wereld. Goloka is vrij van zulke gebreken. 

Antwoord: Yi ÒTam, (Bhartrhari, Vairägyasatakam 
33), dit wil zeggen dat er bij alle genot vrees voor 
ziekten bestaat. Als Krisna miljoenen vrouwen heeft, 
krijgt hij dan kinderen? Indien dat zo is, zijn allen zonen 
of dochters of beiden? Indien allen dochters zijn, met 
wie trouwen zij dan? Er is geen andere man behalve 
Krisna in Goloka. Indien U zegt dat er een andere man 
daar is, spreekt U zichzelf tegen. Indien allen zonen zijn, 
dan geldt dezelfde vraag ook. Huwen zij dan in hun 
eigen familie? Of krijgen zij mannelijke en vrouwelijke 
paren van ergens anders? Indien dat het geval is, spreekt 
U zichzelf weer tegen in Uw eigen bewering dat er geen 
andere man behalve Krisna in Goloka is. Indien U zegt 
dat er geen kinderen worden geboren, dan beschuldigt U 
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Krisna van impotentie en de vrouwen van 
onvruchtbaarheid. Wat een grappige Goloka? Is het niet 
gelijk een leger van de vrouwen van de keizer van 
Delhi? 

Het is ook zeer onredelijk van de Gosäin’s om hun 
mannelijke en vrouwelijke leerlingen te vragen hun 
lichamen, gedachten en rijkdommen aan hen over te 
geven. Bij het huwelijk geven de echtgenoot en de 
echtgenote reeds hun lichamen aan mekaar over. De 
gedachten kunt U niet zonder het lichaam overgeven. 
Indien zij dat doen, zijn zij schuldig aan mentaal 
overspel. 

Hetzelfde geldt in het geval van de bezittingen. Er is 
niets mogelijk zonder de gedachten. 

[277] 
De Gosäin's bedoelen dat hun leerlingen moeten werken 
en zij slechts moeten genieten. 

De Gosäin’s van Vallabha’s sekte kenden ook 
verstotenen onder de Tailangi’s. Elkeen die met hen 
huwelijken sluit, wordt ook verstoten, daar zij uit hun 
klasse (kaste) zijn verdreven en een leven van 
losbandigheid en domheid lijden. 

Wanneer een Gosäinaji uitgenodigd wordt als een 
geestelijke gast, zit hij stil als een houten hondje, en 
spreekt hij geen woord. Hij zou gesproken kunnen 
hebben indien hij niet dom was. qafui act zina, of 
‘Zwijgen is de macht van de dwazen’. Indien hij zou 
spreken zou men zijn ontwikkeling kunnen peilen. Maar 
hij staart constant naar de vrouwen. De vrouw die de 
aandacht van de Gosäinaji trekt, wordt als zeer gelukkig 
beschouwd, en haar echtgenoot, broer, familieleden en 
ouders zijn dan zeer verheugd. Wanneer de vrouwen 
komen om zijn voet aan te raken, perst hij met zijn voet 
op de vinger van de vrouw waarvan hij het meest houdt. 
Die vrouw en haar echtgenoot achten zichzelf zeer 
gelukkig en de echtgenoot en de anderen vragen haar 
om voor de Gosäinaji te gaan zorgen. Indien de familie 
van de echtgenoot dat niet wil toestaan, neemt de 
Gosäinaji zijn toevlucht tot andere jeugdige personen, 
waarvan er vele in de tempels en rondom hem zijn. 
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Zie eens hoe zij geld van hun leerlingen trekken. Zij 
zeggen ‘Breng geschenken voor de Gosäinaji, voor zijn 
echtgenote, voor zijn zoon, voor zijn dochter, voor zijn 
hoofdknecht, voor zijn lijfwacht, voor de zanger en voor 
het beeld van God.’ Deze zijn, om het zo te zeggen, de 
zeven winkels waarin zij de mensen beroven. Wanneer 
een leerling van de Gosäinaji op sterven ligt, raakt hij de 
borst van de leerling met zijn voet aan, en ontvangt 
daarvoor geld. Is dit gedrag niet gelijk aan dat van de 
Mahä-brahmanen of van de uitvoerders van 
begrafenisceremonies? 

Sommige leerlingen nodigen de Gosäinaji uit om de 
leiding te nemen bij de huwelijken van hun zonen 
dochters. 

Sommige leerlingen nodigen hem uit voor de 
safraanbad-ceremonie die als volgt geschiedt. Een soort 
pasta, die safraan bevat, wordt op het lichaam van de 
Gosäinaji gesmeerd door vrouwen. Zij plaatsen dan in 
een grote kuip een plank waarop de Gosäinaji gaat 
zitten. Dan geven mannen en vrouwen, vooral de 
vrouwen, hem een bad. 

De Gosäinaji draagt dan een gele pij en loopt op 
houten sandalen terwijl hij zijn vorige lendendoek in de 
kuip laat. Dan drinken de leerlingen het water in de kuip. 
Daarna wordt een heerlijk geurend betelblad en een 
sigaret aan de Gosäinaji aangeboden. Hij kauwt dit en 
slikt een deel van het door hem gekauwde in, terwijl hij 
de rest in een zilveren beker spuwt, die door een leerling 
bij zijn mond wordt gehouden. Dit staat bekend als de 
bijzonder-prasädíi en wordt onder de leerlingen verdeeld. 
Wat voor vreemde mensen zijn zij. Hier is het toppunt 
van domheid en wangedrag. Vele Gosäin’s gebruiken 
ongekookt voedsel '’ en velen streven volledige 
overgave na. 


1 Er bestaan bindende regels onder de Hindoes over de onaanraakbaarheid van 
voedsel. Een brahmaan zal slechts spijzen die door een brahmaan zijn 
klaargemaakt eten. Anderen gebruiken spijzen die door personen uit alle hoge 
kasten zijn klaargemaakt, maar niet hetgeen dat door personen uit achtergestelde 
kasten is klaargemaakt. Brahmanen van zeer hoge kasten zullen slechts 
ongekookt voedsel accepteren zoals melk, boter, suiker enzovoort en hun 
voedsel zelf klaarmaken. 
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Sommigen eten enkel voedsel dat door de Vaisnava’s 
is klaargemaakt, en niet door anderen. Sommigen eten 
helemaal geen voedsel dat door anderen bereid is, ook 
niet door Vaisnava’s. Zij koken hun eigen voedsel en 
wassen zelfs het brandhout alvorens het te 
[278] 
gebruiken. Maar meel, suiker, gezuiverde boter (gli), 
enzovoort verliezen hun kwaliteit indien zij gewassen 
worden. In dit geval weten zij geen raad. Indien zij deze 
dingen zouden wassen zouden zij elke korrel moeten 
wegwassen. 

Zij maken bekend dat zij het grootste deel van het 
geld aan versiering (raga), muzikale omlijsting (räga) 
en voedseloffers (bhoga) voor het beeld besteden. Om 
de waarheid te zeggen, worden de meest ongure 
handelingen verricht, bijvoorbeeld tijdens het Holi-feest 
vullen zij grote buizen met gekleurd water en spuiten dit 
op de verborgen plekken van vrouwen en slaan er op. 
Gosäin's verkopen ook melk, enzovoort alhoewel het 
verkopen van melk, enzovoort aan de brahmanen 
verboden is. 

Vraag: De Gosäin's verkopen geen brood, 
grutterswaren, kerrie, rijst, groenten, snoep, enzovoort 
openlijk in winkels. Zij geven dat op borden die van 
bladeren zijn gemaakt aan hun bedienden en deze 
bedienden verkopen dat aan anderen. De Gosäinaji zelf 
verkoopt niet. 

Antwoord: Als de Gosäinaji deze bedienden 
maandelijks in cash zou betalen, zouden zij de borden 
niet accepteren. De Gosäinaji geeft deze borden (rijst, 
grutterswaren*, enzovoort) in ruil voor de diensten die 
hem bewezen zijn door de bedienden, en de bedienden 
verkopen dat op de markt. Indien de Gosäinaji zelf deze 
dingen zou verkopen, zou hij alleen schuldig geweest 
zijn aan het verkopen van melk, enzovoort en zouden de 
bedienden, die ook brahmanen zijn, bespaard zijn 
gebleven van deze fout. Eerst doen zij iets verkeerd en 
dan betrekken zij anderen ook hierin. Op sommige 


*Meel dat door iemand anders is gekneed wordt door hen als onrein beschouwd. 
(vertaler) 
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plaatsen, zoals in Näthadvärä, verkopen de Gosäin’s zelf 
het voedsel. Het verkopen van melk, enzovoort is voor 
lage personen, niet voor de hoge klasse. Dit soort 
mensen zijn de oorzaak geweest van de teleurgang van 
de Áryävarta. 


Vraag: Wat zegt U van de religie van Swämi 
Näräyana? 

Antwoord: ari Saer <dt art aren: Gl: I, of 
‘zoals de godin Sitäla is, zo is haar rij-ezel’ (of beiden 
zijn slecht). In het afpersen van geld zijn Gosäin's en 
Swämi Näräyaga gelijk. Hun geschiedenis ís als volgt. 
Er werd een zekere Sahajänanda geboren in een dorp 
dichtbij Ayodhyä. Hij zwierf door Gujarät, Kathiyäväda, 
Kaccha, Bhuja enzovoort, onder het mom van een 
celibataire asceet te zijn, Hij trof eenvoudige lui aan die 
op allerlei manieren bedrogen konden worden. Hij 
verzamelde een paar leerlingen en door hen liet hij 
bekendmaken dat Sahajänanda een incarnatie van zeer 
hoge klasse was van Näräyana en dat hij zichzelf in zijn 
werkelijke vierarmige gedaante aan de gelovigen kon 
vertonen. 

Er was toen een landheer in een klein dorp in 
Kathiyavada, die Dadakhäcara heette, De leerlingen van 
Sahajänanda vertelden her dat, indien hij de werkelijke 
vierarmige gedaante van God wilde zien, hij 
Sahajänanda moest naderen. Een onnozele man zijnde, 
stemde hij toe. 

Sahajänanda zat in een kamer, droeg een kroon op 
zijn hoofd, nam een schelp en een discus in zijn beide 
handen, en hield hen vast. Een andere man zat heimelijk 
achter hem en stak onder de oksels van Sahajänanda zijn 
twee handen uit, met in de ene een wapen en in de 
andere een lotus. De vier-armige gedaante was dus 
compleet. 

De leerlingen hadden Dädäkhäcara gezegd dat hij 
slechts één blik op de God moest werpen, zijn ogen 
sluiten en direkt weer terug komen, daar de God anders 
boos kon worden. De leerlingen waren bang dat hun 
streek zou worden doorzien. Zij brachten hem naar de 
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kamer. Sahajänanda droeg toen glinsterende kleren van 
zijde en borduurwerk. Hij stond in de donkere kamer. 
De leerlingen brachten een lantaarn en verlichtten de 
kamer. Daädäkhäcara zag toen de vier-armige figuur. Zij 
zetten toen de lamp opzij, vielen op hun knieën en 

[279] 

gingen heen, Dädakhäcara feliciterende met zijn geluk 
en hem dwingende een leerling te worden. Toen zij 
buiten kwamen vonden zij Sahajänanda op zijn zetel. Hij 
was vlug buiten gekomen en had zich verkleed. De 
leerlingen zeiden: “Zie daar, hij zit hier in een andere 
vorm’. Dädaäkhäcara liep in de val. Hun sekte werd 
gevestigd op deze plaats daar Dädakhäcara een groot 
landheer was. Sahajänanda zwierf van plaats tot plaats, 
predikte en maakte de mensen zijn leerlingen. 

Soms drukte hij op een zenuwpees in de hals van een 
kluizenaar en bracht hem zo buiten bewustzijn. Hij 
verklaarde dan dat hij hem in een Yoga trance had 
gebracht. Dergelijke streken verwierven hem vele 
volgelingen in Kafhiyaväda. Toen hij stierf voegden zijn 
leerlingen meerdere streken bij zijn fraude. De volgende 
anekdote belicht dit punt ten volle. 

Een man werd eens op diefstal betrapt. Het 
gerechtshof eiste dat zijn neus en oren afgehakt moesten 
worden. Toen de neus afgesneden was begon de 
booswicht te dansen, te zingen en te lachen. De mensen 
vroegen toen: “Waarom lacht U?’ Hij zei’ “Iets schoons 
dat onbeschrijfelijk is’. “Wat is dat’? vroegen zij. ‘Zeer 
schoon. Nooit van te voren gezien of gehoord’. ‘Zeg 
tenminste wat’ vroeg men weer. Wel, zei hij: ‘Ik zie de 
vierarmige Näräyana voor mij staan. Ik ben verrukt en 
feliciteer mijzelf met het geluk zoiets te mogen 
aanschouwen’. De mensen vroegen toen: “Waarom zien 
wij de god niet?’ Hij zei: “Uw neus staat U in de weg. 
Snijdt haar af en U zult zeker de god zien.” Er was ook 
een dwaas onder hen. Hij vond het geen slechte ruil om 
de god te zien ten koste van de neus. Hij vroeg de dief 
om zijn neus af te snijden en hem de god te wijzen. Toen 
de neus eenmaal afgesneden was, fluisterde de dief hem 
toe: “Wel nu moet je mij volgen. Anders zullen de 
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mensen jou en mij uitlachen.’ De man dacht in zichzelf: 
‘Nu is het onmogelijk de neus terug te krijgen; laat mij 
daarom ook maar hetzelfde doen.’ Hij begon ook te 
dansen en te zingen en verklaarde dat hij de god zag. 

Zo nam hun aantal toe tot duizend en zij 
veroorzaakten een ware opschudding onder de mensen. 
Zij noemden hun sekte de ‘“Naräyana daréi’ (zij die 
Narayana zien). Een dwaze koning hoorde hun naam en 
nodigde hen uit in zijn paleis. Toen de koning naar hen 
toe ging, begonnen zij te dansen, te springen en te 
lachen. De koning vroeg hen: “Wat is er aan de hand?’ 
Zij antwoordden: “Wij zien werkelijk de god’. 

Koning: Waarom is hij niet zichtbaar voor mij? 

Näräyanadarsi: Zo lang U een neus heeft, kunt U hem 
niet zien. Snijdt Uw neus af en de god zal zichtbaar voor 
U zijn. De koning geloofde hen. 

Hij vroeg aan de astroloog voor hem het juiste 
moment te bepalen om de neus af te snijden. 

Astroloog: Majesteit, op de tiende dag van de maand 
om 8 uur °s morgens is het de juiste tijd om de neus af te 
snijden, en de god te zien. 

Zie daar! Astroloog, Uw boek geeft ook de juiste tijd 
aan om de neus af te snijden. Toen de koning zijn 
toestemming gegeven had, begon hij deze duizend 
mensen, op kosten van de staat, te vergasten. Dit maakte 
hen zeer verheugd. Zij begonnen te dansen en te zingen. 
Maar de wijze ministers van de koning stond dit niet 
aan. De koning had een oude minister, die 90 jaar oud 
was. Hij had de staat vier generaties lang gediend. De 
zoon van zijn kleinzoon, die nu minister was, vertelde 
hem de geschiedenis. De oude man zei: ‘Deze mensen 
zijn allemaal schurken; breng mij naar de koning’. 

[280] 

Toen hij bij de koning aankwam en plaats nam vertelde 
de koning hem verheugd de geschiedenis van de 
neussnijders. De minister zei; “Sire luister, haast U niet. 
Iemand die iets doet zonder het te onderzoeken, 
ondervindt leed’. 

Koning: Dus die duizend mensen liegen? 
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Minister: Wij kunnen niet zeggen dat zij liegen 
alvorens het onderzocht te hebben. 

Koning: Hoe moeten wij dit onderzoeken? 

Minister: Door onze kennis, door natuurwetten, door 
de acht soorten bewijzen zoals gewaarwording, 
enzovoort. 

Koning: Hoe moet degene die niet ontwikkeld is dit 
onderzoeken? 

Minister: Hij moet zijn kennis vermeerderen door het 
gezelschap van geleerde mannen. 

Koning: En indien er geen geleerde te vinden is? 

Minister: Niets is onmogelijk voor een harde werker. 

Koning: Zeg mij dan wat wij zullen moeten doen. 

Minister: Ik ben zo oud en heb niets te doen. Ik zit 
zonder werk thuis. Ik zal niet lang meer leven. Laat mij 
dit geval zelf onderzoeken. Daarna kunt U doen wat U 
belieft. 

Koning: Zeer goed. Heer Astroloog, bepaal de juiste 
tijd voor de minister. 

Astroloog: Wel Majesteit, dit is op de vijfde dag van 
de heldere helft van de maand om 10 uur in de morgen. 

Toen de vijfde dag aanbrak stelde de minister om 8 
uur aan de koning voor dat hij in het gezelschap van één 
of tweeduizend soldaten er naar toe zou gaan. 

Koning: Wat zullen soldaten daar moeten doen? 

Minister: Gij kent de kunst van besturen nog niet. 
Doe U zoals ik zeg. 

Koning: Goed dan. Houdt het leger gereed. 

Om half tien ging de koning in processie er naar toe. 
Toen zij hem zagen, begonnen zij te dansen en te 
zingen. Zij riepen de dief van wie de neus het eerst was 
afgesneden en zeiden: ‘Toon Naäräyana vandaag aan 
onze minister’. Hij stemde toe. Toen het net tien uur zou 
slaan, brachten zij een bord en hielden die onder zijn 
neus. Hij nam een scherp mes, sneed de neus af en liet 
haar in het bord vallen. Er stroomde veel bloed van de 
minister en hij werd bleek. Nu fluisterde de booswicht in 
het oor van de minister: “U moet ook zeggen dat U de 
god ziet. U kunt in elk geval Uw neus niet terug krijgen. 
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Als U niet zo doet, zullen de mensen U uitlachen. Er zal 
dan een groot kabaal ontstaan’. 

Toen de man zich afwendde, nam de minister een 
zakdoek en hield dat voor de gekwetste plek. 

Toen de koning de minister vroeg of hij de god zag, 
fluisterde de minister in het oor van de koning dat hij 
niets zag, en dat de booswicht de levens van deze 
duizend mensen bedorven had. De koning vroeg wat er 
nu te doen stond. De minister antwoordde: “Geef hen 
een vreselijke straf. Zij moeten levenslang opgesloten 
worden. En de schurk die de levens van deze mensen 
bedorven heeft, moet op een ezel rondgereden worden, 
[281] 
en genadeloos gedood worden’. 

Terwijl de minister en de koning spraken, probeerden 
de booswichten te vluchten maar het lukte hen niet, 
omdat zij door de militairen omsingeld waren. De 
koning beval dat er boeien om de voeten van al deze 
mensen geslagen werden. Het gezicht van de hoofdman 
moest zwart gemaakt worden, hij moest op een ezel 
rondgereden worden door alle straten en er moest een 
halssnoer van schoenen om zijn hals hangen. De 
kinderen moesten hem met modder bekogelen en hij 
moest door honden verscheurd worden. Hij zei dat als 
men deze mensen niet zulke vreselijke straffen oplegde, 
anderen ook dergelijke streken zouden uithalen. 

Zo kwam er dus een einde aan de sekte van de 
neussnijders. Deze anti-vedische sekten zijn zeer 
bedreven in het afpersen van geld van anderen. Alle 
sektariërs zijn daarin kampioen. 

De volgelingen van Swämi Närayana houden zich 
met allerlei huichelachtigheden bezig. Velen onder hen 
verklaren, teneinde de onnozelen te verleiden, dat 
Sahajänanda bij hun sterfbed is gekomen op een wit 
paard om hen naar het paradijs te leiden, en dat hij 
gewoonlijk de tempel een keer per dag bezoekt. 

Wanneer er een feest gehouden wordt, leven de 
priesters in de tempel. Er zijn daar winkels en er is een 
klein gat dat de tempel met de winkels verbindt. Zodra 
een kokosnoot aan het afgodsbeeld geschonken is door 


556 HOOFDSTUK XI 


een aanbidder, gaat zij direkt weer door het gat, naar de 
winkel terug. Eén kokosnoot wordt dus duizend keren 
per dag verkocht. Andere artikelen worden ook op de 
zelfde manier verkocht. 

Een leerling-kluizenaar oefent het beroep uit dat zijn 
kaste voorschrijft, bijvoorbeeld een barbier doet 
barbierswerk; een pottenbakker pottenbakkerswerk; een 
beeldhouwer beeldhouwerswerk: handelaar 
handelaarswerk; een Südra Südra’s werk. 

Zij hebben ook een belasting ingesteld voor hun 
volgelingen en hebben zodoende miljoenen roepies 
opgehaald. De troonopvolger is gehuwd en leidt een 
normaal gezinsleven. Hij draagt ook sieraden. Net als de 
Gosäin's van Gokula wordt hij als een geestelijke gast 
uitgenodigd en krijgt hij geschenken. Zij noemen 
zichzelf ‘goed gezelschap’ (satsarigi) en anderen ‘slecht 
gezelschap’ (kusarigi)). Hoe geleerd en deugdvol een 
man ook moge zijn, eerbiedigen of dienen zij hem niet 
als hij niet tot hun sekte behoort. Zij beschouwen het als 
een zonde om de volgelingen van andere sektes te 
eerbiedigen. Van hen wordt gezegd dat zij in het 
openbaar niet op een vrouw letten. Wat zij verborgen 
doen is niet bekend. Er bestaan hieromtrent zeer weinig 
gegevens. Op sommige plaatsen zijn enkele seksuele 
uitspattingen aan het licht gekomen. Wanneer een 
invloedrijke persoon onder hen komt te sterven, gooien 
zij het lijk in een put en zeggen: “Meneer die en die is 
naar het paradijs gegaan met zijn lichaam; Sahajänanda 
is gekomen en heeft hem meegenomen. Wij hebben veel 
gebeden dat hij voor ons gespaard zou blijven daar zijn 
tegenwoordigheid nodig is in deze wereld. Maar 
Sahajänanda zei dat hij meer nodig was in het paradijs. 
Wij hebben met onze eigen ogen Sahajänanda en zijn 
vliegtuig gezien. Zij hebben hem in het vliegtuig laten 
plaats nemen en hebben hem, onder een regen van 
bloemen, naar boven meegenomen”. Wanneer een 
asceet ziek wordt en geen hoop heeft dat hij de ziekte zal 
overleven, zegt hij: “Ik zal morgen in de nacht naar het 
paradijs gaan”. Er wordt verteld dat indien hij 
bewusteloos is maar niet op die nacht sterft, men hem 
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levend in de put werpt, zodat niemand hen vals kan 
noemen. Op dezelfde manier zeggen de leerlingen van 
een Gosäinaji van Gokula wanneer hij sterft: “Gosäinaji 
heeft zijn geest uitgespreid”. 

De mantra van de Gosäin's en van Swämi Näräyana 
is dezelfde: “Sri Krisna Saranarh mama of Zij ‘Sri Krisna 
is mijn toevlucht’, dit wil zeggen: “ik ben van Krisna 
afhankelijk voor mijn welzijn’. Maar de formule 
[282] 
kan ook betekenen: ‘Sri Krisna hangt van mij af’ of ‘ik 
ben de toevlucht van Krisna’. 

Deze sektariërs zijn onontwikkeld en stellen 
onzinnige formules samen, daar zij de regels van 
samenstellen niet kennen. 


Vraag: Is de overtuiging van Madhva goed? 

Antwoord: Madhva is ook als de andere 
overtuigingen. Zij zijn ook Cakräùkita’s of “met de 
discus gebrandmerkten’. Het enige verschil is dat terwijl 
de volgelingen van Rämänuja het brandmerk eens in hun 
leven krijgen, de volgelingen van Madhva zich jaarlijks 
opnieuw brandmerken. De Cakräùkita's trekken een 
gele lijn op het voorhoofd en de Madhva’s een zwarte. 
Eens had een geleerde een redenering met een Madhva 
pandita. 

Geleerde: Waarom heeft U deze zwarte lijn en het 
brandmerk gemaakt? 

Leraar: Dit zal ons naar het paradijs brengen. Krisna 
was zwart daarom gebruiken wij zwart. 

Geleerde: Indien de zwarte lijn en het brandmerk U 
naar het paradijs voeren, waar zult U dan gaan als Uw 
gehele gezicht zwart gemaakt wordt? Zult gij dan verder 
dan het paradijs gaan? Zoals het gehele lichaam van 
Krisna zwart was, moest U Uw gehele lichaam zwart 
gemaakt hebben. Alleen dan zult U gelijk aan Krisna 
zijn. Zij zijn allemaal aan mekaar gelijk. 


Wat voor religie is Lingänkita? 
Antwoord: Zoals dat van de Cakränkita’s. Precies 
zoals de Cakränksta’s hun lichamen met een discus 
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brandmerken en niemand anders dan Naäräyana 
aanbidden, brandmerken de Lingankita’ s zich met een 
pilaarachtige vorm en aanbidden zij niemand anders dan 
Mahädeva. Zij hebben één bijzonderheid. Zij nemen een 
kleine stenen Lingam, vatten haar in zilver of goud, en 
dragen dit om de hals. Zodra zij iets gaan gebruiken, 
zelfs water, laten zij eerst het kleine stenen Lingam dat 
zien. Hun mantra lijkt ook op die van de Saiva’s. 


Voordelen en nadelen van de Brähma-samäja en 
de Prärthanä-samäja. 


Vraag: Zijn de Brähma-samäja en de Prärthanä- 
samäja goed? 

Antwoord: Zij zijn gedeeltelijk goed. Maar zij 
hebben ook vele nadelen. 

Vraag: De Brahma-samaja en de Prärthanä-samäja 
zijn de beste. Hun beginselen zijn zeer goed. 

Antwoord: 

Zij zijn niet in alle opzichten goed. Hoe kunnen 
de beginselen van degenen die onbekend zijn met de 
vedische leer helemaal goed zijn? Zij hebben vele 
mensen uit de greep van het christendom gehouden, zij 
hebben de beeldenverering tot op zekere hoogte 
verwijderd en zij hebben de mensen gered uit de greep 
van bepaalde valse geschriften. Dit zijn allemaal goede 
punten. 

1. Maar zij missen patriottisch gevoel. Zij hebben 
veel wt het christendom overgenomen in hun 
levenswijze. Zij hebben ook de regels van het huwelijk, 
enzovoort veranderd. 

2. In plaats van hun land te prijzen en hun 
voorouders te verheerlijken, spreken zij slecht over hen. 
In hun lezingen prijzen zij de christenen en de Engelsen. 
Zij noemen niet eens de namen van de oude zieners, 
[283] 

Brahmä enzovoort. Maar zij zeggen dat er nooit 
geleerder mensen dan de Engelsen hebben bestaan vanaf 
de schepping van de wereld, dat de mensen van India 
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altijd dom zijn gebleven en dat zij nooit enige vordering 
hebben gemaakt. 

3. Zij eerbiedigen de Veda's, enzovoort niet en 
zien er niet tegen op hen te veroordelen. De boeken van 
de Brähma-samäja noemen onder de heiligen Christus, 
Mozes, Mohammed, Nänak en Caitanya. Zij noemen 
niet eens de namen van de zieners van het antieke India. 
Dit bewijst dat hun religie haar stellingen ontleent aan 
de personen wier namen in hun boeken zijn genoemd. 

Daar zij in de Áryävarta geboren zijn, gegeten 
hebben en water hebben gedronken en dit nog doen, 
betaamt het hun niet het pad van hun voorouders te 
verlaten en zich aan vreemde religies te hechten. 

De Brähma-samäji’s en de Prärthanä-samäji’s 
noemen zichzelf ontwikkeld, terwijl zij de literatuur van 
hun eigen land, het Saùskrita, niet kennen. Er kan geen 
hechte soort hervorming verwacht worden van degenen 
die, in hun trots voor Engelse opvoeding, een nieuwe 
religie willen introduceren. 

4, Zij kennen geen beperkingen van samen eten 
met Engelsen, moslims en andere achtergestelde 
personen. Zij denken misschien dat zij vooruitgang 
zullen maken door de beperkingen van voedsel en kaste 
op te heffen. 

5. Vraag: Is de kastenindeling door de mensen of 
door God ingesteld? 

Antwoord: Zij is zowel door God als door de mensen 
ingesteld. 

Vraag: Welke is door God en welke door de mensen 
ingesteld? 

Antwoord: De kaste mens, dieren, vogels, bomen, 
waterdieren, enzovoort zijn door God ingesteld. Dan zijn 
weer de onderverdelingen van dieren in koeien, paarden, 
olifanten, enzovoort, van bomen in pipal, banyan, 
mango, enzovoort, van vogels in ganzen, kraaien, 
enzovoort; van waterdieren in vis, krokodillen, 
enzovoort ook door God ingesteld. Evenzo is de 
onderverdeling van de mensen in brahmanen, 
Ksatriya’s, Vaisya’s, Südra’s en anderen ook door God 
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ingesteld. Maar de onderverdeling van de mensen in 
brahmanen, enzovoort is niet algemeen maar specifiek. 

Het onderscheid van de klassen moet op basis van 
kwaliteiten, handelingen en geaardheid geschieden zoals 
reeds eerder beschreven onder het hoofd Varnäérama. 
Het is de taak van de staat of van een raad van 
geleerden, na onderzoek, te beslissen wie een brahmaan 
is, wie een Ksatriya, wie een Vaisya, wie een Südra, 
enzovoort. Hetzelfde is van toepassing bij het 
onderscheid van voedsel. Dit is ook zowel door God als 
door de mensen ingesteld. Een leeuw is een vleeseter en 
een buffel is een graseter. Dit is een door God ingesteld 
verschil. Maar het onderscheid van voedsel op basis van 
tijd, plaats of verkrijgbaarheid is door de mensen 
ingesteld. 


Vraag: Wij zien dat de Europeanen zoveel 
vorderingen hebben gemaakt omdat zij schoenen met 
ronde punten, jassen, broeken, enzovoort dragen en in de 
hotels voedsel eten dat door wie dan ook gekookt is. 

Antwoord: U is verkeerd. Moslims en mensen van 
achtergestelde kasten eten voedsel dat door wie dan ook 
gekookt is en toch hebben zij geen vorderingen gemaakt. 
De vooruitgang van de Europeanen is aan de volgende 
punten te wijten: geen vroege huwelijken, goede 
opvoeding van jongens én meisjes; huwelijk volgens de 
keuze van het bruidspaar; geen prediking door 
ongewenste personen; zij ontwikkelen zichzelf en vallen 
niet in de netten van niemand; wat zij ook doen wordt in 
wederzijds overleg gedaan; zij wijden hun lichaam, ziel 
en rijkdom aan het welzijn van hun land; zij zijn niet lui 
en werken hard; zij staan in hun burelen en rechsthoven 
[284] 
alleen Engelse schoenen toe en geen Indiase schoenen. 
Dit ene punt is voldoende om aan te tonen hoe 
patriottisch zij zijn. Zij eerbiedigen de schoenen van hun 
land meer dan de mensen van andere landen. 

Deze Europeanen zijn langer dan honderd jaren 
geleden in dit land gekomen en toch dragen zij nog de 
kleding die zij in hun eigen land dragen. Zij hebben de 
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cultuur van hun land niet opgegeven. Velen onder U 
hebben hun cultuur overgenomen. Dit bewijst dat zij 
wijs zijn en U dwaas. Overnemen is geen teken van 
wijsheid. Deze Europeanen zijn zeer plichtsgetrouw en 
gedisciplineerd. Zij bevorderen altijd de handel van hun 
land. Deze kwaliteiten en daden hebben bijgedragen tot 
hun vooruitgang en niet de schoenen met ronde punten, 
jassen, broeken, het eten in hotels of andere slechtheden. 
En zie, zij hebben ook klassen-onderscheid. Wanneer 
een Europeaan met een vreemd meisje trouwt of een 
Europees meisje met een vreemde man trouwt, worden 
zij, hoe groot en respectabel zij ook mogen zijn, niet 
meer door andere Europeanen uitgenodigd voor diners. 
Wat is dit als het geen klassen-onderscheid is? Zij 
maken slechts gebruik van Uw onnozelheid wanneer zij 
zeggen dat zij geen klassen-onderscheid kennen, en U 
gelooft hen ook op grond van Uw onnozelheid. Daarom 
moet alles wat gedaan wordt eerst goed overwogen 
worden, opdat men dit niet zou betreuren later. 

Doktors en medicijnen zijn voor zieke mensen nodig, 
en niet voor gezonde. Een ontwikkeld mens is gezond en 
een onontwikkeld mens lijdt aan de ziekte domheid: 
goed onderwijs en goede prediking zijn medicijnen er 
voor. Door Uw domheid denkt U dat de dharzna van 
iemand afhangt van eten of drinken. Wanneer iemand 
geen beperkingen op voedsel in acht neemt, meent U dat 
hij zijn dharma heeft verloren. U luistert dan niet naar 
hem, bezoekt hem niet en staat hem niet toe U te 
bezoeken. 

Zegt U mij eens of Uw geleerdheid voor Uw 
zelfzuchtige belangen bestaat of voor het welzijn van 
anderen. Uw welwillendheid zou van U eisen dat U hen 
met Uw leringen goed deed. Indien U zegt dat deze 
personen geen gebruik maken van Uw leringen, ligt de 
fout aan U. Indien U Uw karakter intakt had gehouden, 
zouden zij van U hebben gehouden en U dankbaar 
geweest zijn. Het is Uw grote fout dat U slechts op Uw 
belangen lette en niet op het belang van Uw 
gemeenschap. Anderen goed doen is deugd en anderen 
schade berokkenen is ondeugd. Daarom moeten 
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geleerden een soort boot zijn voor de domme mensen, 
waarmee zij de oceaan van domheid kunnen oversteken. 
Zij moeten zich niet als onontwikkelden gedragen. Zij 
moeten slechts die handelingen plegen die geleidelijk 
aan tot hun vooruitgang en die van anderen leiden. 


Vraag: Wij geloven niet in één door God gezonden of 
volledig feilloos boek. Het intellect van de mensen is 
niet feilloos. Daarom hebben alle boeken fouten. Wij 
nemen daarom waarheid aan en verwerpen onwaarheid, 
ongeacht of zij uit de Veda's, de Quran of de Bijbel 
komt. Alleen de waarheid is voor ons acceptabel, en 
geen onwaarheid. 

Antwoord: Hetzelfde argument dat U naar voren 
brengt om Uw waarheidszin te bewijzen, bewijst dat U 
onwaarheid spreekt. Als geen mens feilloos is, heeft U 
ook fouten, daar U mens is. Als foutieve gezegden niet 
authentiek zijn, zijn Uw gezegden ook niet authentiek 
daar zij feilbaar zijn en daarom waard zijn als vergiftigd 
voedsel te worden verworpen. 

[285] 

Niemand zal ook in Uw boeken moeten geloven. Uw 
argument heeft U geschaad in plaats van U goed te doen. 
Zoals anderen niet alwetend zijn, is U ook niet alwetend. 
Het is best mogelijk dat U soms de waarheid verwerpt 
en onwaarheid aanneemt. Het is daarom nodig dat wij 
allen de hulp van God’s woorden nemen zoals in het 
onderwerp ‘Veda’ gezegd, zi Wed qe: of ‘anders 
kunnen wij ons op de één of andere plaats vergissen’. 

Daar de Veda’s de waarheid en niets anders dan de 
waarheid inhouden, betekent twijfelen in hen schade aan 
U zelf en anderen berokkenen. Daarom beschouwen de 
mensen van de Aryävarta U niet als hun eigen volk en 
daarom is U niet in staat geweest dit land goed te doen. 
U denkt dat deze houding U en Uw land goed zal doen. 
Maar dit is niet zo. 

Als een moeder en een vader de taak op zich nemen 
alle kinderen van de wereld op te brengen, zullen zij 
alleen hun eigen kinderen verwaarlozen maar niet in 
staat zijn alle kinderen op te brengen. Dit is ook het 
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geval met U. Zonder de Veda's en andere ware 
geschriften geweten te hebben kunt U niet zeker zijn van 
wat waarheid is en wat onwaarheid, en kunt U niets 
goeds doen voor Äryävarta. 

U heeft geen geneesmiddel voor dit lijdende land. De 
Europeanen geven niets om U, en het volk van de 
Äryävarta beschouwt U als vreemdelingen. Indien U 
zelfs nu in de Veda's gaat geloven (te weten komen) en 
Uw land begint te regenereren, is het niet te laat. Als U 
stelt dat alle waarheid van God komt, waarom neemt U 
dan de Veda's niet aan die door God in de gedachten 
van de zieners werden geopenbaard? De reden is dat U 
de Veda's niet heeft gelezen en U hen ook niet wil 
lezen. Zonder hen te lezen kunt U hen niet begrijpen. 

6. U gelooft dat de wereld zonder een materiële 
oorzaak geschapen is; U gelooft ook dat zielen 
geschapen wezens zijn. Wij verwijzen U voor dit punt 
naar onze lezing over de schepping van het heelal en de 
zielen. Er kan nooit een gevolg bestaan zonder oorzaak. 
En hetgeen geschapen is kan nooit onsterfelijk zijn. 

7. Eén van Uw fouten is verder dat U gelooft dat 
zonden weggemaakt kunnen worden door berouw en 
gebed. Dit heeft tot een grote toename van zondigheid in 
de wereld geleid. De Pauränika’s geloven dat zonde 
weggemaakt kan worden door bedevaarten, enzovoort; 
de jains door het citeren van navakära mantra’s, 
bedevaarten, enzovoort; de christenen door geloof in 
Jezus; de moslims door fobä of berouw. Zulke 
overtuigingen maken de mensen onbevreesd voor 
zonden, en hun neiging tot het zondigen neemt daardoor 
toe. 

In dit opzicht zijn Bräahma-samäji’s en de 
Prärthanä-samäji's niet beter dan de Pauränika'’s, 
enzovoort. Indien zij de Veda's gevolgd hadden, zouden 
zij bang zijn geweest voor zonden en naar de deugd 
gestreefd hebben, daar volgens vedische leer er geen 
bevrijding van zonden bestaat zonder straf. Te geloven 
dat zonden zonder straf weggemaakt kunnen worden, 
staat gelijk aan God als onrechtvaardig te beschouwen. 
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8. U gelooft in een onbeperkte vooruitgang van de 
ziel, hetgeen verkeerd is. De beperkte ziel heeft beperkte 
beloningen voor haar kwaliteiten, handelingen en 
geaardheid. 


Vraag: God is genadig. Hij zal onbeperkte beloning 
geven voor de beperkte handelingen. 

Antwoord: Dit zou afbreuk doen aan de 
rechtvaardigheid van God en niemand zou zich zorgen 
maken om deugdvolle handelingen te plegen daar hij 
onbeperkte beloning zal verwachten voor een kleine 
deugd, en het afwassen van de zonden door berouw of 
[286] 
gebeden. Zulke geloven schaden de rechtvaardigheid en 
moedigen de zondigheid aan. 


Vraag: Wij geven de voorkeur aan natuurlijke 
ingevingen boven de Veda’s of opgedane kennis. Indien 
er geen door God gegeven verstand in ons was geweest, 
zouden wij de Veda's niet kunnen bestuderen of 
begrijpen. Daarom is onze geloofsovertuiging zeer goed. 

Antwoord: Uw gepraat is zinloos. Hetgeen door enig 
wezen gegeven is, is niet natuurlijk, Natuurlijk verstand 
wordt met ons geboren en kan niet toe- en afnemen. 
Niemand kan daardoor vooruitgaan. Alle wilde volkeren 
(woud bewoners) hebben natuurlijk verstand. Maar zij 
konden niet vooruit komen. Alleen opgedane kennis is 
het middel tot vooruitgang. Bedenk eens. Wanneer wij 
kind zijn weten wij niets van onze plichten of verboden; 
van wat goed is en wat niet goed voor ons is (dharzna- 
adharma). Pas wanneer wij met geleerden gestudeerd 
hebben leren wij onze plichten kennen, alsook wat juist 
en wat verkeerd is. Het is daarom verkeerd natuurlijk 
verstand als het meest verhevene te beschouwen. 

9. Uw ongeloof in de wedergeboorte van de ziel 
schijnt U van de christenen en moslims overgenomen te 
hebben. Wij verwijzen U naar onze uiteenzetting over 
het beginsel van de wedergeboorte. Eén ding moet U 
goed onthouden. De ziel is eeuwig en haar handelingen 
zijn ook eeuwig in de cyclus. De handeling en de 
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bedrijver zijn onafscheidelijk verbonden. Zat de ziel ooit 
ergens werkeloos? Of zal zij werkeloos blijven? Uw 
geloof schrijft God ook werkeloosheid toe. 

Ongeloof in de vorige en volgende geboorten 
beschuldigt God van het niet belonen van gepleegde 
handelingen en het belonen van de handelingen die niet 
gepleegd zijn, van onvriendelijkheid en geen 
waardering. Indien er geen volgende geboorte is, zal er 
geen beloning of straf kunnen bestaan voor gepleegde 
goede of slechte daden. Als iemand plezier of leed, 
winst of verlies aan een ander geeft, kan hij het loon 
daarvoor niet ontvangen zonder wedergeboorte. 

Hoe kan iemand verder plezier of leed in dit leven 
krijgen als het niet is voor de goede en slechte 
handelingen van het vorig leven? In het ander geval zou 
God onrechtvaardig zijn en zouden de daden onbeloond 
blijven. Dit is daarom ook een gebrek in U. 

10. Het is verkeerd van U om onder de term deva 
alleen God (Ä$vara))te verstaan, en niet voorwerpen van 
hoge kwaliteit of geleerden. 

God wordt Mahädeva of de Deva van de 
deva's genoemd. Indien er geen andere deva’s waren 
geweest zou God niet Mahädeva genoemd worden. 

ll, Het is verkeerd goede daden als yajfa 
(agnihotra, enzovoort ) niet als plicht te benoemen. 

12. Het is niet juist van U het goede dat door 
zieners gedaan is te negeren en achter Christus, 
enzovoort aan te rennen. 

13. Het is niet mogelijk kennis op te doen zonder 
de wortel van kennis , d.i. de Veda’s. 

14. Het is absurd de tekens van geleerdheid zoals 
de heilige koord (yajfiopavita) of de haarlok (éikhä) op 
het achterhoofd op te geven en christelijke of 
islamitische vormen aan te nemen. Als U een broek kan 
dragen of medailles wenst te dragen, is de heilige koord 
dan een ondraaglijke last voor U? 

15. Er zijn vanaf de tijd van Brahmä tot nu toe 
vele geleerden in India geweest. Hen niet waarderen en 
Europeanen prijzen is niets anders dan vooroordeel en 
vleierij. 
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16. Het is een tegenstrijdigheid in Uw geloof 
te nemen dat de ziel geboren is uit een combinatie van 
bewuste en onbewuste elementen gelijk een spruit uit 
een zaad, of dat hetgeen geboren is onsterfelijk kan zijn. 
Indien er geen bewuste en onbewuste elementen vooraf 
bestonden, waar zou de ziel dan vandaan komen en hoe 
zou de combinatie dan kunnen plaats vinden? Indien U 
het bestaan van bewuste en onbewuste wezens erkent, is 
[287] 
dit in orde. Maar het is verkeerd te stellen dat er niets 
dan God bestond vóór het begin van de schepping. 

Om deze redenen zult U tot de Ärya Samäj 
moeten toetreden, en haar beginselen volgen, indien U 
het land tot heropstanding wil brengen. Anders zult U 
niets bereiken. Het is voor ons allen noodzakelijk 
verenigde pogingen aan te wenden om het land, waarin 
wij geboren zijn en dat in ons onderhoud voorziet, te 
doen heropstaan. Geen enkele vereniging is zo nuttig 
voor de heropstanding van Aryävarta als de Árya Samäj. 
Het zou zeer goed zijn dat U Uw volle steun aan de 
Árya Samäj verleent daar deze vereniging niet de zaak 
van één man is, maar van de gehele gemeenschap. 


Vraag: U heeft alle religies door en door veroordeeld. 
Elke religie is goed vanuit haar eigen standpunt. Wij 
moeten daarom geen kwaad spreken van geen enkele. 
Wat voor bijzonderheid geeft U aan? En indien U iets 
bijzonders aangeeft, waren er dan geen mensen gelijk U 
of boven U? Of zal er in de toekomst niemand boven U 
zijn? Het betaamt U niet trots te zijn. In dit heelal is de 
ene man soms groter dan de ander, enzovoort. Het is niet 
correct om met zichzelf ingenomen te zijn. 

Antwoord: Hebben alle mensen dezelfde dharma of 
verschillende? Indien verschillend, zijn zij dan gelijk of 
ongelijk? Indien zij ongelijk zijn moet er toch slechts 
één juiste dharma zijn. Indien zij gelijk zijn, bestaat er 
geen verschil. Er is daarom slechts sprake van één 
gerechtigheid (dharma) en één ongerechtigheid 
(adharma). Wij hebben steeds de nadruk gelegd op dit 
punt. Indien een koninklijk heerser opdracht zou geven 
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de leringen van alle religies te verzamelen, zullen er op 
zijn minst duizend zijn. Maar als U op de hoofdlijnen let 
zijn het hoofdzakelijk vier religies, met name de 
Pauränika’s, de christenen, de jains en de moslims. Deze 
vier omvatten alle sekten. 

Roep hen nu allen bijeen en laat een zoeker beginnen 
met de Vämamärgi’s. ‘Mijnheer, tot vandaag ben ik 
geen leerling van een of andere guru geweest en ik heb 
ook geen enkele religie gevolgd. Zegt U mij nu welke de 
beste religie is opdat ik haar moge volgen. 

Vämamärgi: Onze religie is de beste. 


Zoeker: En de andere negenhonderd negen-en- 
negentig dan? 

Vaämamärgi: Zij zijn allen vals en brengen U naar de 
hel. Er is gezegd: miet aft of ‘er bestaat niets 


beters dan Kaulisme’. 


Zoeker: Waaruit bestaat Uw religie? 

Vämamärgi: Geloof in de godin Bhagavati, genieten 
van de vijf ma-kära’s (vlees, wijn, vrouwen, enzovoort.) 
en de vier-en-zestig voorschriften (tanfra's) zoals 
rudrayämalä, enzovoort. Indien U bevrijding zoekt, 
wordt dan een leerling van ons. 

Zoeker: Laat mij ook ergens anders informeren. Ik 
zal uiteindelijk het beste aannemen. 

Vämamärgi: Waarom blijft U langer in verwarring? 
Zij zullen U in hun netten vangen. Zie eens. Gaat U bij 
geen enkele. Wordt volgeling van ons, anders gaat U 
spijt hebben. In onze religie hebben we beide: zowel 
genot als bevrijding. 

Zoeker: Laat mij eens zelf gaan zien. Hij gaat dan 
naar de Saiva’s en krijgt het zelfde antwoord en zij 
voegen er nog aan toe dat bevrijding niet 
[288] 
mogelijk is zonder de zegen van Siva, het dragen van de 
rudräksa, asbesmering en aanbidding van de Lingam. 
Hij verlaat hen en gaat naar de neo-Vedantisten. 

Zoeker: Wel mijnheer, waaruit bestaat Uw dharma? 
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Neo-Vedantist: Wij maken ons geen zorgen over 
dharma of niet. Wij zijn door de deugd zelf God 
(Brahma). Religie of geen religie raakt ons niet. Dit gans 
heelal is onecht. Indien U rein van intellect en bewust 
wil zijn, verwerp dan de zieltheorie, denk dat U zelf God 
is en wees vrij. 

Zoeker: Indien U de altijd vrije God is, waarom bezit 
U dan niet de kwaliteiten van God? En waarom dan deze 
fysieke ballingschap? 

Neo-Vedantist: De fysieke ballingschap is slechts 
verschijn. U ziet het. Maar wij zien niets anders dan 
God. 

Zoeker: Wie zijn jullie zieners en wat zien jullie? 

Neo-Vedantist: De ziener is God. God ziet God. 


Zoeker: Bestaan er twee Brahma? 

Neo-Vedantist: Neen. God ziet zichzelf. 

Zoeker: Niemand kan op zijn eigen schouders zitten. 
U praat onzin. 

Vervolgens komt hij bij de jains. Zij zeggen ook 
hetzelfde met natuurlijk de toevoeging dat zonder 
Jinadharma (het jainisme) alle religies nonsens zijn. Er 
bestaat niet zo iets als God de schepper; de wereld heeft 
op dezelfde manier haar gang gehad in eeuwigheid. 
Wordt een volgeling van onze religie; wij zijn in alle 
opzichten goed; wij geloven in goede dingen; al het 
andere is vals, behalve het jainisme. 

Nu komt hij bij de christenen en hier vindt dezelfde 
conversatie plaats als met de Vämamärgi’s. Zij voegen 
er dit aan toe: Alle mensen zijn zondaars. Onze eigen 
pogingen kunnen niet leiden tot onze bevrijding. 
Niemand kan bevrijd worden zonder zichzelf te reinigen 
door zijn geloof in Christus. Jezus Christus schonk ons 
genade door zichzelf voor ons op te offeren. Wees onze 
leerling. 

Daarna kwam de zoeker bij de moslimpriester 
(maulvi) en stelde hem dezelfde vraag. Deze gaf 
dezelfde antwoorden met de toevoeging dat er geen 
bevrijding mogelijk is zonder de éne God (die geen 
tweede heeft), Zijn Profeet en Zijn woord, de Quran. 
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Degene die de Islam niet aanneemt, is tot de hel 
gedoemd en verdient grote straf. 

Na dit alles gehoord te hebben komt de zoeker bij de 
Vaisnava’s en houdt dezelfde conversatie met hen. De 
Vaisnava’s voegden er dit aan toe: ‘De (god) Yama is 
bang voor onze merken op het voorhoofd en ons 
brandmerk’. Hierop dacht de zoeker in zichzelf dat als 
muskieten, vliegen, de politie, dieven, rovers, enzovoort 
daar niet bang voor waren, hoe dan de assistenten van 
Yama hen zouden vrezen. 

Toen hij verder ging ontmoette hij alle sektariërs, die 
elk hun eigen sekte superieur noemden. Eén sekte stelde 
Kabir voorop, anderen Nänak, Daädü, Vallabha, 
Sahajänanda, Mädhava enzovoort. Elk van hen zei dat 
hun hoofd de incarnatie van God was. Toen hij al de 
duizend afgelopen had, kwam hij tot de conclusie dat 
geen van allen de ware gids was. Elkeen 
[289] 
had negenhonderd negen-en-negentig tegen te spreken. 
Zij handelden allen als een valse winkelier, een 
prostituée of een landloper, die de anderen neerhaalt. Dit 
moet U onthouden: 


afgarndageenfmen afrefn: df safes In 
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1. Om de waarheid te achterhalen moet de zoeker, 
met gevouwen handen naar een leermeester gaan die 
welbekend is met de Veda's en God heeft gerealiseerd. 
Hij moet vermijden in de strikken van die valserikken 
gevangen te worden. 

2. Wanneer zulk een zoeker kalm, stil en 
zelfbeheerst een leermeester nadert, moet deze heilige 
kennis aan hem prediken, hem daarbij de 
eigenschappen, de handelingen en aard van God 
uitleggen. Hij moet de leerling de methoden leren ter 
verkrijging van juist gedrag (dharma), welvaart (artha), 
genoegen (kärma) en bevrijding (moksa). 
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De zoeker nu naderde zulk een leermeester en zei: 
“Wel mijnheer, ik heb genoeg van de sektariërs. Indien 
ik de leerling van één van hen word, zal ik vijandig 
moeten staan tegenover de resterende negenhonderd 
negen-en-negentig. Wie één vriend heeft en 
negenhonderd en negen-en-negentig vijanden, hij kan 
geen gelukkig leven leiden. Zegt U mij daarom wat ik 
zal moeten doen’. 

De volwaardige leraar: Al deze sekten zijn het 
resultaat van domheid en een afkeer voor leren. Zij 
leiden dwaze, achtergestelde en onopgevoede mensen in 
hun netten, teneinde hun eigen belang te dienen. Deze 
hulpeloze mensen zijn verstoken van de schoonheden 
van het menselijk leven, en bederven dit leven. Het punt 
waarover al deze duizend sekten eens zijn, is de ware en 
acceptabele vedische levensbeschouwing. Hetgeen 
waarover er verschil bestaat, is denkbeeldig, vals, 
ondeugdelijk en niet acceptabel. 

Zoeker: Hoe kan ik dit testen? 

De volwaardige leraar: Ga naar hen. Zij zullen allen 
op één algemeen punt komen. 

Toen riep de zoeker alle duizend sektariërs bijeen, 
ging in hun midden en sprak hen als volgt aan: “Is 
waarheid een deugd of valsheid?’ Allen zeiden als één 
man: “Waarheid is een deugd en valsheid ondeugd.” 

Zo sprak hij één voor één over opvoeding, 
brahmacarya (zelfbeheersing), huwelijk in volwassen 
staat, goed gezelschap, hard werken, zuivere 
handelingen; enzovoort en allen verklaarden dat dit 
deugden waren. 

Toen sprak de zoeker hen allen aan en vroeg: 
“Waarom bevordert U dan niet gezamenlijk de waarheid 
en de verwerping van onwaarheid?’ Zij antwoordden 
allen: “Indien wij dat zouden doen, zou niemand zich bij 
ons aansluiten. Onze leerlingen zouden ons dan niet 
gehoorzamen. Wij zouden dan afstand moeten doen van 
het genot dat wij nu hebben. Daarom gaan wij, hoewel 
wij al deze dingen weten, door met het verkondigen van 
onze stellingen. Er bestaat een Hindi spreekwoord dat 
zegt: ‘Bedrieg de wereld, en eet gesuikerd brood’ (àé 


SATYARTHAPRAKASA 571 


GRU Var à ek ef Tat À). In deze wereld let 
niemand op een waarheidlievend mens. Alleen degene 
die fraude en slechtheden pleegt krijgt alles. 


Zoeker: Waarom straft de koning (het staatshoofd) U 
niet terwijl U huichelt en de wereld bedriegt? 
[290] 

Sektariërs: De koning (het staatshoofd) is onze 
leerling. Wij hebben een hechte band gesmeed. Deze 
band kan niet losraken. 

Zoeker: Zoals U andere religieuze mensen bedriegt 
en hen schade berokkent, hoe zult U dan voor God 
kunnen verantwoorden? U zult regelrecht in de hel 
vallen. Waarom houdt U niet op met deze ernstige 
zonde? Dit is een grote zonde voor een kort leven. 

Sektariërs: Wij zullen zien wanneer het zover is. De 
hel en God zijn dingen van de toekomst. Wij genieten 
nu. Deze mensen schenken ons vrijwillig giften. Wij 
verplichten dwingen niemand. Waarom zou de 
koning (het staatshoofd) ons dan straffen? 

Zoeker: Zoals een man die kleine kinderen geld 
afperst, zult U ook gedoemd zijn, want 
sa vat à ara: ft walt HAR: Il Manuli. 153 


of, een domme man is gelijk een kind en degene die 
kennis verspreidt is gelijk een vader en ouder. 

Degenen die verstandig zijn vallen niet in Uw 
strikken maar de dommen, die gelijk kinderen zijn, 
komen in Uw val. Daarom verdient U straf vanwege de 
koning (het staatshoofd). 

Sektariërs: Als de koning (het staatshoofd) en de 
onderdanen beiden in onze sekte zijn, wie kan ons dan 
straffen? Als er een nieuwe verhouding ontstaat zullen 
wij andere middelen toepassen. 

Zoeker: U zit nutteloos en geniet. Indien U iets leert 
en dit aan jongens en meisjes uit het volk leert, zullen 
zowel U als het volk iets verkregen hebben. 

Sektariers: Zullen wij alle genot vanaf de geboorte tot 
de dood opgeven? Zullen wij een hard studentenleven 
gaan lijden in onze jeugd? Zullen wij de moeilijkheden 
van het predikerswerk op ons gaan nemen, voor de rest 
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van ons leven? Waarom zouden wij ons over dit alles 
zorgen maken? Wij krijgen zonder enig moeite 
duizenden roepies en wij lijden een gelukkig leven. 
Waarom zouden wij dit alles opgeven? 

Zoeker: Het gevolg van dit alles is slecht. Zie eens 
welke gevaarlijke ziekten U oploopt. U sterft vroeg. In 
het gezelschap van de wijzen wordt op U neergekeken. 
Waarom ontwaakt U niet? 

Sektariers: Wel vriend. 


el Gen mú em fe Wi Gag | 
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1. U is slechts een knaap. U begrijpt de wereld 
niet. Zonder geld kan niets gedaan worden: geen 
dharma, geen goede daden, geen goede positie. Degene 
die geen geld heeft, staart verlangend naar mooie dingen 
en zegt zuchtend: “Ik wenste dat ik geld had en van al 
deze dingen kon genieten’. 

2. Wij horen allen over de zestien kwaliteiten van 
de onzichtbare God en dat niemand Hem ziet. Maar de 
ware God is de roepie, waarin er zestien annä’s zitten, en 
al hetgeen daarmee samenhangt. Wij zoeken allen naar 
die roepie, zonder welke niets bereikt kan worden. 

Zoeker: Nu is het goed. Hetgeen in U verkropt lag, is 
nu uitgekomen. Al het bedrog dat U heeft opgezet, 

[291] 

deed U voor Uw eigen voordeel. Maar dit alles leidt tot 
vernietiging van de wereld en het prediken van 
onwaarheid, doet haar ook schade. Als geld Uw streven 
is kunt U dit verkrijgen door te werken of een zaak te 
beginnen. 

Sektariërs: Dit vereist hard werken. En er is ook een 
risico van verlies. Maar onze fraude is voor honderd 
procent winstgevend. Er bestaat nooit enig verlies. 
Wanneer wij het heilig water drinken met een paar 
bladeren van de tulasi-plant en een halssnoer (kanthi) 
voor de hals geven, wordt de leerling als een 
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gehoorzaam beest voor zijn gehele leven. Wij kunnen 
hem in elke richting dan ook drijven die wij wensen. 

Zoeker: Waarom geven deze mensen U zo veel 
rijkdom? 

Sektariërs: Voor rechtvaardigheid (dharma), het 
paradijs (svarga) en bevrijding (mukti). 

Zoeker: Als U zelf niet bevrijd is noch weet wat 
zaligheid betekent, wat zullen zij dan verkrijgen door U 
te dienen? 

Sektariërs: Komt de beloning in deze wereld? Neen. 
Het komt in de volgende wereld, na de dood. Van alles 
wat zij ons geven en alle diensten die zij ons bewijzen, 
zullen zij hun loon in de volgende wereld ontvangen. 

Zoeker: Zij zullen misschien krijgen of misschien 
niet. Maar wat zult U krijgen? De hel of wat? 

Sektariërs: Wij zeggen onze gebeden op. Wij zullen 
zeker een beloning voor dit alles krijgen. 


Zoeker: Uw gebeden zijn allemaal voor geld. Al dit 
geld zal hier achterblijven. Het lichaam dat U vetmest 
met geld zal in vuur verbrand worden. Indien U op God 
had gebouwd, zou Uw ziel gereinigd kunnen worden. 

Sektariërs: Zijn wij dan onrein? 

Zoeker: Van binnen is U zeer onrein. 

Sektariërs: Hoe komt U dat te weten? 

Zoeker: Door Uw gedrag, karakter en handelingen. 

Sektariërs: Grote mannen handelen als een olifant. 
Hij heeft een dubbel stel tanden, één om te tonen en de 
ander om te eten. Wij zijn inwendig heilig. Maar onze 
handelingen zijn allen slechts een uiterlijk vertoon. 

Zoeker: Indien U van binnen rein was, zou Uw 
uiterlijk ook rein zijn. Dit bewijst dat Uw innerlijk zelf 
onrein is. 

Sektariërs: Wat wij ook mogen zijn, onze leerlingen 
zijn allen goed. 

Zoeker: Uw leerlingen moeten zijn zoals U. 

Sektariërs: Er kan nooit eensgezindheid onder allen 
bestaan. De mensen zijn van verschillende aard. 

Zoeker: Indien in de eerste tijden reeds een uniforme 
opvoeding wordt gegeven en indien de mensen de 
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waarheid aannemen en onwaarheid verwerpen, zal één 
geloofsovertuiging zeker prevaleren. Er zullen 
ongetwijfeld twee klassen overblijven: de deugdelijken 
en de ondeugdelijken. Wanneer er een meerderheid van 
de deugdelijken en een minderheid van de 
ondeugdelijken bestaat, zal het geluk toenemen. 
Wanneer de ondeugdelijken de overhand krijgen, maakt 
dit de wereld ongelukkig. Indien alle geleerden 
gelijkluidend zouden prediken, zouden zij er zeker in 
slagen spirituele eenheid tot stand te brengen. 
[292] 

Sektariërs: Het is nu de periode van Kali-yuga (de 
periode van verval en U kan geen dingen van de Satya- 
yuga (het gouden tijdperk) verwachten. 


Zoeker: Kali-yuga is de naam van een tijdperk, dat 
een eenheid van tijd is. Dit kan niet helpen om een 
goede daad of een slechte daad te vernietigen. Uzelf is 
de belichaming van Kali-yuga. Indien de mensen zelf 
Satya-yuga (oprecht) en Kali-yuga (niet-oprecht) zouden 
zijn, dit wil zeggen als het alleen aan tijd gelegen was, 
zou niemand ooit deugdvol zijn geweest. Deugd en 
ondeugd zijn de gevolgen van goed of slecht gezelschap 
en zijn niet natuurlijk. 


Na deze redenering te hebben beëindigd kwam de 
zoeker bij de volwaardige leraar terug en zei: “Mijnheer, 
U heeft mij gered, anders zou ik verloren zijn door in 
eén van hun vallen te geraken. Nu zal ik deze 
huichelaars ook veroordelen en ware beginselen 
prediken’. 

De volwaardige leraar: Het is de plicht van iedereen, 
vooral de geleerden en de sannyäsi’s, de waarheid te 
bevorderen en onwaarheid tegen te gaan en de toestand 
van de wereld te verbeteren. 


Vraag: Er zijn brahmacäri's en sannyäsi’s. Zijn zij 
goed? 

Antwoord: Deze groepen zijn goed. Maar nu bestaat 
er een grote verwarring over hen. Vele personen zijn 
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slechts in naam brahmacäri's. Zij laten hun haar lang 
groeien en noemen zichzelf ervaren. Zij zijn verstrikt in 
recitaties en rituelen. Zij blijven ver af van de studie, wat 
in feite de hoofdbezigheid van de brahmacäri's is. Zij 
wijden geen tijd aan de studie van Brahma, dit is de 
Veda's. Deze brahmacäri’s zijn even nutteloos als de 
uier onder hals van een geit'*. Hetzelfde geldt ook voor 
de sannyäsi’'s. Zonder opvoeding nemen zij een stok en 
een kom en lopen zij rond om eten te bedelen. Hun 
bijdrage tot de bevordering van de vedische leer is totaal 
niets. Zij nemen de sannyäsa op jeugdige leeftijd aan, 
geven dan de studie op en gaan zwerven. Deze 
zogenaamde brahmacäri’s en sannyäsi’s trekken van de 
ene plaats naar de andere, bezoeken en aanbidden 
rivieren, het land of stenen beelden. Zij bewaren, ook al 
zijn ze geleerd, het stilzwijgen. Zij eten en drinken volop 
en hebben een lui leventje in een afgelegen plaats. Hun 
leven gaat voorbij in jaloersheid, haat en wederzijds 
afkeuren van mekaar. De gele kleren en de 
kluizenaarsstaf betekenen alles in hun leven. Zij 
beschouwen zichzelf als de meest verheven mensen die 
niet verplicht zijn goede daden te stellen. Zulke 
sannyäsi’s zijn van geen enkel nut in de wereld. Maar de 
sannyäsi's die zich wijden aan het welzijn van de 
wereld, die zijn goed. 

Vraag: Ik hoop dat de verschillende Gosäin’s zoals 
Giri’s, Puri's en Bhärati’s goed zijn. Zij gaan in groepen 
rond en zijn een bron van geluk voor honderden 
heiligen. Overal waar zij komen, propageren zij de 
religie van het non-dualisme. Zij studeren ook. Kunnen 
wij daarom zeggen dat zij goed zijn? 

Antwoord: Deze tien namen zijn in de latere eeuwen 
ontstaan. Zij hebben geen enkele duurzame betekenis. 
Hun groepen hebben geen ander doel dan het 
verzamelen van voedsel. De meeste van de monniken 
leven in groepen, omdat zij op deze manier makkelijk 
aan hun brood kunnen komen. Zij zijn ook huichelaars. 


BGeiten hebben dikwijls een vergroeiing onder hun hals in de vorm van een 
uier. Het is nutteloos. Indien iemand nutteloos wordt, wordt hij vergeleken 
met de uier van een geitenhals (vertaler). 
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In de avond gaat één van hen, die de hoofdmonnik 
wordt genoemd, op een troon zitten terwijl alle 
brahmanen en monniken met bloemen in de hand staan 
en de volgende tekst citeren: 
TU Gand afd Ww a aq a 
nd Ten IEA: Cf qZerdHe |I 

Zij roepen dan ‘hara, hara’, laten de bloemen op hem 
regenen en gaan voor hem liggen. Niemand mag daar 
blijven als hij dat niet doet. Al deze huichelachtigheid 
wordt gedaan teneinde zich een positie te verwerven in 
de wereld en geld van anderen te kunnen afpersen. 

De meeste oversten van de kloosters hebben een 
gezin en zijn toch trots op hun sannyäsa-schap. De 
werkelijke plichten van sannyäsi”s, die wij in het vijfde 
hoofdstuk hebben aangehaald, worden totaal genegeerd 
en zij besteden hun tijd nutteloos. Als iemand hen goede 
raad geeft, beginnen zij tegen hem te werken. 

[293] 

Velen onder hen dragen rudräksa en besmeren zich met 
as en zijn trots op hun Saiva-sekte. In de debatten die nu 
en dan plaats vinden, handhaven zij stellingen van 
Sankaräcärya en verwerpen zij die van de Cakräûkita’s. 
Zij bevorderen de vedische leer niet en protesteren niet 
tegen huichelarij. Deze sannyäsi s hebben de indruk dat 
zij grote mannen (mahätmä) zijn en dat het beneden hun 
waardigheid is deze of gene stelling te handhaven. Zulke 
mensen zijn een last voor de wereld. 

Om deze redenen nemen de anti-vedische sekten 
zoals de Vämamärgi’s, christendom, islam en het 
jainisme toe, terwijl de vedische volgelingen afnemen. 
Maar zij openen hen de ogen niet. In feite hebben zij 
geen verlangen om hun plicht te doen en goed te doen 
voor de wereld. Hun gedachten gaan niet verder dan 
denken aan hun positie en voedsel. Zij vrezen 
impopulariteit ten zeerste. 

Een sannyäsi moet vrij zijn van verlangen naar 
populariteit, rijkdom en afstammelingen. Als zij deze 
verlangens niet hebben opgegeven, waar ligt dan de zin 
om de sannyäsa-staat aan te nemen? De hoofdtaak van 
de sannyäsí bestaat erin dag en nacht bezig te zijn voor 
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het welzijn van de wereld door onpartijdig onderricht 
van de vedische leerstellingen. Zonder de plichten van 
de sannyäsi’s te doen is het nutteloos die titel te dragen. 
Alle A$rama’s kunnen welvarend worden als slechts de 
sannyäsi’s zich meer zouden wijden aan de bevordering 
van het algemeen welzijn. 

Ziet U niet dat vóór Uw ogen de frauduleuze sekten 
toenemen en velen het christendom en de islam 
aannemen? U kan Uw huizen niet beschermen en de 
mensen verhinderen zich naar een andere religie te 
bekeren. U kunt ongetwijfeld beschermen maar alleen 
wanneer U daartoe het verlangen heeft. 

Zolang deze sannyäsi’s hun huidige en toekomstige 
leefwijze niet veranderen, is het onmogelijk de 
Áryävarta en andere landen te regenereren. 

De welvaart van een land hangt af van de uitvoering 
van regels zoals de studie van de Veda's en de vedische 
literatuur, de regels van de vier äérama's in acht nemen, 
brahmacarya en prediking van de waarheid. 

Let op! Vele fraudes ziet U niet met Uw eigen ogen. 
Wanneer een monnik bekend maakt dat hij occulte 
macht bezit om kinderen te schenken, scharen vele 
vrouwen zich om hem heen en smeken om kinderen. De 
monnik zegent hen dan alleen. Als één van hun een zoon 
krijgt, denkt zij dat dit door de monnik komt. 

Indien U haar vraagt welke monnik kinderen schenkt 
aan een varken, een ezel of een hen, zal zij geen 
antwoord hierop kunnen geven. Als een man zegt in 
staat te zijn de kinderen van anderen in leven te houden, 
zou hem gevraagd moeten worden waarom hij dan zelf 
dood gaat. 

Sommige schurken smeden zulke complotten dat 
zelfs zeer verstandige mensen niet in staat zijn hen te 
doorzien, bijvoorbeeld de streken van de Dhansäri’s. Zij 
vormen een groep van vijf of zeven en gaan naar een 
afgelegen streek. Degene die er kloek uitziet, wordt hun 
leider. Deze leider wordt in een bos dichtbij een stad of 
dorp waar rijke personen wonen, ondergebracht. Zijn 
assistenten gaan dan de stad in en vragen op 
verschillende manieren: “Heeft U zo en zo een heilige 
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[294] 
man gezien’? Dit wekt nieuwsgierigheid van de mensen 
op en zij vragen: “Wat voor heilige man is hij’? 

Assistent: ‘“O, hij is een grote, volmaakte leider. Hij 
kan gedachten lezen. Wat hij zegt, moet ook gebeuren. 
Hij is een grote yogi. Wij zijn juist op zoek naar hem. 
Iemand heeft gezegd dat de heilige man naar deze streek 
is opgekomen’. 

Huisvader: “Indien U erin slaagt deze heilige man te 
ontmoeten, laat ons dit weten. Wij zullen hem dan ook 
bezoeken en hem vragen wat in onze gedachten is’. Op 
deze manier zwerven zij de hele dag in de stad rond en 
als de nacht aanbreekt, komen ze bij mekaar, eten en 
gaan slapen. 

De volgende dag gaan zij weer op stap en doen dit zo 
voor twee of drie dagen. Daarna gaan zij op een goede 
dag samen naar een rijke bankier en zeggen: “Mijnheer 
wij hebben de heilige man ontmoet. Indien U hem wil 
zien, kunt U met ons meegaan’. Wanneer de rijke man 
gereed is, vraagt de assistent hem: “Wat wilt U de 
heilige man vragen? Zeg het ons’. De mensen nu willen 
verschillende dingen, de ene een zoon, de andere 
rijkdom, een andere gezonheid en weer een andere een 
overwinning op zijn vijand. 

De assistenten brengen hen dan naar de adept en 
laten hen op een bepaalde wijze plaats nemen, die van 
tevoren door hen is afgesproken. Bijvoorbeeld: een man 
die rijkdom wenst, wordt aan de rechterzijde geplaatst, 
een man die een zoon wenst voorop, een man die 
gezondheid wenst links en een man die een overwinning 
op zijn vijand wenst, wordt van achteren gehaald en 
vóór de eerste man geplaatst. 

Wanneer de bezoekers het hoofd buigen ten groet, 
neemt de bedrieger volmaakte-leider direkt de 
gelegenheid waar om zijn occulte macht te 
demonstreren en roept hij uit: “Hebben wij misschien 
een voorraad kinderen bij ons, daar U komt om een kind 
te vragen?’ Of tegen degene die rijkdom wenst: ‘Hebben 
wij misschien zakken geld bij ons, daar U rijkdom komt 
zoeken? Monniken kennen geen rijkdom’. Of tegen een 
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zieke: ‘Zijn wij misschien doktors, daar U bij ons komt 
voor genezing? Wij zijn geen doktors dat wij U van de 
ziekte zouden kunnen bevrijden. Ga liever naar een 
dokter’. 

De assistenten hebben afgesproken tekens om de 
leider bijzonderheden over de verlangens van de 
bezoekers te laten weten. Bijvoorbeeld, als de vader van 
iemand ziek is, zal de assistent zijn duim bewegen; als 
het de moeder, zijn wijsvinger; als het de broer is, de 
middelvinger; als het de echtgenote is, de ringvinger; als 
het de dochter is, de pink. De leider ziet deze tekens en 
zegt direkt: “Uw vader is ziek en Uw moeder, Uw broer, 
Uw echtgenote en Uw dochter’. De bezoekers zijn dan 
betoverd door deze antwoorden en de assistenten 
zeggen: “Is hij niet precies zoals wij U gezegd hebben’? 

Huisvaders: Jawel, jawel, dit is wonderbaar. Wij zijn 
U zeer veel dank verschuldigd. Wij zijn zeer gelukkig 
om zo een heilige man te mogen zien. Nu is het doel van 
ons leven bereikt. 

Assistent: Luistert U vrienden. Deze heilige man 
wordt door zijn eigen wil geleid. Hij zal hier niet lang 
verblijven. Indien U zijn zegening wilt hebben, dient U 
hem dan met Uw lichaam, Uw gedachten en Uw 
bijdrage. Het spreekwoord zegt:“tan à dar fier è 
“Hij die dient, zal de vruchten plukken’. Wie weet wat 
voor een groot geluk de heilige man misschien aan U zal 
schenken. ‘gi @ì Tft HAR & ‘De wegen van 
heiligen zijn mysterieus’. 

De huisvaders die dit horen, worden met verbazing 
geslagen en gaan naar huis, de leider prijzend onderweg. 
De assistent gaat ook met hen mee, zodat de fraude niet 
ontdekt kan worden. Als zij een vriend onderweg 
ontmoeten, wordt hem verteld van de uitzonderlijke 
kwaliteiten van de volmaakte leider. 

Zo verspreidt het gerucht zich over de hele stad. 
Overal wordt verteld dat zo en zo een heilige man is 
[295] 
gekomen. Elkeen verlangt hem te zien. De mensen 
komen uit alle hoeken en straten. Dit gaat geregeld door 
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en de mensen vragen “O heilige man, leest U als ‘t U 
belieft mijn gedachten’. 

Als de opzet mislukt, bewaart de bedrieger volmaakte 
leider het stilzwijgen en laat weten dat hij niet lastig wil 
worden gevallen. De assistenten begrijpen dan de wenk 
en roepen: ‘Als U hem te veel lastig valt, zal hij 
weggaan’. 

Als er een rijke man in de menigte is, roept hij de 
assistent terzijde en vraagt hem: “Laat hem mijn 
gedachten lezen. Eerst dan zal ik het geloven’. De 
assistent vraagt dan: “Wat wilt U vragen?’ De man geeft 
een wens. De assistent geeft dit dan met tekens door aan 
de leider. Wanneer de bezoeker, zoals reeds eerder 
afgesproken, dichtbij de leider wordt geplaatst, leest de 
leider de gedachten luidop. De menigte hoort dat en 
zegt: ‘O wat een grote heilige’. 

Zij brengen dan specerijen, geld, gouden munten en 
lekkernijen als geschenken. Zolang de betovering 
bestaat, wordt er behoorlijk afgetroggeld. Aan een zeer 
rijke man geeft de leider ook de belofte van een zoon. 
Hij neemt dan een hoop as en geeft dit aan hem en zegt: 
‘Indien Uw toewijding ernstig is, zal U een zoon 
geboren worden’. 

Er bestaan veel van die bedriegers en alleen een zeer 
wijs man kan hen herkennen. Daarom is de studie van 
de vedische literatuur nodig zodat men vrij van de 
bedriegers kan zijn, en anderen tegen hen kan 
beschermen. Wetenschap is het innerlijk oog van de 
mens. Men kan niets te weten komen zonder 
wetenschap. Alleen degenen die vanaf het begin 
studeren, zijn ware mensen en zij worden geleerd. 
Degenen die er slecht gezelschap op na houden en 
slechte gewoonten aannemen, blijven dom, doen zonde 
en lijden. Daarom moet aan kennis de eerste plaats 
worden gegeven in het leven van een mens. Iemand 
gelooft alleen dat wat hij weet. 

Taftan Taa fri aad mdf | 
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‘Degene die de deugden van een mens niet kent, 
houdt zich steeds bezig met hem te kleineren, evenals 
een tribale vrouw van het bos een krans van bessen 
draagt en een krans van parels die in het hoofd van een 
olifant worden gevonden, laat liggen. Wie geleerd, 
belezen en deugdvol is, zich in goed gezelschap 
beweegt, yogi is, actief en zelfbeheerst is, hij vindt juist 
gedrag (dharma), welvaart (artha), genoegen (&äma) en 
bevrijding (moksa). Hij gaat in vrede door dit leven en 
ervaart zaligheid nu en ook na de dood. 

Dit is een korte beschrijving van de sekten die in 
India bestaan. Wij hebben verder een korte opsomming 
van de Árya koningen verzameld. Dit voegen wij bij dit 
hoofdstuk toe teneinde het publiek in te lichten. 

Wij geven nu een lijst van de Ärya koningen van 
Äryävarta die al de regeerders inhoudt vanaf Yudhisthira 
tot de koning Yafapala. De geschiedenis van de Ärya 
koningen van India vanaf Sväyambhuva tot Yudhisthira 
wordt in boeken als de Mahäbhärata gegeven. De lezer 
zal een idee krijgen van de geschiedenis van de Ärya 
regeerders van Yudhisthira af, 

Dit is een vertaling van hetgeen verscheen in het 
tweewekelijks blad Hariscandracandrikä en in 
Mohanacandrikä uitgegeven in Sri Näthadvärä, een 
bekende stad in de Udaipur staat in Räjputänä. Het zal 
inderdaad van groot voordeel voor het land zijn indien 
de Árya’s blijven zoeken naar boeken over de oude 
geschiedenis (van India) en andere takken van 
wetenschap, en die publiceren. 

[296] 

De redacteur van het bovengenoemd tweewekelijks 
blad kreeg het manuscript van een boek, dat in 1782 
Vikram (1725 A.D.) was geschreven, van een vriend en 
publiceerde een kort overzicht van de Ärya koningen in 
twee uitgaven van zijn blad, No’s 19 en 20, in het jaar 
1939 Vikrama of 1882 A.D. Dit overzicht wordt 
hieronder gegeven: 

Árya koningen van Aryävarta 

De Arya’s regeerden in Indraprastha (thans Delhi) 
vanaf de tijd van koning Yudhisthira tot koning 
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Yasapäla, Het totaal aantal van de regeerders is 124, hun 
gezamenlijke regeringsperiode is 4,157 jaren, 9 
maanden en 14 dagen. Dit is ongeveer dertig koningen, 
die allen behoorden tot de stam van Yudhisthira en 
regeerden in Indraprastha voor tezamen 1.770 jaren, 11 
maanden en 10 dagen. 


Ärya koning 
1. Yudhisthira 
2. Pariksitä 

3. Janamejaya 
4. Asvamedha 
5. Räma II 

6. Chatramala 
7. Citraratha 

8. Dustasailya 
9, Ugrasena 

10. Sürasena 
11. Bhuvanapati 
12. Ranajita 

13. Riksaka 
14.Sukhdeva 
15. Naraharideva 
16. Suciratha 
17. Sürasena II 
18. Parvatasena 
19. Medhävi 
20. Sonacira 
21. Bhimadeva 
22. Nrharideva 
23. Pürnamala 
24. Karadavi 
25. Alarnmika 
26. Udayapäla 
27. Duvanamala 
28. Damäta 

29, Bhimapäla 
30. Ksemaka 


Jaren Maanden 
36 8 
60 0 
84 7 
82 8 
88 4, 
81 11 
75 3 
78 10 
78 7 
78 1 
69 5 
65 10 
64 7 
62 0 
51 10 
42 11 
58 10 
55 8 
52 10 
50 8 
47 9 
45 11 
44 8 
44 10 
50 11 
38 ie, 
40 10 
32 0 
58 5 
48 11 


Dagen 
25 
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De Eerste Minister Visravä doodde zijn koning 
Ksemaka en begon zelf in zijn plaats te regeren. Tot zijn 
stam behoorden er 14 koningen die tezamen in 
Indraprastha regeerden voor 500 jaren, 3 maanden en 17 
dagen. 


Äryakoning Jaren Maanden Dagen 


1. Visravä 17 3 29 
2. Puraseni 42 8 21 
3. Viraseni 52 10 7 
4, Anangasäyi 47 8 23 
5. Harijit 35 9 17 
6. Paramaseni 44 2 23 
[297] 

7.Sukhapätala 30 2 21 
8. Kadruta 42 9 24 
9, Sanja 32 2 14 
10. Amaracüda 27 3 16 
11. Amipala 22 11 25 
12. Dasaratha 25 4 12 
13. Virasäla 31 8 11 
14. Virasälasena 47 0 11 


De Eerste Minister Viramahä doodde zijn koning 
Virasälasena en begon in zijn plaats te regeren. Zestien 
koningen uit zijn stam regeerden in Indraprastha 
tezamen voor 445 jaren, 5 maanden en 3 dagen. 


Áryakoning Jaren Maanden Dagen 
1. Viramahä 35 10 8 
2. AjitaSiûha 27 
3. Sarvadatta 28 
4, Bhuvanapati 15 
5. Virasena Ì 21 
6. Mahipala 40 
7. Satrusäla 25 


8. Sangharäja 17 10 
9, Tejapäla 28 Ì 10 
10. Manikacanda 37 21 


Laa TN 00 A LW 
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11. Kämaseni 42 





584 HOOFDSTUK XI 


12. Satrumardana 8 1 13 
13. Jivanaloka 28 9 17 
14. Hariräva 26 10 29 
15. Virasenall 35 2 20 
16. Adityaketu 23 11 13 


Koning Dhandara van Prayäga (Allahabad) doodde 
koning Ädityaketu van Magadha en begon in zijn plaats 
te regeren. Negen koningen uit zijn stam regeerden voor 
374 jaren, 11 maanden en 26 dagen. 


Aryakoning Jaren Maanden Dagen 


1. Dandhara 42 7 24 
2. Maharsi 41 2 29 
3. Sanaracci 50 10 19 
4, Mahäyuddha 30 3 8 
5. Duranätha 28 5 25 
6. Jivanaräja 45 2 5 
7. Rudrasena 47 4 28 
8. Árilaka 52 10 8 
9. Räjapäla 36 0 0 


Sämanta Mahänpäla doodde koning Räjapäla en 
regeerde gedurende 14 jaren. Vikramäditya van 
Avantikä (Ujjain) drong zijn grondgebied binnen en 
doodde koning Mahänpäla. Hij regeerde gedurende 39 
jaren. Hij werd door een minister van koning 
Salivähana, genaamd Samudrapäla Yogi van Paifhana, 
gedood en deze begon te regeren ten tijde van koning 
Vikramäditya. Zestien koningen van zijn stam regeerden 
tezamen gedurende 372 jaren, 4 maanden en 27 dagen. 


Árya koning Jaren Maanden Dagen 
1. Samudrapäla 54 2 2 

2. Candrapäla 36 5 d 

3. Sahayapala u 4 u 

4, Devapala 27 1 28 
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5, Narasihhapäla 18 0 20 


6. Sämapäla 27 | 17 
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25 
17 
13 
27 
11. Mahipala 13 8 4 
12. Haripäla 14 8 4 
13. Sisapäala'® 11 10 13 
14. Madanapäla 17 10 19 
15. Karmapäla 16 2 2 
16. Vikramapäla 24 11 13 


Vikramapäla leidde een expeditie tegen 
Malukhacanda Boharä, koning van West-India en 
leverde strijd tegen hem op een open veld. Hij werd door 
Malukhacanda gedood en die begon in Indraprastha 
(Delhi) te regeren. Tien koningen uit zijn eigen stam 
regeerden tezamen gedurende 191 jaren, 1 maand en 16 





dagen. 

Árya koning Jaren Maanden Dagen 
1. Malukhacanda 54 2 10 | 
2. Vikramacanda 12 7 12 
3. Aminacanda®® 10 0 5 

4, Rämacanda 13 11 8 

5. Haricanda 14 9 24 

6. Kalyänacanda 10 5 4 

7. Bhîmacanda 16 2 9 

8. Lovacanda 26 3 22 

9, Govindacanda 31 7 12 

10. Koningin Padmävati”* 1 0 0 


Koningin Padmäväti stierf kinderloos. Al de 
ministers plaatsten verenigd Hari Prema Vairägi op de 
onbezette troon en begonnen in zijn naam te regeren. 


19 Volgens sommigen Bhimapäla. 
Soms ook vermeld als Mänakacanda. 
2 padmävati was de koningin van Govindacanda. 
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Vier koningen uit deze stam regeerden tezamen 


gedurende 50 jaren en 21 dagen. 

Arya koning Jaren Maanden Dagen 
1. Hari Prema 1 5 16 
2. Govinda Prema 20 2 8 
3. Gopäla Prema 15 7 28 
4. Mahäbahu 6 8 29 


Koning Mahäbähu verliet zijn troon en ging in een 
bos wonen, om zich aan ascese over te geven. Nadat 
Adhisena, koning van Bengal, dit hoorde kwam hij naar 
Indraprastha, nam de stad in bezit en begon ook daar te 
regeren. Twaalf koningen uit zijn stam regeerden in 
Indraprastha gedurende 151 jaren, 11 maanden en 2 
dagen. 


Ärya koning Jaren Maanden Dagen 
1. Ädhisena 18 5 21 
2. Vilävala Sena 12 4 2 
3. Kesava Sena 15 7 12 
4. Mädhava Sena 12 d. 2 
5. Mayüra Sena 20 11 27 
6. Bhima Sena > 10 g 
7. Kalyäna Sena 4 8 21 
8. Hari Sena 12 0 25 
9. Ksema Sena 8 11 15 
10. Näräyana Sena dd 29 
11. Laksmi Sena 26 10 0 
12. Damodara Sena 11 5 19 
[299] 


Dämodara Sena onderdrukte de edelen onder hem 
verschrikkelijk. Eén onder hen, genaamd Dipa Sihha, 
stond tegen hem op en kreeg het leger aan zijn zijde. Hij 
doodde de koning in een gevecht en begon zelf te 
regeren. Er ontstonden zes koningen uit zijn stam, die 
tezamen gedurende 107 jaren, 6 maanden en 22 dagen 
regeerden. 
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Ärya koning Jaren Maand en Dagen 


1. Dipa Sinha 17 1 26 
2. Raja Siùha 14 5 0 
3. Rana Siùha 9 8 11 
4. Nara Sinha 45 0 15 
5. Hari Sinha 13. 2 29 

6. Jivana Sinha 8 0 l 


Om de één of andere reden zond koning Jivana Siùha 
zijn hele leger naar het Noorden. Prithvi Cauhäna, 
koning van Vairäta, hoorde dit en trok tegen hem op in 
de strijd. Hij begon toen in Indraprastha te regeren. Er 
waren vijf koningen uit zijn stam die tezamen gedurende 


86 jaren en 20 dagen regeerden. 

Árya koning Jaren Maanden Dagen 
1. Prthvi Räja 12 2 19 

2. Abhayapäla 14 5 17 

3. Durjanapäla Il 4 14 

4, Udayapäla Bk 3 

5. Yasapala 36 4 27 


Sultan Sahäb-ud-din Gauri van Gazani drong het 
koninkrijk van koning Yasapäla binnen, versloeg hem 
en zette hem in 1249 Vikram (1306 A.D.) gevangen in 
het fort van Prayaga (Allahabad). Toen begon hij zelf in 
Indraprastha te regeren”. De opsomming van de 
regering van de 53 koningen die gedurende de 
resterende 754 jaren, 1 maand 17 dagen hebben 
geregeerd, wordt ten volle opgegeven in vele historische 
boeken en daarom is dat hier weggelaten. 


Er staat in andere historische werken geschreven dat Sultan Sahäb-ud-din 
Gauri vele keren tegen Prithiviräja was opgetrokken en verslagen naar huis 
moest terugkeren. Uiteindelijk versloeg Sultän Sahäb-ud-din Prithiviraja in het 
jaar 1249 Vikrama door onderlinge twisten onder de volgelingen van 
Prithiviräja. Sultän Sahab-ud-din maakte hem blind en nam hem met zich mee 
naar huis. Daarna nam hij de regering over Indraprastha in eigen handen. De 
Mohamedaanse regering duurde 613 jaren, gedurende welke tijd er tezamen 45 
Mohamedaanse regeerders waren. 
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In het volgend hoofdstuk zullen wij het boeddhisme 
en het jainisme bespreken. 


Hier eindigt het elfde hoofdstuk van de 
Satyärthaprakä$a van Swämi Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp Religieuze sekten van India, 
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[300] 
Sub-voorwoord (2) 


Toen de mensen van Áryävarta de studie van de 
vedische literatuur opgaven, hetgeen hen juist in staat 
kon stellen onderscheid te maken tussen waarheid en 
onwaarheid, vierde domheid hoogtij en kwamen er 
allerlei sekten tot stand. Dit leidde tot het begin van anti- 
vedische religies en geloofsovertuigen zoals het 
jalmisme. 

Er komt nergens in de eerste boeken, Valmiki’s 
Rämäyana en Vyäsa’s Mahäbhärata, iets voor over het 
jainisme. Maar in de jainistische literatuur komen 
gedetailleerde beschrijvingen van Räma, Krisna en 
andere grote persoonlijkheden voor, zogezegd geciteerd 
uit Valmiki’s Rämäyana en de Mahäbhärata. Dit bewijst 
dat het jainisme na die periode floreerde. 

De jains zeggen dat hun geloof zeer oud is. Maar dit 
is niet juist, want indien dat zo was zou het jainisme in 
de Rämäyana en de Mahabharata genoemd zijn. Indien 
iemand zou willen beweren dat de Rämäyana en de 
Mahabharata werden samengesteld uit de jainistische 
literatuur, vragen wij hoe het dan komt dat het jainisme 
helemaal niet genoemd wordt in deze boeken, terwijl de 
namen van deze boeken wel voorkomen in de 
jainistische literatuur. Kan een zoon de geboorte van zijn 
vader meemaken? Nooit. Het is daarom bewezen dat het 
jainisme na het Saivisme, Saktisme enzovoort kwam. 

Alles wat wij in dit twaalfde hoofdstuk over het 
jainisme hebben geschreven is uit hun boeken genomen. 
De jains moeten dit niet verkeerd opvatten. Ons streven 
met onze commentaar op hun geloof is enkel en alleen 
om de waarheid en onwaarheid vast te stellen en niet om 
iemand ook te kwetsen. 

Wanneer de jains, de boeddhisten en anderen dit 
boek zullen lezen, zullen zij de gelegenheid hebben de 
waarheid te onderzoeken en in hun verdediging te 
schrijven. Hun kennis zal hierdoor ook toenemen. Er is 
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geen onderzoek van de waarheid mogelijk zonder twee 
partijen, die elk hun zienswijze hierover hebben en dan 
met volle toewijding en ernst tot een conclusie komen. 

Wanneer geleerden er niet in slagen de waarheid en 
onwaarheid vast te stellen, vallen de dommen in diepe 
duisternis en lijden zij veel leed. Het is daarom de plicht 
van de mensheid om liefdevol gesproken en geschreven 
debatten te houden, teneinde tot de overwinning voor de 
waarheid en een nederlaag voor onwaarheid te komen. 
Indien men deze weg niet volgt, is vooruitgang van de 
mensheid onmogelijk. 

Dit relaas over de jains en de boeddhisten zal niet 
alleen hen ten voordele zijn, maar ook de volgelingen 
van andere religies, daar deze mensen hun boeken niet 
aan anderen geven ter studie of om kritiek te leveren. 

Met grote moeite heb ik, dank zij de inspanningen 
van de secretaris van de Bombay Árya Samäj (Setha 
Sevakalaäla Krisnadasa), enkele boeken van hen kunnen 
vinden. De publikaties van de jaina Prabhäkar drukkerij 
van Banaras en het boek Prakarana Ratnäkara in 
Bombay gepubliceerd hebben het voor het publiek 
gemakkelijk gemaakt om over het jainisme iets te weten 
te komen. 

Wat voor wijsheid is het de boeken voor zichzelf te 
houden en hun niet aan anderen te tonen? Dit wijst er op 
dat de schrijvers van deze boeken er van bewust waren 
dat er absurditeiten in deze boeken voorkwamen, die 
anderen zouden zien en bekritiseren. Hun 
medegelovigen zouden de boeken van andere religies 
lezen en het vertrouwen in hun eigen religie verliezen. 

Wat het ook moge zijn, er zijn mensen die hun eigen 
fouten niet inzien en zeer bedreven zijn in het vinden 
van fouten bij anderen. Dit is niet juist. Men moet eerst 
eigen fouten kunnen inzien alvorens op die van anderen 
te letten. Nu leg ik het onderwerp boeddhisme en 
jainisme aan alle verstandigen voor. Laat hen voor 
zichzelf de waarheid vinden. 

Het is niet nodig meer te schrijven voor verstandigen. 
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[301] 


Hoofdstuk XII 


Atheïstische sekten van India 
Cärväka’ s, boeddhisten, jains 


Nu zullen wij de voordelen en de nadelen van de 
religies van de Cärväka’s, de boeddhisten en de jains 
opsommen daar zij komen onder de hoofding atheïsme. 

Er was eens een zekere Brihaspati die geen geloof 
had in de Veda's, in God en in deugdvolle daden, zoals 
vajûa’ s. Zijn geloof was als volgt: 


arastd ge sane geïtee: | 


vege Wee Graat a: | 

Geen enkel mens of ander schepsel staat buiten de 
greep van de dood, d.w.z. iedereen moet sterven. 
Daarom moeten wij gelukkig leven zolang de ziel nog in 
het lichaam huist. Indien iemand zegt dat het een zeer 
moeilijke taak is het pad van de deugd te volgen en dat 
indien een man de deugd opgeeft, hij in het volgende 
leven veel zal lijden, antwoordt de Caärvaka : 

O mijn onnozele broeder! Het lichaam wordt tot as 
verbrand na de dood. Degene die gegeten en gedronken 
heeft, zal niet meer ter wereld komen. Daarom, leef in 
elk geval een gelukkig leven. Leef tactvol in de wereld. 
Vergroot Uw macht en geniet daarvan ten volle. Het 
tegenwoordige leven is het enige leven. Er bestaat geen 
ander leven hierna. Dit lichaam is het resultaat van een 
chemische samenstelling van de vier elementen: aarde, 
water, vuur en lucht. Hun mengsel geeft leven aan een 
bewust wezen. Zoals het gebruik van alcohol bevattende 
middelen je dronken maakt, zo wordt de ziel met de 
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geboorte van het lichaam en sterft er mee. De ziel wordt 
met de geboorte van het lichaam geboren en sterft er 
mee. Wie zal de beloning ontvangen voor een deugd of 
ondeugd? 


Tedeafafete va ara, defi raft 
VAUT. 


Het mengsel van de vier elementen laat de ziel 
geboren worden in het lichaam en hun beëindiging 
beëindigd haar ook. Wij merken geen ziel op na de dood. 
Wij geloven alleen in het bestaan dat wij opmerken. 
Zonder opmerking zijn voorstellingen enzovoort 
onmogelijk. Daarom zijn voorstellingen enzovoort 
secundair aan opmerkingen en geloven niet in hen. 
Plezier beleven door de omhelzing van een schone 
vrouw is het hoogste doel van het menselijke streven. 


Commentaar: De elementen aarde, enzovoort zijn 
onbewust. Zij kunnen nooit een bewust wezen 
voortbrengen. Zoals nu het lichaam geboren wordt uit 
het contact van vader en moeder, konden bij het begin 
van de schepping de lichamen van mensen, enzovoort 
niet geboren worden zonder God, de schepper. De 
geboorte en dood van een bewust wezen kan niet 
vergeleken worden met beïnvloeding. Beïnvloeding 
heeft op een bewust wezen effect maar niet op een 
onbewust wezen. 

De vernietiging van een voorwerp betekent slechts 
de beëindiging van het zichtbare en geen nihilisering. 
Daarom is het onzichtbaar zijn van de ziel geen grond 
voor haar nihilisatie. Alleen wanneer de ziel in het 
lichaam is, is zij zichtbaar. 

[302] 

Wanneer zij het lichaam verlaat kan het lichaam dat 
gestorven is niet op dezelfde manier handelen als toen de 
ziel in haar was. Ditzelfde is ook belicht in de 
Brihadäranyaka Upanisad. 
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me Ae ae onfestentaarefr 0 

Yäjfavalkya zegt: “ Maitreyi. Ik zeg niets onwaar 
over beëindiging. De ziel (äfmä) is onsterfelijk. Het 
lichaam werkt door het contact met haar’. 

Wanneer de ziel het lichaam verlaat, is er geen 
bewustzijn meer in het lichaam. Indien de ziel niet los 
van het lichaam bestond, wiens contact zou dan 
bewustzijn en wiens scheiding onbewustzijn doen 
ontstaan? De ziel moet daarom een apart iets zijn. 

Zoals het oog andere dingen kan zien maar niet 
zichzelf, kan de opmerker geen gedachteobservatie van 
zichzelf maken. Een mens ziet potten, kleren en andere 
objecten met zijn ogen en zijn ogen zien niet met de 
ogen, maar met het intellect. De ziener is altijd de ziener 
en nooit de geziene. Zoals er geen inhoud kan zijn 
zonder de inhoudsmaat, geen gevolg zonder oorzaak, 
geen doel zonder het geheel, geen handeling zonder de 
handelende, kan er evenzo geen opmerking bestaan 
zonder de opmerker. 

De omhelzing van schone vrouwen kan niet het doel 
van iemands streven zijn, daar het plezier daarvan te 
tijdelijk is en soms ook leed veroorzaakt. Is dit leed ook 
het einde van iemands leven? Als dit zo is bestaat er dan 
niet zoiets als zaligheid of hemel en is leed dan 
onvermijdelijk. Uw advies dat wij moeten proberen om 
van leed bevrijd te zijn en plezier te vermeerderen, 
negeert het geluk van de zaligheid. Daarom kan 
materiaal genot niet het summum van dit leven 
betekenen. 


Carvaka: Degenen die plezier en leed als vermengd 
zien, zijn dwazen. Zoals de zoeker naar rijst de rijst 
neemt en het kaf wegsmijt, zo moet een verstandig mens 
het plezier aannemen en het leed verwerpen. Het zijn 
dwazen die het reeds aanwezige plezier in deze wereld 
opgeven in de ijdele verwachting van het plezier in een 
niet bestaand paradijs en zichzelf wijden aan het 
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uitvoeren van de drievoudige verplichte handelingen: 
agnihotra (vuuroffer), prärthanä (gebed) en jfana 
(kennis) zoals de Veda’s voorschrijven die door 
bedriegers zijn samengesteld. 

Wanneer een volgend leven niet bestaat, is het 
zuivere dwaasheid de hoop er op te vestigen. Want: 


afie ze daften venen | 
afaaeudtni sf geeft: U 


Brihaspati, de propagator van de Caärväka religie, 
zegt dat de agnihotra, de drie Veda's, de drie staven en 
as-besmering de middelen van dwaze en luie personen 
zijn om hun brood te verdienen. De hel is niets anders 
dan de pijn veroorzaakt door doornen. God is niets 
anders dan de wereldse koning en bevrijding is niets 
anders dan de nihilisatie van het lichaam. 


Commentaar: Het is dwaasheid om het zinnelijke 
genot als het doel van het leven te beschouwen en 
slechts het verwerpen van het leed dat met dit genot 
vermengd is als zaligheid te beschouwen. Agnihotra en 
de andere yajfia's zuiveren de lucht, de regen en het 
water en zijn bevorderlijk voor de gezondheid. Hierdoor 
kan men juist gedrag (dharma), welvaart (artha), 
genoegen (käma) en bevrijding (moksa) bekomen. Dit 
alles niet erkennen en de Veda's, God en de vedische 
stellingen veroordelen, is zuiver bedrog. Het verwerpen 
van de drie staven en as-besmering is juist. 

Maar als de hel niet meer is dan doornenprikken, 
wat is dan de pijn die door ernstige ziekten ontstaat? Het 
is in orde een machtige en capabele koning te 
eerbiedigen, maar niets is dwazer dan een zondige en 
[303] 
onrechtvaardige heerser ook als God te beschouwen. 
Indien slechts de vernietiging van het lichaam zaligheid 
is, wat voor verschil bestaat er dan tussen U en ezels, 
honden enzovoort, behalve de vorm? 
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aften oet ed gaenternsfte: | 
ai fa vam Guarese: U 1 
qe aster er aren qreifimen: | 
“a aufgartt feae weefde: I 2 
qyvafsen: erf efrà nfreaf 0 
Gfta daarm da mem fte U 3 
gammaft sept ne Aqyfenrua | 
Tess sq ef qm I 4 
eiken aa qa Tegaa amd: | 
racen mera ded U 51 
aastdegd sag wear ud fra 
vega ea Grana Ba: U 61 
afk Tea Ui den deren feria: | 
PAR A aat ayeiena: U 7 
dara stadt arts | 
gant deer a aaf wafer U 8 
za de maid vestra: | 
Thigntefk gtst aa: Saa U on 
Raa fe fur oeat velden | 
nusrgat da ear vete U 10 
giant ad defmmedfea 0 11 


De Carväka’s, Abhänaka’s, boeddhisten en jains 
geloven in de natuurlijke schepping van de wereld. 

1. De elementen worden door de natuur 
gecombineerd en zij vormen de voorwerpen in de 
wereld. Het vuur is heet, water is koud, lucht is eveneens 
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koud en aanraakbaar. Door wie is het gemaakt? Het is 
daarom duidelijk dat dit alles het werk van de natuur is. 
Er bestaat geen wezen als de schepper van de wereld. 

2, Er bestaat geen paradijs noch zaligheid, en de ziel 
wordt ook niet wedergeboren. De plichten van Varna’s 
en Áérama’s zijn van geen enkel nut. Dit is de 
zienswijze van de Cärväka’s. De boeddhisten en jains 
geloven wel in het bestaan van de ziel en een 
hiernamaals. De Cärväka’s geloven dit niet. Over vele 
andere punten zijn deze drie het meestal eens. 

3. Indien een dier dat in een Yajùa geofferd wordt 
naar het paradijs gaat, waarom offert de offeraar dan niet 
zijn eigen vader, enzovoort in de homa, teneinde hem 
naar het paradijs te zenden? 

4. Indien de offers die in éräddha en tarpana worden 
uitgevoerd ten behoeve van de dode zielen hun 
verlangens kunnen bevredigen, waar is dan de noodzaak 
voor levende reizigers om voedsel, kleren en geld met 
zich mee te nemen op reis? Zoals offers die in naam van 
de dode zielen worden uitgevoerd hen naar het paradijs 
voeren, hoeft een man die op reis gaat eveneens niets 
met zich mee te nemen. Zijn familieleden zullen dan 
thuis voedsel in zijn naam offeren, en dit voedsel zal 
hem onderweg ontmoeten. Indien dit niet kan, hoe 
kunnen dan de andere offers het paradijs bereiken? 

>. Indien de liefdegiften die hier worden gegeven de 
bewoners van het paradijs bevredigen, waarom 
bevredigt dan het voedsel dat in de benedenverdieping 
van het huis wordt gegeven de man die op de 
bovenverdieping zit niet? 

6. Leef daarom, zo lang U leeft, met plezier. Indien 
U geen genotsmiddelen thuis heeft, leen dan. Leningen 
hoeven niet terugbetaald te worden, omdat noch de ziel 
die geniet noch het lichaam waarin het genot heeft 
plaatsgevonden ooit terug zuilen keren. Wie zal dan van 
anderen terug kunnen eisen? 
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7. Het is verkeerd te zeggen dat de ziel ergens 
anders gaat na het lichaam te hebben verlaten bij de 
dood. Indien dit zo was, zou zij naar haar huis 
[304] 
terugkeren, hiertoe door de liefde voor haar gezin 
gedwongen. 

8. Het is daarom duidelijk dat de ceremonies zoals 
dasagätra, enzovoort die bij de dood ten behoeve van de 
vertrokken ziel worden gedaan, door de brahmanen zijn 
geïntroduceerd om geld te verdienen. 

9. De schrijvers van de Veda's waren dronkaards, 
booswichten en demonen. Deze Veda's zijn 
samenstellingen van de pandita’s zoals Jarfari, Turfari 
(Rieveda X.106. 6) enzovoort. 

10. Ziet eens wat deze schoften schrijven. Een 
vrouw moet in haar vagina het mannelijke lid van een 
paard ontvangen en de priester moet ongepaste grappen 
uithalen met de dochter van de offeraar. Wat kan een 
grotere losbandigheid zijn dan dit? 

11. Het gedeelte van de Veda's waarin vlees eten 
wordt voorgeschreven, is door een demoon gemaakt. 


Commentaar: 

1. Levenloze voorwerpen, die door hun eigen natuur 
naar elkaar toe zijn gekomen, kunnen niet met die 
regelmaat gecombineerd zijn die de schepping van de 
wereld zou kunnen veroorzaken, als er niet een 
intelligente God bestaat om hun productie teweeg te 
brengen. Indien dit slechts door de natuur geschiedde, 
hoe komt het dan dat er niet automatisch een tweede 
zon, een tweede maan en een tweede aarde, enzovoort 
kunnen ontstaan? 

2. De hemel betekent het genot van geluk en de hel 
betekent het ondergaan van leed. Indien er geen ziel 
bestond, wie zou dan genieten van plezier of ondergaan 
van leed? Zoals in dit leven de genieter en de lijder de 
ziel is, zo zal het ook in het andere leven zijn. Worden 
waarachtigheid, welwillendheid en andere goede 
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handelingen door de volgelingen van de Varna’s en 
ÄÁrama’s ook nodeloos betracht? Nooit. 

3-5. Het dierenoffer is nergens in de Veda’s en 
andere heilige geschriften voorgeschreven. Sräddha en 
tarpana voor de vertrokken ziel zijn valsheden en anti- 
vedisch. Zij zijn de ceremonies van de Puräna's, 
bijvoorbeeld de Bhägavata. Het nalaten van deze dingen 
is niet afkeurenswaardig. 

6. Hetgeen bestaat kan nooit niet-bestaand zijn. De 
ziel bestaat. Zij kan niet niet-bestaand zijn. Het lichaam 
vergaat, maar niet de ziel. De ziel gaat in een ander 
lichaam over. Daarom zullen degenen die met dit 
lichaam genieten en gemaakte schulden niet betalen, een 
hels leven lijden in het volgend leven. Er bestaat 
hierover niet de minste twijfel. 

7. De ziel gaat bij het verlaten van het lichaam 
ergens anders en gaat in een ander lichaam over. Zij 
draagt geen kennis van het vorig leven of gezin. Daarom 
komt zij niet in een bepaald gezin terug. 

8. Wij geven toe dat offers voor de doden door de 
brahmanen zijn geïntroduceerd teneinde hun geld te 
verdienen. Zij zijn anti-vedisch en daarom 
veroordelingswaardig. 

9. Indien Cärväka’s en anderen als hen de Veda’s 
bestudeerd hadden, zouden zij hen nooit veroordeeld 
hebben of hun samenstelling aan dronkaards, schoften of 
demonen hebben toegeschreven. Eén ding is juist. De 
schofterigheid waarop in de kritiek is gewezen, komt 
van commentatoren zoals Mahidhara enzovoort, die als 
dronkaards, schoften en demonen handelden, en niet van 
de Veda's, 

Het is jammer dat de Caärväaka’s, Abhanaka’s, 
boeddhisten en jains nooit de originele teksten van de 
Veda's hebben gelezen, gehoord of bestudeerd. Misleid 
begonnen zij die zonder reden te veroordelen. Zij zagen 
de valse en niet-autoritaire commentaren van de slechte 
Vämamärgi’s, en daar zij de Veda’s niet kenden, vielen 
zij in de oceaan van de domheid. 


SATYARTHAPRAKÄASA 599 


10. De omgang van een vrouw met een paard en 
ongepaste grappen met de dochter van de offeraar 
kunnen door niemand anders dan de slechte 
Vämamaärgi's zijn voorgeschreven. Wie kan anders zulke 
smerige, zulke onjuiste en zulke anti-vedische 
verklaringen van de vedische teksten hebben gegeven 
[305] 
dan deze zondige Väamamärgi’s? 

Het is zeer jammer dat de Cärvaka’s, enzovoort de 
Veda's bekritiseerden zonder na te denken. Wat konden 
deze hulpelozen anders doen? Zij bezaten geen kennis 
en capaciteit om de waarheid te ondersteunen en 
onwaarheid te verwerpen. 

11. Het vleeseten is ook een creatie van de 
Vämamärgi commentatoren. Zij werden daarom terecht 
demonen genoemd. Vleeseten is nergens in de Veda’s 
toegestaan. De zonde van al deze valsheden zal 
ongetwijfeld op deze slechte commentators vallen, 
alsook op degenen die de Veda’s veroordeelden zonder 
hen te begrijpen. 

De waarheid is dat degenen die tegen de Veda’s 
geweest zijn, nu tegen hen zijn en tegen hen zullen zijn 
in de toekomst zeker in de oceaan van de ellende zullen 
verdrinken. Het is daarom noodzakelijk dat alle mensen 
de Veda’s volgen. 

Toen de Vämamärgi's door hun eigen lust voor 
vlees, wijn en vrouwen deze slechte praktijken valselijk 
aan de Veda's toeschreven en hun naam in diskrediet 
brachten, begonnen de Cärväka’s, boeddhisten en jains 
allen hun eigen anti-vedische en atheïstische religies. 

Indien de Cärväka’s enzovoort hadden nagedacht 
over de originele betekenissen van de Veda’s zouden zij 
zichzelf niet van de ware vedische leer hebben 
afgezonderd. Maar nu kunnen zij niet meer geholpen 
worden. farma fautaafg:, of ‘de wijsheid faalt 


wanneer de tijd van de vernietiging daar is’. 
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Nu komen wij bij de verschillende kenmerken van 
de Cärväka’s, enzovoort. Op vele punten bestaat er 
overeenkomst onder hen. Maar de Cärväka’ geloven dat 
de ziel geboren is met het lichaam, en met haar sterft. Zij 
geloven niet in de transmigratie van de ziel of in enig 
volgend leven. Zij hechten verder geen waarde aan voor 
de hand liggende argumenten, enzovoort. De letterlijke 
betekenis van het woord cärväka is ‘iemand die veel 
babbelt’. 

De boeddhisten en jains geloven in alle vier de 
stellingen: opmerking enzovoort, de eeuwigheid van de 
ziel en haar transmigratie, een volgend leven en 
bevrijding. Op deze punten verschillen de Cârväka’s met 
de boeddhisten en jains. Maar zij zijn één in atheïsme, 
veroordeling van de Veda's en God, haat voor het 
standpunt van anderen, de zes handelingen (waarover 
wij het later zullen hebben) en de theorie van het niet 
geschapen zijn van het heelal door een Schepper. Zo 
hebben wij in het kort de sekte van de Caärvaka’s 
beschreven. 


Nu zullen wij een korte beschouwing geven 
over het boeddhisme. 


Ín aansluiting op de verstandelijke opmerking van 
de Caärvaka’s geloven de boeddhisten ook in de waarde 
van voorstelling, d.w.z. door het zien van de oorzaak 
kunnen wij ons het gevolg voorstellen en door het zien 
van het gevolg kunnen wij ons de oorzaak voorstellen. 
Zonder voorstelling zou het werk van de wereld tot 
stilstand komen. Voorstelling is daarom noodzakelijk. 

De boeddhisten kunnen in vier klassen verdeeld 
worden: 1. Mädhyamika’s, 2. Yogäcära’s, 3. 
Sauträntika’s, 4. Vaibhasika’s. 
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geul fiddd a alg: de boeddhisten worden zo 
genoemd, omdat zij rekenen op hun buddhi of intellect 
voor het vaststellen van hun beginselen. Zij geloven in 
niets dat boven hun intellect staat. 

[306] 

L. Volgens de Maädhyamika’s is wara, of ‘alles 
niets’. De voorwerpen van deze wereld bestonden niet 
vóór hun geboorte en zullen niet blijven bestaan na hun 
vernietiging; hun bestaan tussen het begin en het einde is 
slechts een verschijning, en dat ook slechts voor één 
ogenblik. Nadien vergaat alles, bijvoorbeeld de kruik 
bestond niet vóór zij gemaakt werd en zal niet bestaan 
nadat zij gebroken is; zij zal slechts zo lang als wij haar 
kennen bestaan; zodra onze gedachten naar iets anders 
uitgaan, verdwijnt zij. Daarom is niets werkelijkheid. 

2. De Yogäcära’s geloven in het areugra, of 
‘uiterlijk niets-zijn’, d.w.z. de dingen verschijnen 
innerlijk aan ons en niet uiterlijk, bijvoorbeeld het 
kennen van de kruik is in onze gedachten. Alleen dan 
zegt iemand: “Er bestaat een kruik’. Als de kruik niet in 
onze gedachten is, kunnen wij niet zeggen: het is een 
kruik. 


3. De Sauträntika’s stellen zich art a 1 SAM, 
of “het uiterlijk bestaan van de voorwerpen voor’. Wij 
kunnen geen enkel voorwerp geheel zien. Wat wij zien is 
slechts een deel ervan. De rest moeten wij ons 
voorstellen. 

4. De Vaibhäsika’s zeggen dat art verd wear 
Ear 8, stat all, of “de voorwerpen worden uiterlijk 
opgemerkt en niet innerlijk’. Wanneer wij zeggen Tä 
diet Be: , of ‘het is een blauwe kruik’, betekent dit dat 
wij het slechts uiterlijk zien en niet innerlijk. 

De stichter van dit alles is één persoon, dat is de 
Boeddha. Maar zijn leerlingen worden in vier klassen 
verdeeld volgens hun respectievelijke opvattingen. Zoals 
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losbandige personen op een donkere nacht hun 
zinnelijke lusten botvieren en goede mensen goede 
daden stellen, is de tijd één maar de handelingen zijn 
verschillend, zo is dat het geval met hen. 

Volgens de Mädhyamika’s is alles tijdelijk. Ons 
intellect verandert elk moment. Wat iets was op één 
moment blijft het niet op een volgend moment. Daarom 
is alles tijdelijk. 

De Yogäcära'’s zeggen dat verlangens alleen pijnlijk 
zijn; niemand is tevreden met het door hem verkregene. 
Zodra U iets heeft gehad, begint U naar iets anders te 
verlangen. 

De Sauträntika’s zeggen dat elk ding wordt 
gekarakteriseerd door haar karaktertrekken, bijvoorbeeld 
de koe door de karaktertrekken van een koe en een paard 
door die van een paard. Zo verblijft de laksana altijd in 
de laksya. 

De Vaibhäsika’s nemen aan dat niets-zijn de enige 
werkelijkheid is. 

Zo hebben de boeddhisten verschillende punten 
waarop zij verschillen. Zij hebben vier soorten bhävanä 
(of vier verschillende theorieën over de opmerking van 
voorwerpen). 


Commentaar: Hoe kan alles niets zijn. Tenminste de 
kenner van niets kan niet niets zijn. Indien alles niets is, 
hoe kan dan niets het niets kennen? Dit bewijst 
tenminste twee dingen, de kenner van het niets en het 
niets dat gekend is. 

Volgens de stelling van het uiterlijk niets-zijn van de 
Yogacära’s zou de berg in ons moeten zijn. Indien U 
toegeeft dat de berg in werkelijkheid in ons is, dan zou 
er in ons een ruimte moeten zijn die groot genoeg is om 
de berg te bevatten, maar die ruimte bestaat niet. 
Daarom is het duidelijk dat de berg buiten ons is en de 
kennis van de berg in ons. 

De Sauträntika's zeggen dat wij geen direkte 
opmerking van voorwerpen kunnen bezitten. Alles is 
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voorgesteld. Indien dit juist is, dan zijn zij zelf en hun 
bewering voorstellingen, en geen direkte 
gewaarwording. In dat geval zal het nodeloos zijn te 
zeggen: ‘Dit is een kruik’. Wij zouden dan eerder 
kunnen zeggen: “Dit is een deel van een kruik’. Maar 
dan rijst er een andere moeilijkheid: Stopfles is niet de 
naam van een deel, maar van het geheel. “Dit is een 
kruik’ is de onmiddellijke gewaarwording en geen 
voorstelling. Er bestaat één geheel die alle delen 
inhoudt. De gewaarwording van het geheel wordt 
vergezeld door een hele kruik en haar delen. 

De Vaibhäsika’s beweren dat de gewaarwording van 
dingen uiterlijk is. Dit is onhoudbaar. Gewaarwording 
vindt alleen plaats waar de kenner en de kennis zijn. 
[307] 

Hoewel het voorwerp van de gewaarwording uiterlijk is, 
is de kennis die daarmee gepaard gaat innerlijk. Verder 
kunnen het voorwerp haar gewaarwording niet 
tijdelijk zijn. Hoe verklaart U anders hergewaarwording. 

Het zou dan onmogelijk zijn ons te herinneren dat 
wij zo en zo iets gedaan hebben. Het is een feit dat wij 
ons dingen die wij gezien en gehoord hebben, 
herinneren. De theorie van tijdelijkheid is daarom 
onhoudbaar. 

Het is ook verkeerd te zeggen dat alles leed is en er 
niet zo iets als plezier bestaat, daar leed het 
tegenovergestelde van plezier is, zoals de dag het 
tegenovergestelde van de nacht is en de nacht het 
tegenovergestelde van de dag. Het is daarom niet juist te 
zeggen dat alles leed is. 

Laat ons nu de Jaksaga in beschouwing nemen in 
verhouding tot het zelf. In dit geval wordt het oog de 
laksana van de vorm en is de vorm Jaksya. In het geval 
van de kruik en haar vorm is de vorm Jaksana en 
verschillend van haar Jaksana, het oog. Maar in een 
ander geval is reuk de laksana van de laksya, aarde en 
reuk zijn de twee onafscheidelijk. Daarom kunnen 
Jaksana en laksya of scheidelijk of onafscheidelijk zijn. 
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Wij hebben hier reeds over het niets-zijn geschreven. 
De kenner van niets moet iets anders zijn dan niets. 
via dara garmed adt eta U 


Wat de boeddhistische Tirthaùkara’s geloven, 
geloven ook de jains. Daarom zijn deze twee één. Zij 
hebben ook vier bhävanä's. Waarbij de algehele 
verdrijving van de verlangens leidt naar zirväna of 
bevrijding. 

Zij onderrichten hun volgelingen over yoga en 
äcära. Datgene dat niet verkregen kan worden is yoga. 
En het woord van de guru als bewijs zien is Acâra. 
Omdat zich in het intellect oneindige verlangens 
bevinden, toont het intellect verschillende vormen. 
Daarin zijn er vijf skandha’s (waargenomen objecten): 


Suf dEneen: II 

Eerste: De vorm, enzovoort die door middel van de 
zintuigen waargenomen wordt, wordt rüpaskandha 
genoemd. Tweede: De kennis over Alayavijfiäna en 
pravriti vijûäna wordt vijfiänaskandha genoemd. Derde: 
Datgene wat uit rüpaskandha en vijfänaskandha 
voortvloeit, is leed en plezier; deze ervaring wordt 
vedanäskandha genoemd. Vierde: De relatie van de 
zelfstandige naamwoorden zoals koe, enzovoort aan te 
nemen wordt sarjfiäskandha genoemd. Vijfde: datgene 
wat uit vedanäskandha voortvloeit, zoals rägadvesa, 
enzovoort, klesa en Ksudhä-trisä, enzovoort verder 
upaklesa, mada, pramäda, abhimäna, dharma en 
adharma-rüpa wordt saúskära-skandha genoemd!'. 


’_ Daar het geloof van de boeddhistische Tirthäfkara’s en jaïnistische 
Tirthäkara's hetzelfde is, moeten deze twee als één beschouwd worden. Hun 
theorie is dat de vier bhävanä’s (opwekkingen) alle verlangens vernietigen en 
wanneer er niets overblijft, dit bevrijding of zaligheid is. Zij adviseren hun 
leerlingen aan yogäcära (uitoefening van yoga) te doen. Zij beschouwen de 
gezegden van de leermeester als onfeilbaar. Zij zeggen dat de verlangens die in 
het beginloze (ongeschapen) intellect voorkomen het intellect zichzelf laat 
presenteren in de vorm van verschillende voorwerpen. Deze vormen die het 
intellect aanneemt, kunnen in vijf groepen verdeeld worden (skandhas of 
samenstelling van de wezens): rüpa, vijfäna, vedanà, sarijfië, stinskärs, 
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Alle Tirthafkara’s nemen aan, ten eerste dat de 
wereld zelf leed is; ten tweede dat zij de verblijfplaats 
van leed is; ten derde dat zij een middel tot leed is; ten 
vierde dat wij moeten trachten de wereld te vergeten. De 
Caärvaka’s geloven verder in nog drie dingen: ten eerste 
dat er niet zoiets als zaligheid bestaat; ten tweede dat 
voorstelling van generlei waarde is en ten derde dat de 
ziel - Zfrmä- niet bestaat. 


GA deni Herang: | 
fuer agu dà sudden: fera U 1 
Taftan safgeagn | 
fan fe rsi Yaasgacen U 2 


De bovenstaande teksten schrijven de boeddhisten 
voor als volgt te geloven: 


aafgasd agt Baum à | 
afte: gerak: fade gft: u 31 
amfsafn geda an mrsa a | 


nù afer de gram zn 41 

1. Geloof te hebben in de beschrijving van 
verschillende voorwerpen zoals door de geleerde, 
teruggetrokkenen en in dit leven verlosten opgegeven 
zijn; geloof in de wereldmeesters zoals de Boeddha en 
andere Tirthankara’s; in de leringen die ons bekend 


sanjfä kah. 

De eerste groep wordt rüpaskandha of verstandelijke groep genoemd, bestaande 
uit alle verstandelijke opmerkingen die wij middels de zintuigen bekomen. De 
tweede wordt vijnänaskandha of intellectuele groep genoemd, bestaande uit de 
kennis van hoe de gedachten werken. De derde is de vedanä-skandha of 
gevoelsgroep bestaande uit het gevoel van plezier en leed dat uit de eerste twee 
groepen komt. De vierde is safijnä-skandha of naamgroep welke een verband 
legt tussen een naam zoals koe en het voorwerp dat deze naam draagt. De vijfde 
is saùskära -skandha of neigingsgroep bestaande uit het leed welke ontstaat uit 
de gevoelsgroep (vedanäskandha) zoals voor of tegen iets zijn of kleine 
gebreken zoals honger, dorst, trots, luiheid of slechtheid, rechtvaardigheid en 
onrechtvaardigheid. 
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[308] 

maken met de aard van verschillende voorwerpen en die 
onder verschillende klassen en op verschillende 
manieren zijn uitgelegd. 

2. Geloof te hebben in de leringen van de 
verschillende leermeesters betreffende het niets-zijn die 
gekarakteriseerd zijn voor hun diepe en duidelijke 
betekenis en die op sommige plaatsen uitgebreid en op 
sommige plaatsen toegepast zijn. 

3. De twaalfvoudige aanbidding is de schenker van 
bevrijding. Voor deze aanbidding moet men veel 
rijkdom en andere benodigdheden verzamelen. Er 
moeten twaalf soorten aanbiddingsplaatsen worden 
gemaakt en de aanbidding moet in alle details uitgevoerd 
worden. Wat is het nut van andere soort aanbiddingen? 

4, De twaalfvoudige aanbidding is het volgende: de 
vijf zintuigen, oren, gevoel, het oog, smaak en de neus; 
de vijf actie-organen: tong, handen, voeten, 
uitwerpselorganen en geslachtsorganen; gedachten en 
het intellect. Deze twaalf dingen moeten aanbeden 
worden, d.w.z. als gelukkig beschouwd worden, 
enzovoort. Dit is het boeddhisme. 

Commentaar: Indien de wereld vol leed zou zijn, 
zou geen enkele ziel er van gehouden hebben. Maar wij 
zien duidelijk dat elkeen graag in de wereld blijft. 
Daarom is de wereld niet uitsluitend vol leed. Indien de 
boeddhisten werkelijk geloven dat het leven voor 100% 
uit leed bestaat, waarom houden zij zich dan bezig met 
het beschermen van hun lichamen door juiste voeding en 
medische behandeling? 

Indien U zegt dat, alhoewel U zich op deze manier 
bezighoudt, U toch alles als leed beschouwt, is dit 
verkeerd. Alle deugden, alle goede handelingen, alle 
kennis en elk goed gezelschap in deze wereld zijn 
schenkers van geluk. Niemand (behalve de boeddhisten) 
beschouwt hen als leed. 

Hun vijf skandha’s (waargenomen objecten) zijn 
ook zeer vaag, daar zulke classificaties tot elke lengte 
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kunnen reiken en ontelbare klassen kunnen doen 
ontstaan. Zij beschouwen de Tirthaùkara’s als grote 
leraren en heren van de schepping, maar erkennen de 
eeuwige God niet, die de Almachtige van de 
Almachtigen is. Wie was de leraar van deze 
Tirthaùkara’s? Indien U zegt dat zij zichzelf 
onderwezen, is dit verkeerd daar er geen gevolg zonder 
een oorzaak kan bestaan. Indien deze theorie juist was, 
zouden ook nu de mensen zich kunnen ontwikkelen 
zonder onderwijs of het gezelschap van geleerden. Daar 
het niet zo is, is dit gezegde precies als het gek gepraat 
van een onverstandig mens. 

De boeddhistische stelling van non-dualiteit van het 
niets (ongekwalificeerd nihilisme) is ook verkeerd daar 
hetgeen bestaat, nooit niets kan zijn; het kan slechts haar 
vaste vorm veranderen in een onzichtbare stoffelijke 
vorm. 

Als de Tirthaûkara’s de genoemde twaalfvoudige 
aanbidding van het verzamelen van benodigheden van 
dit leven als middelen tot zaligheid beschouwen, 
waarom doen zij dan niet aan de aanbidding van tien 
vitale luchten en als elfde de ziel? Indien de aanbidding 
van de interne organen en de zintuigen zaligheid is, wat 
zal dan het verschil zijn tussen de boeddhisten en 
zinnelijken? Als de boeddhisten zichzelf niet van zulke 
dingen kunnen weerhouden, hoe kunnen zij dan 
zaligheid verkregen hebben? Inderdaad. Waar zulke 
dingen bestaan, is er geen plaats voor zaligheid. Wat een 
toppunt van domheid is dit, waarvan de gelijke nergens 
anders gevonden kan worden. 

Dit is ongetwijfeld de vrucht van het niet erkennen 
van God en de Veda's. Eerst beschouwden zij de wereld 
als vol leed. Dan brachten zij (geheel in tegenspraak 
hiermee) de twaalfvoudige aanbidding te berde. Behelst 
deze twaalfvoudige aanbidding voorwerpen 
[309] 
buiten deze wereld? Hoe kan zij dan zaligheidsschenker 
zijn? Kan enig persoon edelstenen zoeken met gesloten 
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ogen? Zij waren verplicht hiertoe te komen, omdat zij 
God en de Veda's niet erkenden. Als zij ook nu nog een 
succesvol leven wensen, moeten zij de hulp van God en 
de Veda’s inroepen. 


In het boek Viveka-viläsa wordt de volgende 
uiteenzetting van de boeddhistische religie gegeven: 
stant gr de fat a aonia | 
META Teade sar U 1 
zui da ad: We ua: | 
ART 4 eN mn gard: U 2 
Sadat: wad U tea vafdar: | 
far den da derd zoda a U 31 
gaaf were fia: da maag | 
gafaaf sauf do 4 
WA votsd Fr vaa gui ef 
TRANEN: U CL HI: Ga: U SI 
afde: gidenu fe u ren fau | 
a art zr faaa: a a esfaead u 6u 
var a vant fed der | 
aaf sal: era After: U 7 
aat srad duf ag Had | 
dnf veremedset a afte: U sn 
Nare stg daa | 
vaat Hf ei Hat ven: qa: U O1 
Ufsia | 
aaufft stent afer verfen U 10u 
Fu: vase Ai gator | 
del worn a safe: 1 1 
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1. De vier artikelen van het geloof van de 
boeddhisten zijn als volgt: De Sugata deva of Boeddhe 
is het voorwerp van aanbidding; de wereld is 
vergankelijk; alle mensen moeten goed zijn, mannen 
zowel als vrouwen; de studie van de elementen, 
bijvoorbeeld het welbekende sarijfia. 

2. Vooruitgang is slechts mogelijk wanneer iemand 
gelooft dat de wereld de verblijfplaats van alle leed is. 
En het lichaam is het huis van leed. De middelen (ter 
vooruitgang) en de beschrijving (van het beginsel) 
worden hieronder gegeven. 

3. De wereld is vol leed. De vijf waargenomen 
objecten (skandha”s) vijfiäna, vedanä, saùjûä, saúskära 
en rüpa zijn reeds eerder genoemd. 

4, De volgende twaalf zijn het verblijf van 
rechtvaardigheid: de vijf zintuigen, hun functies (geluid 
enzovoort), de gedachten en het intellect (intern orgaan). 

5. Het opkomen van driften in de harten van de 
mensen wordt samudaya genoemd. De ziel heeft haar 
speciale aard. Dit is bekend als Akhyä Hieruit ontstaat 
weer samudaya, 

6. Alle indrukken (sariskära ‘s) zijn tijdelijk. De stilte 
is de opwekker van verlangens op onze weg; de 
vermindering tot niets is zaligheid. 

7. De boeddhisten erkennen slechts twee bewijzen: 
opmerking en voorstelling. De boeddhisten worden in 
vier klassen verdeeld: de Vaibhäsika’s, de Sauträntika’s, 
de Yogäcära’s en de Mädhyamika’s. 

8. De Vaibhäsika's geloven in het bestaan van een 
voorwerp dat men kan zien. Een ziener kan het bestaan 
van iets dat niet zichtbaar is niet aannemen. De 
Sauträntika’s geloven in innerlijke opmerking en niet in 
uiterlijke. 

9. De Yogacära’s geloven dat het intellect bezield 
wordt door de vormen van kennis. De Mädhyamika’s 
geloven dat wij slechts één voorstelling hebben van de 
voorwerpen en niet van de voorwerpen zelf. 
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[310] 

10. Alle vier zijn het eens dat de zaligheid het 
resultaat is van het ophouden van ideeën zoals 
verlangen, bewustheid, enzovoort. 

11. De kenmerken van de boeddhistische heiligen 
zijn als volgt: een hertenvel, een aarden kom (voor water 
enzovoort), kaalgeschoren hoofd, kleding van 
berkenbast, vroege ochtendmaaltijden, d.w.z. vóór 9 uur 
’s morgens, niet alleen rondlopen, dragen van rode 
kleren. 

Commentaar: Als Sugata Boeddha de God van de 
boeddhisten is, wie was dan zijn leraar? Als alle dingen 
tijdelijk zijn, zou er dan geen herkenning moeten bestaan 
van iets dat lang geleden gezien is en zou het gezegde 
‘het is hetzelfde voorwerp’ niet mogen bestaan. Indien 
dat voorwerp tijdelijk was geweest, zou het niet bestaan 
hebben. Wiens herkenning zou dan mogelijk zijn? 
Indien tijdelijkheid de stelling van het boeddhisme is, 
dan zal hun zaligheid ook tijdelijk zijn. 

Indien de artha het voorwerp van erkenning is, dan 
moet ook elk onzichtbaar voorwerp kennis hebben. Hoe 
kan wat uiterlijk opgemerkt wordt, onecht zijn. Indien 
het intellect vorm had, zou het zichtbaar zijn. Indien 
gewaarwording slechts een functie van de gedachten is 
en uiterlijke voorwerpen slechts in onze gewaarwording 
moeten bestaan, dan is gewaarwording niet mogelijk 
zonder het voorwerp van de gewaarwording. Indien het 
ophouden van verlangens zaligheid is, dan is sluimering 
ook zaligheid. Zulk geloof is het tegenovergesteld van 
geleerdheid en daarom onaannemelijk. 

Hier hebben wij in het kort enkel boeddhistische 
overtuigingen behandeld. De verstandigen zullen 
hierdoor weten wat voor geleerdheid zij bezitten en 
welke religie zij verkondigen. Dit zijn ook de 
overtuigingen van de jains. 
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16. Nu zullen wij verder het boeddhisme en het jainisme 
behandelen. De volgende punten zijn in de Prakarana- 
ratnäkara, deel 1, vermeld: 

De boeddhisten geloven in vier stoffen die van tijd 
tot tijd een nieuwe (of veranderlijke) vorm aannemen: 1. 
Akäsa (of ether); 2. Kala (of tijd); 3. Jiva (of ziel); 4. 
Pudgala (materiële stoom). 

De jains geloven in zes stoffen: 1. Dharmästikaya; 
2. Adharmästikäya; 3. Akasastikaya; 4, Pudgalastikaya; 
5. Jivästikäya; 6. Kala. 

Van dezen is Kala (tijd) geen Astikaya of positief 
bestaande stof. Het is slechts een relatief bestaande stof 
en niet absoluut. De Dharmästikäya is de beweging van 
Jiva en Pudgala die van aard aan veranderingen 
onderhevig zijn. Het is voortdurend en verlengbaar en 
dringt door de hele wereld. 

De tweede, Adharmästikaya is de staat of middel 
van rust van Jiva en Pudgala die verandering hebben 
ondergaan. 

De derde, Akäsästikaya (ruimte) is hetgeen waarin 
alle stoffen bestaan, die het middel van de handelingen 
van de Jiva's en Pudgala’s is zoals doordringing, 
binnenkomen, uitgaan enzovoort. Het is aldoordringend. 

De vierde is de Pudgalästikäya die de oorzakelijke 
en materiële stof is, die eeuwig en homogeen is, in staat 
kwaliteiten zoals kleur, reuk, contact, veranderlijkheid 
en deelbaarheid te bezitten. 

De vijfde is de Jivästikaya die bewustzijn, kennis en 
opmerkingsgeest bezit, een onbeperkt aantal 
veranderingen kan ondergaan en de schepper en genieter 
is. 

[311] 

De zesde is Käla (tijd) die voorkeur en 
achterlijkheid, het nieuw of oud zijn onder de vijf 
bovengenoemde Astikäya’s regelt en de welbekende 
continuïteit van de veranderingen regelt. 


612 HOOFDSTUK XII 


Commentaar: De stelling van de boeddhisten die 
vier stoffen kent die op elk opvolgend moment nieuw 
zijn is onhoudbaar. Akasa (ruimte), Kala (tijd), Jiva 
(zielen), Paramänu (atomen) kunnen nooit nieuw of oud 
zijn. Zij zijn in hun causale vorm beginloos en 
onvergankelijk. Hoe kan nieuwheid of oudheid aan hen 
worden toegeschreven? De jainistische stelling is ook 
verkeerd. Dharma en adharma zijn geen stoffen, maar 
kwaliteiten en vallen onder de categorie jivästikäya. Zij 
zouden juister geweest zijn indien zij in vier stoffen 
Akäsa, atoom, jiva (ziel) en käla (tijd) geloofd hadden. 
De Vaisesika stelling van negen stoffen is correct. De 
vijf elementen, bijvoorbeeld aarde, enzovoort en Käla 
(tijd), ruimte, Atma (ziel), mana (gedachten) zijn negen 
duidelijke ‘stoffen’. Te geloven in een bewuste ziel, 
maar niet in God is één van de dwaasheden van de jains 
en boeddhisten. 


De stellingen van de saptabhangi (de zeven manieren 
van beoordeling) en syäd-väda (d.w.z. alle kennis is 
slechts waarschijnlijk) van de jains en boeddhisten zijn 
als volgt: 

1. De eerste manier van beoordeling is : san ghatah 
of “Hier is de kruik’, Hier zeggen wij dat de kruik 
aanwezig is. Het ontkent het niet-bestaan van de kruik. 

2. De tweede bhariga of manier van beoordeling is: 
asan ghafah of ‘dit is de kruik niet’. Hier is het niet- 
bestaan van de kruik (van een ander soort, op een andere 
plaats of tijd, of van een andere vorm). 

3. De derde bhaùga of manier van beoordeling is: 
sannasan ghafah of “de kruik is er en is er niet’. Dat 
betekent :het is een kruik waarover gesproken wordt en 
geen goed. 

4. De vierde bhariga is ghato'ehatah of ‘de kruik is 
geen kruik’, Een kruik is geen kruik in vergelijking met 
een andere kruik. Dus wij kunnen tegelijkertijd zeggen 
dat het een kruik en geen kruik is. 
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>. De vijfde bhaiga is ‘een kruik kan geen 
kledingstuk genoemd worden’. 

6. De zesde bhariga is ‘alles dat geen kruik is, kan 
niet als een kruik beschreven worden en wat een kruik is 
kan als een kruik beschreven worden’. 

7. De zevende bhaúga is ‘alles dat beschreven kan 
worden bestaat niet en de kruik kan niet beschreven 
worden’. En verder: 


mma stats vaat ag: u 1 

emme stat feet ag: In 2u 

anaf aren sad ug: In 31 

emacs stavaget ug: In 41 

emt a gave va: Geet uE: U SU 

mf 4d saven dia: vd ur: U 6 

mf ne a gave sia st ae ug: 71 
[312] 

Dat is: 

1. Als wij zeggen “de ziel is er’ dan wordt het niet- 
bestaan van de ziel in de onzichtbare voorwerpen die 
geen zielen zijn, aangeduid. Dit is de eerste bhariga. 

2. De tweede bhanga is ‘de ziel is niet in zichtbare 
voorwerpen’. 

35. Wanneer de ziel in een lichaam huist, is zij 
waarneembaar; wanneer zij van het lichaam gescheiden 
ís, is zij niet waarneembaar. Dit is de derde bhariga. 

4, De ziel kan niet beschreven worden. Dit is de 
vierde bhaùga. 

>. De ziel is er, maar kan niet beschreven worden. 
Dit is de vijfde bhariga. 

6. De ziel is geen voorwerp dat wij met het oog 
kunnen zien. Dit is de zesde bharga. 

7. De zevende bharga is dat hoewel de ziel ineens 
binnentreedt, maar daar zij onzichtbaar is wij kunnen 
zeggen dat zij er niet is. Het blijft niet constant en is 
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altijd in de vlucht. Wat er is kan niet ‘niet-zijn’. Wat er 
niet is, kan niet ‘zijn’ zijn. 

Er bestaan dus eeuwige sapta-bhaüga’s en 
oneeuwige sapta-bhaùga’s. Deze sapta-bhatga theorie 
kan op elk voorwerp worden toegepast door haar 
algemene karaktertrekken, eigenschappen en 
veranderingen. Daar stoffen, eigenschappen, krachten en 
veranderingen geen grenzen hebben, hebben de sapta- 
bhaùga’s ook geen grenzen. Dit is de boeddhistische en 
jainistische stelling over sapta-bharga nyäya en syät- 
väda, 


Commentaar: Het hele geval kan vereenvoudigd 
worden tot gelijkheid en ongelijkheid. Deze eenvoudige 
methode langs een omweg uitleggen is slechts om 
domme mensen te vangen. Een ziel is altijd niet 
aanwezig in geen ziel en geen ziel in de ziel. De ziel en 
geen ziel zijn gelijk op het punt van bestaan (d.w.z. zij 
bestaan beiden) en ongelijk op het punt van dat de ene 
bewust en de andere onbewust is. Dit betekent dat de 
ziel niet onbewust is en onbewuste dingen niet bewust 
zijn of met andere woorden de ziel is bewust en geen- 
ziel is onbewust. Dit is een zeer eenvoudige wijze om de 
bovenstaande waarheid uit te drukken. Wat is het nut 
zulk een gevaarlijke uitleg te geven van zulk een 
eenvoudig iets? Op dit punt zijn de boeddhisten en jains 
het eens. Kleine verschillen laten hen natuurlijk 
verschillend zijn. 


Nu zullen wij het uitsluitend over het jainisme 
hebben: 

fata k U od fdan | 

SURI dd tl a mda: Il 1 

ed BE mlam at wrinfsafena: | 

sud ui whfreuenesm U 21 
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1. De jains geloven in slechts twee hoofdelementen 
‘cif of bewust en ‘acif of onbewust. Het onderscheid 
tussen die beiden wordt viveka genoemd of degene die 
kan onderscheiden wordt viveki (onderscheider of 
kenner) genoemd. 

2. Het is goed het vals geloof te verwerpen dat er 
een schepper van het heelal bestaat en dat wij aan hem 
gewijd moeten zijn. Wij moeten geloven in het bestaan 
van de ziel die het meest verlichte wezen is en door 
Yoga gerealiseerd kan worden. 

Zij geloven in geen enkel bewust wezen als God, 
behalve de ziel. Dit betekent dat er niet zo iets bestaat als 
God. 

Raja Sivaprasäda schrijft in zijn boek Jtihäsa-timira- 
näsaka dat jains en boeddhisten synoniemen zijn. Maar 
de jains zijn tegen de Vämamärgistische boeddhisten 
[313] 
die vlees eten en wijn drinken. Mahävira en Gautama, 
die de stichters zijn, worden de Boeddha (de verlichten) 
genoemd door de boeddhisten en de jains noemen hen 
Jina (de wijzen). 

In het derde deel van de Jtihäsa-timira-näéaka wordt 
vermeld dat ten tijde van Swämi Saûkaräcärya, die 
ongeveer duizend jaren geleden leefde, geheel India één 
religie had, namelijk boeddhisme of jainisme. 


Noot: Met boeddhisme bedoelen wij die anti- 
vedische leer die over geheel India verspreid was vanaf 
de tijd van Mahävira’s volgeling Gautama Swami tot de 
tijd van Sankara Swämi. Dit was het geloof van de 
keizers Asoka en Samprati. De jains kunnen zich op 
geen enkele manier afzonderen van deze religie. Het 
woord ‘Jina’, waarvan het woord jaina is afgeleid en het 
woord ‘Boeddha’, waarvan het woord Bauddha is 
afgeleid, zijn synoniemen. In het woordenboek wordt 
dezelfde betekenis voor beide woorden gegeven. Zij 
hebben beiden geloof in Gautama. De Dipa-Variéa en 
andere oude boeken van de boeddhisten noemen Sakya 
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Muni Gautama Boeddha meestal bij de naam Mahävira. 
Dit bewijst dat er in die tijd slechts één religie moet zijn 
geweest. Wij kennen de volgelingen van Gautama als 
boeddhisten en niet als jains, omdat de buitenlandse 
schrijvers hen boeddhisten genoemd hebben. 


Hetzelfde staat geschreven in Amarakoga (I, I, 8-10) 
ada: gm a and: | 
Ea uiam ARfseenfafde: U 1 
gef eecisgaart fare: | 
Hirs: Ae: Wer gi: Meant B: I 2 
na meae: aard: fag: steefia a: | 
aar pga adgdta B: I 31 


Let nu op. ‘buddha’ en “jina’ en “bauddhe’ en “jaina’ 
zijn synoniemen. Zijn zij dat niet? Is Amarsiùha ook 
verkeerd door ‘buddha en “jaina’ als synoniemen te 
beschouwen? 

De domme jains kennen noch hun eigen dingen 
noch die van anderen. Zij brabbelen slechts enkele 
dingen uit dwaasheid. Maar degene onder de jains die 
geleerd zijn, zijn zich ten volle bewust dat ‘buddha’ en 
‘Jina' synoniemen zijn, alsook “buddha en “jaina’. Er 
bestaat hierover geen twijfel. 

De jaina gelooft dat de ziel God wordt. Zij zeggen 
dat hun Tirthankara’s perfecte en bevrijde zielen waren, 
en dat zij daarom devatä’s waren. Zij geloven niet in een 
eeuwig opperwezen. De devatä’s van de atheïsten zijn 
onder zes namen bekend: Sarvajïa (alwetende), Vitaräga 
(vrij van gehechtheid zijnde), Arhan, Kevali (de 
volmaakten), Tirthaûkrit (doorwader), Jina (verlichte). 

Candrasüri heeft in zijn boek Áptanigcaya-alankära 
de karaktertrekken van de Ádi-deva opgegeven: 


gd dmfeeeceragfe: 4 
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genfteardert a dalséi verzet: Un 
Op dezelfde manier schrijft Tutatita (een andere naam 
voor Kumärila Bhatta): 

gd rad madera: 1 

ee an dmasfie fen ar Asgard I 2 

a amafaft: mftafraadsten: | 

qa ande meat mead U 3u 

a arnduarnesfted fata 0 

a afd wer: gina: U 4 


[314] 

l. De Arhan Deva, is vrij van gehechtheid 
enzovoort, is het voorwerp van aanbidding in de drie 
werelden, is de ware spreker van werkelijkheid, is 
alwetend. Deze Arhan is het Opperwezen. 

2. Daar wij geen enkele God zien, is het bestaan van 
een alwetende, beginloze God niet bewezen. Als er geen 
opmerking mogelijk is in geval van God, kan 
voorstelling ook niet voldoen. Er kan geen voorstelling 
bestaan alvorens een deel van iets niet opgemerkt kan 
worden. 

3. Bij de afwezigheid van opmerking en voorstelling 
kunnen geschriften ook niet het bestaan van een eeuwig, 
beginloos en alwetend Opperwezen bewijzen. Wanneer 
deze drie bewijzen falen, hoeft er geen sprake te zijn van 
andere bewijsmiddelen zoals arthavada (lof, minachting 
of een ander deel van het menselijk karakter) of 
geschiedenis. 

4. Het bewijs van het bestaan van de onzichtbare 
God kan niet gelijk zijn aan de combinatie bahuvrihi, 
waarbij een derde iets, dat niet te zien is, wordt 
voorgesteld. Dat wil zeggen het bestaan van God kan 
niet door voorstelling bewezen worden. 

Kritiek: 

1. Indien er geen beginloze God zou zijn, wie zou 
dan de vorm van de lichamen van de ouders van Arhan 
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Deva hebben gemaakt? Zonder een ontwerper is het 
onmogelijk een lichaam te maken dat compleet alle 
delen heeft en zuiver kan functioneren. De elementen 
waarvan het lichaam is gemaakt, zijn onbewust en zij 
kunnen alleen niet zulk een welgevormd lichaam maken. 
Zij hebben geen vermogen zichzelf te organiseren in 
zulk een uitstekend functionerend lichaam. 

De eenheid die eerst onderhevig was aan gebreken 
zoals verlangen, enzovoort en dan vrij van hen werd, 
kan geen God zijn; daar de oorzaken die tot zaligheid 
leiden, oneeuwig zijnde, kunnen ophouden te bestaan en 
een nieuwe verbanning teweeg kunnen brengen. Een 
beperkt en feilbaar wezen kan niet onbeperkt en 
onfeilbaar wezen zijn. 

l. Daar de eigenschappen, neigingen en 
temperament van de ziel beperkt zijn, kan zij niet, in de 
ware zin van het woord, de ware spreker van 
werkelijkheden zijn. Daarom kunnen Uw Tirthankara’s 
geen God zijn. 

2. Gelooft U in het bestaan van alleen die 
voorwerpen die door de zintuigen waargenomen kunnen 
worden? Gelooft U niet in het bestaan van die dingen die 
niet opgemerkt kunnen worden? Zoals het oor de vorm 
niet kan zien, noch een oog het geluid kan opmerken, 
kunnen wij de waarlijk beginloze God slechts met ons 
innerlijk verstand opmerken dat rein is gemaakt door 
kennis en het uitoefenen van Yoga. 

Zoals wij de eigenschappen van de aarde opmerken 
en daarbij tot de conclusie komen dat de aarde bestaat, 
wordt God ook opgemerkt door het opmerken van zijn 
bijzonderheid. Wanneer iemand zich verder voorneemt 
enig kwaad te doen, voelt hij in zichzelf vrees, twijfel en 
schaamte. Dit gevoel wordt door God teweeggebracht. 
Het gevoel van vrees, spanning enzovoort is, om het zo 
te zeggen, de innerlijke stem van God. Dit is een ander 
bewijs van God's bestaan, Wanneer het bestaan van God 
bewezen wordt door het bewijs van opmerking, bestaat 
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er geen enkele reden om het toepassen van voorstelling 
en andere bewijzen tegen te gaan. 

3. Wanneer men het over de waarde van opmerking 
en voorstelling eens is, kan het schriftelijk bewijs ook 
naar voren gebracht worden om het bestaan van 
eeuwige, ongeschapen en alwetende God te bewijzen. 
Daarom valt schriftelijk bewijs ook te gebruiken bij het 
bewijzen van Gods bestaan. Als de ziel zich God kan 
realiseren door de drie bewijzen (opmerking, 
voorstelling en autoriteit) dan is arthaväda niet 
onhoudbaar, dat wil zeggen dan kunnen wij de 
eigenschappen van God loven. De eeuwige dingen 
hebben eeuwige kwaliteiten, eeuwige handelingen en 
een eeuwige aard en er bestaat niets dat ons weerhoudt 
hun lof te zingen. 

4, Zoals in menselijke zaken geen enkel werk 
verricht kan worden zonder een bedrijver, moet er voor 
dit grote werk (het scheppen van het heelal) een 
schepper bestaan. Als dit zo is, kan zelfs een dwaas, 
zonder enig twijfel, geloven in het bestaan van de 
[315] 

Schepper. Wanneer wij van onze leraren over God zullen 
horen, zullen wij dit makkelijk kunnen herhalen. 

Het is daarom verkeerd van de jains om het bestaan 
van God te verwerpen op grond van bewijzen zoals 
opmerking, voorstelling, enzovoort. 


iT EDE ef 
afm aa a ad vitae U 1 
HA Toeta BedsÀ: uetad | 

vec mé fafgeatsngrde: U 2 
addon ard ae da aaftear | 
ad aand fra faagarusd: U 31 
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1. De alwetende, die een begin heeft gehad, kan niet 
het onderwerp van een beginloos geschrift zijn. Hoe kan 
hij verder door een vals en kunstmatig iets bewezen 
worden? 

2. Indien het bewijs van Gods bestaan Gods eigen 
woord is, dan wordt het eeuwige geschrift door de 
eeuwige God bewezen en de eeuwige God door het 
eeuwige geschrift. Dit is een valsheid van petitio 
principii (anya-anyäsraya). 

3. De Veda's zijn waar, omdat zij het woord van de 
alwetende God zijn. En dezelfde Veda’s bewijzen het 
bestaan van de alwetende God. Wat een grappig bewijs. 
Er moet een derde iets zijn om de geldigheid van de 
Veda's en het bestaan van God te bewijzen, anders zal de 
regressus infinitum (anävasthä) bestaan. 

Commentaar: 1-3. Wij geloven dat God en zijn 
eigenschappen, handelingen en aard eeuwig zijn. De 
kwestie van petitio principii komt niet te berde in het 
geval van beginloze en eeuwige stoffen. Wij kennen de 
oorzaak van het gevolg en het gevolg van de oorzaak. 
De aard van de oorzaak blijft eeuwig in het gevolg 
bestaan en de aard van het gevolg blijft eeuwig in de 
oorzaak bestaan. Evenzo komt de kwestie van regressus 
infinitum niet te berde in het geval van Gods woord, dat 
wil zeggen de Veda's, daar Gods eigenschappen zoals 
kennis enzovoort eeuwig zijn. 

En U gelooft dat de Tirthankara’s God zijn. Dit is 
onhoudbaar. Hun lichamen kunnen niet tot bestaan 
komen zonder de ouders. Hoe kunnen zij dan de kennis 
van heiligheden, straf en zaligheid verkrijgen zonder 
enig andere bron? Alle combinaties hebben een begin. 
Er is geen combinatie mogelijk zonder een voorafgaand 
gescheiden zijn. Het is daarom noodzakelijk dat men in 
een beginloze schepper gelooft, God. 

Bedenk dat hoe volmaakt ook een man ook is, hij 
kan nooit ten volle bekend zijn met de samenstelling van 
ons lichaam. Wanneer een perfecte ziel in diepe slaap 
valt, bezit hij hoegenaamd geen bewustzijn. Wanneer 
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een ziel pijn lijdt, neemt haar kennis ook af. Niemand 
anders dan de dwaze jains kunnen zulke beperkte en 
gelokaliseerde wezens als God beschouwen. 

Als U zegt dat de Tirthankara’s uit hun ouders 
geboren zijn, vragen wij wie de ouders van die ouders 
geweest zijn. Als wij verder blijven vragen, ontstaat er 
een geval van regressus infinitum. 


Dialoog tussen theïsme en atheïsme. 


Hieronder geven wij het tweede deel van de 
Prakaranaratnäkara, een samenspraak tussen theïsme en 
atheïsme, door welbekende jainistische geleerden 
aangenomen en gepubliceerd in Bombay. 


Atheist: Gods wil kan niets doen. Alles wat gebeurt, 
wordt door een handeling veroorzaakt. 

Theïst: Indien alles door een handeling wordt 
veroorzaakt, hoe wordt dan een handeling veroorzaakt? 
Indien U zegt dat een handeling door de ziel wordt 
veroorzaakt, hoe worden dan de oren en dergelijke 
instrumenten, waarmee de ziel handelingen pleegt, 
veroorzaakt? Als U zegt dat zij uit de eeuwigheid komen 
en door de natuur zijn geschapen, zal er geen bevrijding 
[315] 
in Uw religie kunnen bestaan, daar eeuwigheid iets is 
waar men onmogelijk van af kan. Indien U stelt dat het 
beginloos maar veranderlijk is als voorbeschikking dan 
zal er bevrijding van de handelingen van alle wezens 
bestaan, zonder enige moeite. 

Indien er geen God zou bestaan om de vruchten van 
de handelingen te schenken, zou de ziel zich nooit 
vrijwillig onderwerpen aan het leed dat door zonden 
verdiend is. Dieven, enzovoort onderwerpen zich nooit 
vrijwillig aan de straf voor diefstal of andere misdaden. 
Zij moeten door de rechtbank gestraft worden. Evenzo 
ontvangen de zielen de vruchten van hun goede of 
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slechte daden van God daar er anders verwarring zou 
zijn en iemand misschien zou gaan lijden voor de daden 
van een ander. 


Atheist: God is non-actief. Indien Hij handelingen 
zou plegen, zou Hij ook de vruchten van Zijn daden 
plukken. Daarom geloven wij dat de zielen, die perfectie 
hebben bereikt en bevrijd zijn, non-actief zijn. U moest 
eigenlijk ook hetzelfde standpunt aannemen. 

Theïst: God is niet non-actief. Hij is actief. Als Hij 
bewust is, waarom dan niet actief? Als Hij actief is, kan 
Hij niet van activiteit gescheiden zijn. U gelooft in een 
kunstmatige God, de ziel die de positie van de 
Tirthankara bereikt heeft. Geen enkel verstandig mens 
kan in zulk een godsdienst geloven. Indien godheid een 
verkregen iets was, zou God dan oneeuwig zijn en 
afhankelijk zijn, daar Hij eerst een gewone ziel zou 
geweest zijn alvorens godheid te bereiken. Hij zou dan 
godheid door bepaalde middelen verkregen hebben. Hij 
zou dan weer tot de positie van de ziel teruggebracht 
worden. Als het ziel-zijn Zijn aard is, hoe kan Hij dan 
daarvan af zijn? Hij is een ziel geweest in eeuwigheid en 
zal dat in eeuwigheid blijven. Het is daarom juist te 
geloven in een eeuwige en zelf-bestaande God. 

Zie eens. De ziel pleegt een goede of slechte daad 
en ontvangt haar vruchten, plezier of leed, God kan dit 
echter nooit. Indien God non-actief was geweest hoe zou 
Hij dan de wereld hebben geschapen? U beschouwt de 
handelingen als beginloos en veranderlijk als 
voorbeschikking (präga-bhävavat. Deze theorie zal U 
leiden tot de volgende filosofische moeilijkheid. Er zal 
geen inherent verband bestaan tussen de handelingen. 
Dit zal betekenen dat de bedrijver en de handeling het 
verband van samenvoeging tussen hen zullen hebben. 
Dit verband is altijd oneeuwig. 

U gelooft niet in enige activiteit in de zaligheid. Zijn 
de bevrijde zielen bewuste of onbewuste wezens? Indien 
zij bewust zijn, dan zijn zij bewust van de 
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veranderlijkheid van de handelingen, daar U reeds heeft 
gesteld dat de handelingen veranderlijk zijn. Wanneer er 
geen activiteit in bevrijding bestaat, worden zij dan 
onbewust als een steen en blijven zij op één plaats liggen 
zonder enige beweging. Zulk een zaligheid zou in een 
duisternis en gebondenheid vallen betekenen. 


Atheïst: God is niet aldoordringend. Indien Hij 
aldoordringend zou zijn, waarom zijn dan niet alle 
dingen bewust? En waarom dan de verschillende 
standen van hoogste, middelmatige en laagste van 
brahmanen, Ksatriya’s, Vaisya’s, Südra’s en anderen. Als 
God in allen is, moet er geen verschil van grootheid en 
klein-zijn bestaan. 

Theïst: De doordringer en de doordrongene kunnen 
nooit gelijk zijn. De doordrongene is gelokaliseerd en de 
doordringer is overal aanwezig, bijvoorbeeld ether is 
overal terwijl de dingen, waardoor ether dringt, zoals 
aarde, kruik, kleren enzovoort gelokaliseerd zijn. Evenzo 
is God de doordringer bewust, terwijl andere 
voorwerpen dat niet zijn. 

De geleerden en ongeleerden, de deugdvollen en 
ondeugdelijken kunnen niet allen gelijk zijn. Kwaliteiten 
zoals kennis, handelingen zoals waarheidszin, en 
temperament zoals ongemanierdheid maken verschil. 
Dit is de oorzaak van verschil tussen de brahmanen, 
Ksatriya’s, Vaiya’s en Südra’s. Voor het systeem van 
varna 's, zie hoofdstuk TV. 

Atheist: Indien God de oorzaak is van het heelal, 
waar is dan de oorzaak van een moeder of een vader? 

Theíst: God is de maker van de natuur en niet van 
kunst. God doet niet wat zielen moeten doen. Dit moet 
[317] 
door zielen gedaan worden. God heeft bijvoorbeeld de 
bomen, vruchten, grassen, koren enzovoort geschapen. 
Indien de mensen niet zelf het materiaal nemen, koren 
malen of brood bakken of eten, zal God dit nooit voor 
hen doen. Indien de zielen deze dingen niet doen, 
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kunnen zij niet blijven leven. Daarom heeft God bij het 
begin van de schepping de lichamen als vormen 
gemaakt. Daarna wordt het voortbrengen van kinderen 
de plicht van de mensen. 

Atheist: Als God eeuwig, beginloos, perfect in 
bewustheid, zegen en kennis is, waarom nam Hij dan de 
moeite op zich om de wereld te scheppen en leed te 
doorstaan? Zelfs een gewone mens zou niet graag de 
gezegende staat opgeven om zich in leed te storten. 
Waarom deed God zoiets? 

Theïst: God kent geen moeite of leed. Hij verlaat de 
gezegende staat ook niet. Slechts een gelokaliseerd 
wezen kan moeite of leed kennen. Een aldoordringend 
wezen kent deze dingen niet. Indien de eeuwige, 
gelukkige en alwetende God de wereld niet had 
gemaakt, wie zou dan anders dit werk gedaan hebben? 
Zielen bezitten de capaciteit niet om de wereld te maken. 
De levensloze stof heeft niet het vermogen zichzelf te 
vormen. 

Dit bewijst dat God alleen de wereld maakt en dat 
Hij altijd gelukkig blijft. Zoals God de wereld uit de 
materiële oorzaak geschapen heeft, is Hij het die de wet 
heeft gemaakt dat de moeder en de vader het instrument 
zullen zijn voor de voortzetting van de generaties. 

Atheïst: Waarom gaf God het geluk van zaligheid op 
en nam Hij de last op zichzelf het heelal te scheppen, te 
onderhouden en te beëindigen? 

Theist: God is van aard eeuwig bevrijd. Hij is niet 
als Uw Tirthaûkara’s bij wie bevrijd door middelen 
gekomen is als een verkregen voorwerp, die 
gelokaliseerd zijn en wiens zaligheid beperkt is. Hij 
onderwerpt zich niet aan geen enkele verbanning, zelfs 
niet wanneer Hij dit groot heelal schept, onderhoudt en 
beëindigt. Bevrijding en verbanning zijn relatief. Er 
bestaat geen bevrijding zonder verbanning en geen 
verbanning zonder bevrijding. 

God was nooit in verbanning. Daarom kan van Hem 
niet gezegd worden, dat Hij bevrijding verkreeg. Alleen 
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gelokaliseerde zielen kunnen soms in verbanning zijn en 
soms bevrijd zijn. De onbeperkte, universele, 
aldoordringende God valt niet in de cyclus van 
verbanning of verkregen bevrijding als Uw 
Tirthaùkara’s. God is altijd vrij. 


Atheist: De zielen kunnen zelf van de vruchten van 
hun handeligen genieten zoals de vrolijkheid, die 
ontstaat door het gebruik van bAäùga. Gods bemoeienis 
is niet nodig. 

Theïst: Zoals, zonder de koning, rovers, dieven en 
andere misdadigers niet uit zichzelf de straf van 
executie, opsluiting, enzovoort ondergaan, maar de 
rechtbank hen met de sterke arm verplicht de straf te 
ondergaan, is het God die volgens Zijn wetten de zielen 
verplicht het leed voor hun slechte daden te lijden. Geen 
enkele ziel lijdt graag voor haar eigen slechte daden. 
Daarom is de bemoeienis van de rechtvaardige God 
onontbeerlijk. 


Atheist: Er bestaat niet slechts één God in het heelal. 
Alle bevrijde zielen zijn Z$vara ’s. 

Theist: Deze verklaring is absurd. Degene die eerst 
in verbanning was en nu bevrijd is, moet teruggaan tot 
de staat van verbanning daar zijn bevrijding niet 
[318] 
natuurlijk of eeuwig is. Uw vier-en-twintig Tirthankara’s 
waren eerst in verbanning en toen werden zij bevrijd. Zij 
moeten dus weer terugvallen in de staat van verbanning. 
Indien de isvara’s veel zijn, zullen zij onderling twisten, 
zoals de vele zielen doen. 


Atheïst: O gij dwaas, er bestaat geen schepper van 
de wereld. De wereld is zelf-bestaand. 

Theist: Hoe verkeerd zijn jullie jains toch? Kan er 
een activiteit bestaan zonder een acteur en een daad 
zonder activiteit? Dit is precies als te zeggen dat graan 
vanzelf op het veld groeit en zelf meel wordt, het meel 
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zelf brood wordt en het brood zelf in de buiken van de 
jains verdwijnt of dat katoen, garen, jassen, dekens, 
lendedoeken, tulbanden, enzovoort door niemand 
gemaakt zijn. Indien dit niet zo is, hoe kan dan de wereld 
met haar zovele figuren en allerlei stoffen tot bestaan 
komen zonder God de schepper? 

Indien U in de zelf gemaakte wereld blijft geloven, 
moet U ons de kleding tonen die zichzelf vervaardigd 
heeft. Als U dit niet kan, hoe zullen dan verstandige 
mensen Uw waardeloze redenering moeten aannemen? 


Atheist: Is God vrij van gehechtheid of bezit Hij 
gehechtheid? Indien Hij niet gehecht is, waarom nam 
Hij dan de moeite op zich de wereld te scheppen? Indien 
Hij gehechtheid bezit kan Hij niet het vermogen bezitten 
de wereld te scheppen. 

Theïst: Niet gehecht zijn en gehechtheid zijn niet 
van toepassing op God. Hij die aldoordringend is kan 
noch iets laten noch naar iets grijpen. Er bestaat niets dat 
beter is dan God. God mist niets. Daarom kan God voor 
niets gehechtheid voelen. De vraag van niet gehecht zijn 
en gehechtheid kan alleen in geval van zielen rijzen, niet 
in geval van God. 


Atheist: Indien U God als de schepper van de 
wereld en schenker van het resultaat van handelingen 
beschouwt, zal Hij ongelukkig zijn vanwege de 
moeilijkheden in deze wereld. 

Theïst: Als een deugdvolle gerechtsdienaar, die 
allerlei werk moet doen en de vruchten van de 
handelingen aan verschillende wezens schenkt, niet lijdt, 
hoe zal dan God, die onbeperkte macht heeft, lijden en 
ongelukkig zijn? U beschouwt God door Uw domheid 
gelijk Uzelf of Uw Tirthankara’s. Hierin ligt Uw 
dwaasheid. 

Indien U Uwzelf van de gebreken van domheid 
wenst te vrijwaren, komt U dan tot de Veda's en andere 
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ware geschriften. Waarom verliest U nog tijd in 
bijgeloof en vergissingen? 


Nu zullen wij de jainistische opvatting van de wereld 
beschouwen, zoals in hun süftra’s is opgegeven. Wij 
zullen eerst een korte uitleg geven van de teksten en dan 
commentaar leveren. 


UI SUR Ad, GER GEREeRTak | 


ùeg weaes, faamaas va sat Ik 


Prakaranaratnäkara, Il, deel 2 
Sanyaktva-svarüpastava, sütra 2 


Dit is een samenspraak tussen Gautama en 
Mahävira welke is gehaald uit het hoofdstuk over 
Saùyaktva prakäéa (synthese) in het boek Ratnasära (De 
kracht van de juwelen). Het grootste deel van deze 
samenspraak is de mening dat het heelal beginloos en 
eindloos is. Het was nooit geschapen en zal nooit 
beeïndigd worden. Dat wil zeggen dat er geen schepper 
van de wereld bestaat. In de voorgaande samenspraak 
over theïsme hebben wij reeds de woorden “O gij dwaas, 
er bestaat geen schepper van de wereld. De wereld werd 
nooit geboren en zal nooit vergaan’ aangehaald. 

[319] 

Commentaar: Al wat uit combinatie (of 
samenstelling) voortkomt kan noch beginloos noch 
eindloos zijn. Een handeling moet beginnen en moet 
eindigen. Alle voorwerpen die wij in de wereld zien, 
werden uit combinatie gemaakt en wij zien hen vergaan. 
Waarom is de wereld dan niet een geschapen en 
vergankelijk voorwerp? Dit bewijst dat Uw 
Tirthankara’s geen idee van de waarheid hadden, daar zij 
anders niet zulke onzin zouden hebben geschreven. 

Precies zoals Uw leraren zijn zo zijn Uw leerlingen. 
Degene die naar U luistert kan nooit een 
wetenschappelijk inzicht hebben. Het begin en eind van 
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de voorwerpen is duidelijk voor onze ogen te zien en 
toch geeft U zulks niet toe. De leraren van het jainisme 
kenden geen aardrijkskunde noch sterrenkunde en de 
jains van dezer dagen kennen hen ook niet. Anders 
zouden zij niet in zulke absurditeiten geloven als die wij 
hieronder laten volgen. 

Zij geloven dat de aarde het lichaam van een ziel is, 
en het water ook. Niemand kan zulke onzin geloven. De 
Tirthankara’s, die de jains als zeer geleerd en goddelijk 
beschouwen, zeggen zulke onzinnige dingen als de 
volgende: 

Op bladzijde 145 van de Rafna-sära bhäg a, deel I 
(op 28 april 1879 in de jaina Prabhäkara drukkerij te 
Benares gepubliceerd door Nanakacanda Jatí) wordt kala 
(tijd) als volgt geclassificeerd: samaya is de kleinste 
tijdseenheid; ontelbare samaya’s vormen één Avalf 
16.770.216 Avalf's zijn gelijk aan één muhürttz, 30 
muhürtta's zijn gelijk aan één dag; 15 dagen vormen een 
halve maand; 2 halve maanden vormen één maand; 12 
maanden vormen één jaar; ontelbare pürva’s vormen één 
palyopama käla. 

Nu rest ons het woord ‘ontelbaar’ (asarikhyäta) uit te 
leggen. Graaf een put die vier koga (4 x ca. 3 kilometer) 
in het vierkant lang en breed moet zijn en even diep. Vul 
de put met het haar van een yuguli mens. Het haar van 
een yugulf mens is het 4096ste deel van een gewoon 
mens. Neem nu een azgula (vingerkootje) van dit haar 
en deel het zeven keer in acht stukken. Dit zal U 
2097.152 stukken opleveren. Vul de bovenstaande put 
met zulke kleine stukjes haar. Neem nu na elke honderd 
jaren één stuk er uit. Gaat U met dit proces zo door. 
Wanneer de hele put leeg is, dan is het sarkhyäta tijd 
(een gemeten eenheid). 

Deel nu elk van de stukken in asarikhyäta delen en 
vul dezelfde put met deze stukken, zodanig gepakt dat 
het leger van een keizer over de put zal kunnen gaan 
zonder te zinken. Neem nu elke eeuw één stuk uit de 
put. Wanneer de put helemaal is geledigd is de tijd die 
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verstreken is asakhyäta, Asakhyäta pürva's vormen 
een palyopama. Teneinde een palyopama te berekenen 
moet U de tijd berekenen die verstreken is bij het 
ledigen van de put. 

Wanneer er tien crores (100 miljoen) palyopama'’s 
voorbij zijn, vormt dat één sägaropama, 100 miljoen 
sagaropama's vormen één utfsarparnií, en wanneer 
evenveel tijd voorbijgaat, is dat gelijk aan één 
avasarpani, één utsarparpi plus één avasarpani vormen 
Eén Kälacakra. Wanneer ananta kälacakra’s verstreken 
zijn, spreekt men van een pudgalaparävrtta. 

Wat is anantakäld? In de commentaren wordt met 
negen voorbeelden de tijd in getallen weergegeven; zo 
[320] 
spreekt men van anantakäla. De immense tijd waarin de 
ziel aan het rondzwerven is, dat is ananta 


Ppudgalparävrtta. 


Commentaar: Hoor eens! O rekenbroeders, zult U in 
staat zijn de tijd te berekenen zoals in de jainistische 
geschriften beschreven? Dit is het rekenen dat de 
Tirthankara’s hadden voorgeschreven. Zo zijn de leraren 
en hun leerlingen. Hun domheid kent geen grenzen. 
Vanaf Risabha-deva tot Mahävira hebben er vier en 
twintig Tirthankara’s bestaan. Zij hebben boeken 
geschreven over jainistische stellingen. 

Het boek Rafnasära geeft citaten uit deze boeken 
vanaf deel I, bladzijde 134 en verder. Op bladzijde 148 
van deel I staat geschreven dat de aarde het lichaam is 
van een ziel. Het wordt als een goed, steen enzovoort 
beschouwd. De lichamen van de zielen die daarin wonen 
zijn één aúgula (vingerkootje). Zij zijn zeer klein. Hun 
leven gaat tot 22 duizend jaren (zie deel I, bladzijde 149 
van de Ratnasära). 

Het lichaam van een groentesoort bezit een 
onbeperkt aantal zielen. Deze zijn gewone groenten. 
Wortelen en dergelijke (kanda) moet als een gewone 
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groentesoort beschouwd worden. Hun leven is één 
ananta-muhürtta. De muhürtta is reeds eerder genoemd. 

Pratyekavanaspati (of geïndividueerde groente) is de 
groentesoort die een lichaam met slechts één zintuig 
heeft, dit is gevoel. Hun lichaam bestaat uit duizend 
yojana's. Let wel dat de Paurägika yojana 4 koga’s (4 x 
ca. 3 kilometer) is, terwijl de jainistische yojana 
tienduizend koga's is. Dit betekent dat hun lichaam uit 
400 koga's bestaat. Hun levensduur gaat tot tienduizend 
jaren. 

Neem nu twee zintuiglijke schepsels (één die gevoel 
en één die smaak bezit), bijvoorbeeld schelpen en luizen. 
Hun lichamen zijn 48 koga's lang. Hun levensduur gaat 
tot twaalf jaren. 

Commentaar: De berekenaar heeft hier een grote 
fout gemaakt. Zulk een groot lichaam zou een langere 
levensduur moeten hebben. Luizen die acht-en-veertig 
kosa's lang zijn, kunnen alleen in de lichamen van de 
jains gevonden worden of kunnen door hen alleen in de 
lichamen van de jains gevonden worden of kunnen door 
hen alleen gezien zijn. Wie anders is zo gelukkig om 
zulke grote luizen te hebben? 

En verder (zie Rafnasära deel 1, bladzijde 150). Hun 
schorpioenen, vlooien en vliegen hebben lichamen die 
een vojana lang zijn, en hun leven duurt tot zes 
maanden. 

Commentaar: Luister eens mijnheer, niemand 
zal ooit een schorpioen gezien hebben die vier koga’s 
lang is. Twaalf kilometer lange schorpioenen en vliegen 
leven slechts in de huizen van de jains, en alleen zij 
hebben hen gezien. Indien zij eens een jaina beten, hoe 
zou zijn toestand dan zijn? 

Waterdieren zoals vissen, enzovoort zijn duizend 
yojana's lang. Indien hier en jainistische yojana bedoeld 
is, wordt dit tien miljoen koga’s. Hun leven duurt tien 
miljoen pürva jaren. 

[321] 
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Commentaar: Zulk een groot waterdier is door 
niemand anders dan de jains gezien. De viervoetige 
olifanten enzovoort hebben lichamen van 2 tot 9 koga’s 
lengte, en leven 84.000 jaren. Zulke grote dieren zijn 
alleen door de jains gezien. Zij alleen kunnen zulke 
dingen geloven, en geen verstandig mens. 


In Rafnasära deel 1, blz. 151 lezen we dat de 
waterlichaampjes lange lichamen hebben van duizend 
yojands of tien miljoen kosa's en een leven van tien 
miljoen pürva jaren. 

Commentaar: Zulke reusachtige schepsels met zulke 
reusachtige lengtes zijn zeker in de droom gezien door 
de leraren van het jainisme. Wat voor grote leugens zijn 
dat. Zij kunnen nooit mogelijk zijn. 

Nu komen wij tot de grootte van de aarde. 


In Rafnasära deel I, blz. 152 lezen we dat de wereld 
asaùkhyäta landen en asarkhyäta oceanen bevat. Hier 
betekent asarkhyäta de tijd die gelijk is aan 2,5 
sägaropama kälg. 

Op deze aarde is Jambüdvipa het centrum van alle 
landen. Haar lengte is honderdduizend vojana’s of 100 
miljoen kosa's. Het wordt geheel omgeven door de zout 
oceaan die twee-honderd duizend vojanas of twee 
honderd miljoen kosa's lang is. Dit Jambüdvipa wordt 
omgeven door het eiland Dhätakikhanda dat vier- 
honderd duizend yojana's of vier honderd miljoen koga '’s 
lang is. Dit eiland wordt omgeven door de Kaälodadhi 
oceaan, die dan weer dubbel zo groot is. Nadien volgt 
‘Puskarävartta’, die nog eens dubbel zo groot is. 

Het binnenland van dit land is ruw. De helft ervan 
wordt door mensen bewoond. Na deze landen bestaan er 
ontelbare landen en zeeën waarin insecten, enzovoort 
leven. 

In Ratnasára deel I, blz. 153 lezen we dat 
Jambüdvipa in zes zones wordt verdeeld; Himavanta 
(laaglandzone), Airanyavanta (kastorzone), Harivarsa 
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(apenzone), Ramyaka (mooie zone), Devakuru (God’s 
zone), Uttarakuru (noordelijke zone). 


Commentaar: Hoor eens, geografen. Is Uw 
berekening van de afmeting van de aarde fout of die van 
de jaina? Indien de jains fout zijn, legt U het hen uit. 
Indien U fout was, corrigeer dan Uzelf. Een beetje 
overweging zal U er van overtuigen dat de jainistische 
leraren geen aardrijkskunde, geen sterrenkunde en geen 
rekenkunde kenden. Indien zij slechts een geringe kennis 
van deze wetenschappen bezaten, zouden zij niet zulke 
onmogelijke dingen hebben geschreven. 

Het valt niet te verwonderen daar deze domme 
mensen het heelal als ongeschapen beschouwen, en geen 
geloof hebben in God. Het is om deze redenen dat de 
jains hun boeken niet afstaan aan geleerden van andere 
religies. De boeken van deze personen die door de jains 
als Tirthakara’s worden beschouwd zijn vol van zulke 
absurditeiten. Indien iemand hen zou zien zou die 
persoon de dwaasheid in hen uitmaken. Daarom staan zij 
hun boeken niet aan anderen af. Iemand die een greintje 
verstand heeft zal niet in zulke onzin geloven. 

De jains hebben deze boeken geschreven teneinde 
het beginloze van het heelal te bewijzen. Maar dit is 
allemaal bedrog. Eén ding geven wij toe. De materiële 
oorzaak is beginloos (eeuwig) omdat het bestaat uit 
stomen, die elementen zijn zonder een oorzaak. Maar zij 
[322] 
bezitten geen macht zichzelf op georganiseerde wijze te 
combineren of op te lossen. Er bestaat een stof die stoom 
heet. Deze stomen zijn van aard losstaand en onbewust. 
Zij kunnen zichzelf niet georganiseerd combineren. Er 
moet een bewust wezen zijn om hen te combineren, en 
dat wezen is de intelligente God. Let wel! Het is het 
werk van de onbeperkte, beginloze en intelligente God 
om al die planeten zoals de aarde, de zon, enzovoort in 
orde te houden. De wereld, die een speciale soort 
georganiseerde orde vertoont, kan nooit beginloos zijn. 
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Indien U de wereld als eeuwig beschouwt, zal er geen 
oorzaak er van bestaan. Het gevolg zal zelf de oorzaak 
zijn, Als het gevolg en de oorzaak hetzelfde zijn zal er 
de valsheid van zelfafhankelijkheid bestaan. Niemand 
kan op zijn eigen schouders zitten noch kan iemand zijn 
eigen vader of zoon zijn. Daarom moet er geloof in de 
schepper van het heelal bestaan. 


Vraag: Als God de schepper van het heelal is, wie is 
dan de schepper van God? 

Antwoord: Er bestaat geen schepper van de 
schepper of de oorzaak van de oorzaak. Elk gevolg heeft 
haar maker, en haar oorzaak voordien. Degene die geen 
combinatie of oplossing toelaat, en die de oorzaak is van 
de eerste combinatie en oplossing kan geen maker of 
oorzaak hebben. Over dit onderwerp is speciaal 
gesproken in het achtste hoofstuk. 

Wanneer de jains geen kennis hebben van deze 
natuurlijke dingen, hoe kunnen zij dan de beginselen van 
de cosmogonie begrijpen. De jainistische theorie dat het 
heelal eeuwig is, de verandering in de stoffen eeuwig is, 
de veranderingen in elke kwaliteit en elke plaats 
onbeperkt zijn en dat elk voorwerp aan een onbeperkt 
aantal veranderingen onderhevig is (zoals opgegeven in 
het eerste deel van Prakarapa Ratnäkara) is onhoudbaar, 
omdat van elk ding dat een einde of grens heeft de 
onderdelen beperkt moeten zijn, en niet onbeperkt. 
Indien het gebruik van de term ‘onbeperkt’ in de zin van 
ontelbaar bedoeld is, kan dit alleen toegegeven worden 
ten aanzien van zielen, en niet ten aanzien van God. Het 
is pure domheid om beperkte macht te gebruiken om 
onbeperkte veranderingen in een voorwerp teweeg te 
brengen, welke slechts één grens heeft, hoe kan zij dan 
grenzeloze veranderingen ondergaan? 

Het is evenzo kinderachtig aan te nemen dat een stof 
onbeperkte kwaliteiten bezit en een hoeveelheid aan een 
onbeperkt aantal veranderingen onderhevig is. 
Onbeperkte dingen kunnen niet in een beperkte lokaliteit 
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wonen. Zulke bombastische onwaarheden zijn in deze 
jainistische boeken verkondigd. 

De jaïnistische stelling over bewuste en onbewuste 
voorwerpen is als volgt: 

Saa oa: Taen: | 

gerdgenen: ged ord ae fag: II 

Dit is een gezegde van Jinadatta Sûri. 

Het wordt ook in het eerste deel van de Prakarana 
Ratnäkara opgegeven in het hoofdstuk over 
Nayacakrasära. Het betekent dat de ziel datgene is dat 
bewustheid bezit en alles dat geen bewustheid bezit 
onbewust is. De atomen van goede handelingen leiden 
tot deugd en die van de slechte handelingen tot ondeugd. 


Commentaar: De definties van bewuste en 
onbewuste voorwerpen zijn goed. Maar de onbewuste 
atomen kunnen geen deugd of ondeugd zijn. Deugd en 
ondeugd zijn de karaktertrekken van een bewust wezen. 
Alle onbewuste voorwerpen zijn vrij van deugd of 
ondeugd. Het beginloos zijn van de zielen is goed, maar 
het ís fout te beweren dat de beperkte en feilbare zielen 
onbeperkt en onfeilbaar worden bij zaligheid. Een 
beperkt en feilbaar wezen zal altijd beperkt blijven en 
zal altijd beperkte bezitten. 

[323] 

De jainistische Tirthaùkara’s zijn verkeerd met te 
beweren dat de wereld, de zielen, de handelingen van de 
zielen en verbanning beginloos zijn. De oorzaken 
kunnen bepaalde gevolgen beginloos zijn, noch de 
handelingen van de ziel of haar verbanning. Indien U 
gelooft dat de handelingen en de verbanning beginloos 
zijn, waarom gelooft U dan dat er bevrijding van de 
handelingen en verbanning kan bestaan? 

Hetgeen beginloos ís, kan nooit ophouden te 
bestaan. Indien U beweert dat beginloze dingen ook tot 
een eind kunnen komen, dan rijst de vraag waarom dan 
ook niet al Uw beginloze dingen zullen vergaan. U 
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gelooft in eeuwige en beginloze dingen. Dan zullen ook 
de handelingen en de verbanning eeuwig zijn. Indien U 
gelooft dat zaligheid het resultaat is van bevrijding van 
handelingen dan is ‘bevrijding van handelingen’ de weg 
tot zaligheid. Zulk een zaligheid is niet permanent, 
omdat zij het resultaat van iets is, en niet eeuwig zal 
bestaan. 

Wie handelingen stelt is onafscheidelijk verbonden 
met zijn handeling. Het is dan verkeerd te geloven dat er 
bevrijding van de handelingen kan bestaan. Dus houdt 
Uw theorie, dat Uw zaligheid en de zaligheid van Uw 
Tirthankara’s permanent is, geen stand. 


Vraag: Zoals een van het kaf gecheiden of gebakken 
rijstkorrel niet kan spruiten, komt de ziel die zaligheid 
verkregen heeft niet terug in de wereld van geboorten en 
dood. 

Antwoord: Het verband tussen de ziel en de 
handeling is niet hetzelfde als dat tussen de rijstkorrel en 
haar huis. De zielen, hun handelingen en hun capaciteit 
om handelingen te plegen, zijn in eeuwigheid 
onafscheidelijk aan mekaar verbonden. Indien U gelooft 
dat de ziel geen inherent vermogen heeft om te 
handelen, zal de ziel dan onbewust als een steen zijn en 
niet het vermogen hebben om van zaligheid te genieten. 

Indien de ziel zaligheid kan verkrijgen door de 
eeuwige onafscheidelijke verbanning te doen eindigen, 
dan kan Uw eeuwige zaligheid ook verbroken worden 
en gevolg worden door verbanning. Zoals U gelooft dat 
een ziel zaligheid kan verkrijgen door bevrijd te zijn van 
handelingen, hetwelk de weg tot zaligheid is, kan de ziel 
eveneens bevrijd worden van de permanente zaligheid 
en wederom in verbanning vallen. Hetgeen door enig 
middel verkregen is, kan nooit eeuwig zijn. Maar indien 
U gelooft dat zaligheid zonder enige handeling 
verkregen kan worden, kan ook verbanning zonder enig 
handeling verkregen worden. Zoals het contact met vuil 
de kleren vuil maakt, en het vuil verwijderd wordt door 
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hen in water te wassen, en een ander contact met ander 
vuil dezelfde kleren weer vuil kan maken, zullen de 
zielen aan gehechtheid, haat, valsheid en dergelijke 
euvels onderhevig zijnde, de vruchten van hun 
handelingen smaken en kan ware kennis en bedachtzaam 
leven hen rein maken. 

Indien U toegeeft dat de onreinheid van de ziel aan 
haar contact met vuil te wijten is, kunt U niet aan de 
conclusie ontkomen dat de wereldse ziel bevrijding kan 
verkrijgen en de bevrijde ziel weer in de wereld kan 
komen, en werelds worden. Indien sommige oorzaken 
vuil kunnen verwijderen, kunnen sommige oorzaken het 
ook aantrekken. Daarom moet U de verbanning en 
zaligheid van de ziel als een eeuwige cyclus beschouwen 
en niet als zonder begin of einde. 


Vraag: De ziel was nooit rein. Zij is altijd onrein. 

Antwoord: Indien zij nooit rein was, kan zij nooit 
rein worden. Zoals een rein goed vuil wordt door in 
contact met vuil te komen en het vuil verwijderd wordt 
door het te wassen terwijl haar natuurlijk wit-zijn niet 
verwijderd kan worden (ook niet door wassen), en het 
vuil zich weder eraan kan kleven, kunnen slechtheden 
zich ook aan de bevrijde kleven. 


Vraag: De ziel kan zelf in een lichaam gaan huizen 
door de eerder gepleegde handelingen. De bemoeienis 
van God is hierbij van geen betekenis. 

Antwoord: Indien de handeling de enige factor is 
voor het huizen in een lichaam en God daarbij niet te pas 
komt, zal de ziel dan nooit een laag leven vol leed 
aannemen. Zij zou dan alleen verheven levens willen 
hebben. Indien U zegt dat de handeling de ziel zal 
verplichten dit te doen, is het verkeerd. De dief gaat niet 
zelf naar de gevangenis en de moordenaar executeert 
zichzelf niet. Dit alles wordt door de rechtbank gedaan. 
Evenzo zult U moeten toegeven dat God de ziel in een 
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lichaam plaatst en haar laat lijden voor haar vorige 
handelingen. 
[324] 

Vraag: De vruchten van de handeling komen 
automatisch evenals de verdoving door wijn, enzovoort. 
Er bestaat geen behoefte aan iemand die dat regelt. 

Antwoord: Indien Uw redenering juist is dan zal, 
evenals een jonge drinker erger verdoofd raakt door wijn 
dan een ervaren drinker, een mens die een kleine 
ondeugd of een kleine deugd pleegt geheel naar 
verhouding de vruchten ontvangen. De bedrijvers van 
kleine wandaden zullen dan grotere gevolgen moeten 
dragen. 

Vraag: Zoals de aard van de mensen is, zo is zijn 
gevolg voor de handeling. 

Antwoord: Als dit aan de aard te wijten was, zouden 
verkrijging en bevrijding beiden onmogelijk zijn. Zoals 
bepaalde oorzaken een schoon goed vuil maken, kunt U 
aannemen dat bepaalde oorzaken de ziel onrein maken. 

Vraag: De handeling kan geen vruchten afwerpen 
zonder samenvoeging. Zoals yoghurt verkregen wordt 
door de samenvoeging van melk en zuur, vormt de 
samenvoeging van de ziel en de handeling de vrucht van 
de handeling. 

Antwoord: Zoals er een derde bestaat die melk en 
zuur samenvoegt, moet er een derde, dat is God, bestaan 
om de ziel in contact te brengen met de vrucht van haar 
handeling. De onbewuste voorwerpen kunnen zichzelf 
niet georganiseerd aan mekaar voegen. Verder kan de 
ziel, die beperkte kennis bezit, niet zelf de vrucht van 
haar handelingen ontvangen. Dit bewijst dat als er geen 
God bestaat om de natuurwetten te besturen, de vrucht 
van haar handelingen niet geregeld kan worden. 


Vraag: Elkeen die vrij is van handelingen is God. 

Antwoord: Daar de handelingen in eeuwigheid aan 
de ziel verbonden zijn, kan de ziel nooit vrij van 
handelingen wezen. 
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Vraag: Heeft de verbanning tot handelen een begin? 

Antwoord: Zij heeft een begin. Het contact van de 
handeling kan niet beginloos zijn en de ziel moet non- 
actief zijn vóór het contact. Indien deze non-actieve ziel 
contact kan maken met het contact van de handelingen, 
dan zou de bevrijde ziel ook dit contact kunnen 
aantrekken. Feit is dat de bevrijder en de handeling 
inherent aan mekaar verbonden zijn en dat men nooit 
van dit verband af kan. Dit hebben wij in het negende 
hoofdstuk uitgelegd. 

Hoe groot ook de kennis en de capaciteit van de ziel 
moge worden, zij zullen altijd beperkt blijven en de ziel 
zal nooit gelijk aan God worden. Dit vermogen kan tot 
grote hoogten opgevoerd worden door het beoefenen 
van Yoga. 

De jainistische Arhata’s beschouwen de afimeting 
van de ziel als gelijk aan de afmeting van het lichaam. 
Hen dient gevraagd te worden hoe het dan mogelijk kon 
zijn voor de ziel van een olifant om in het lichaam van 
een mier over te gaan en de ziel van een mier in het 
lichaam van een olifant. Dit is ook zuivere domheid. De 
ziel is een onzichtbaar iets en kan zelfs in een atoom 
leven. Slechts de kracht van de ziel lost zich op in het 
hele lichaam door vitale elektriciteit, zenuwen, 
enzovoort. Door hen weet de ziel alles van het lichaam 
af. Goed gezelschap maakt haar goed en slecht 
gezelschap maakt haar slecht. 


Dit is nu de jainistische opvatting van dharma: 
< ua Ha gek ze faa ef feu veg | 


za quid ger ge gite u 
Prakarana Ratnäkara II. 60, 3 
O ziel, alleen de dharma die door de aan 
gehechtheid zijnde jainistische leraren is 
voorgeschreven, kan het leed van wereldse geboorte, 
ouderdom en dood verwijderen. Evenzo zijn goede 
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[325] 

geleerden en goede leermeesters alleen degenen die tot 
het jainisme behoren. De jainistische deva’s zijn de vrij 
van gehechtheid zijnde Risabha-deva en Mahävira. 
Anderen dan dezen b.v. Harihar Brahmä enzovoort zijn 
slechte deva’s. Degenen die deze slechte deva’s 
aanbidden, worden misleid. 


De opzet is dat degene die tot het jainisme behoren 
goede deva's en goede leermeesters zijn en hun geloof is 
de goede. Het is niet goed om slechte deva’s, slechte 
leermeesters en slechte religies te volgen. 

Commentaar: Laat nu de verstandigen eens zien hoe 
vol van beledigingen hun heilige boeken zijn. 


ft Ur qe Ui a da zaad | 
Wa mast fiat aag feaafta I 


Prakaraparatnäkara II. 60, 1 

De enige dharma die de schepselen die in ellende 
leven, kan redden, is die van de God van de deva’s, de 
glorievolle Arihandeva, prediker van de geschriften (die 
kennis en juiste handelingen leren); hij is de heilige, vrij 
van alle onreinheid, de wortel van kennis, akter, 
genade; behalve hem is niemand waard aanbeden te 
worden door de Arhata’s, dat is Sri Jinadeva. 

Andere religies zoals die van Harihara, enzovoort 
zijn niet bevorderlijk voor het verrijzen boven dit 
wereldse. Ere aan de vijf Arihana’s en degenen die aan 
hen verwant zijn. De vijf deugden zijn: genade, 
vergiffenis, juiste kennis, bezoeken aan God en goed 
gedrag. Dit vormt de dharma van de jains. 


Commentaar: Die genade is geen genade die niet 
aan de mensen over het algemeen wordt bewezen. 
Hetzelfde kan van vergiffenis gezegd worden. Hetgeen 
domheid is, noemen zij kennis. Hetgeen duisternis is, 
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noemen zij darsana of “het zien van God’. Verhongering 
is hun goed gedrag. Zijn dat goede dingen? 

Alhoewel genade en vergiffenis mooie dingen zijn, 
maakt bijgeloof genade tot ongenade en vergiffenis tot 
geen vergiffenis. Wij willen hiermee zeggen dat het niet 
mogelijk is te vermijden anderen soms pijn te doen. De 
slechten straffen valt ook onder de categorie genade. 
Indien U zich weerhoudt één slecht persoon te straffen, 
doet U leed aan duizenden. Daarom is zulk een genade 
geen genade en zulk een vergiffenis geen vergiffenis. 

Wij geven toe dat genade bestaat uit het trachten het 
leed van alle schepselen te verzachten en hun geluk te 
verzekeren. Genade bestaat niet slechts uit gefilterd 
water drinken of het beschermen van kleine insecten. 
Zulke genade van de jains is slechts uiterlijk vertoon. Zij 
doen dit niet daadwerkelijk. Vraagt genade niet van ons 
dat wij iedereen moeten helpen aan voedsel en water, 
ongeacht van welke religie zij zijn, en dat wij de 
geleerden van andere religies ook moeten eerbiedigen en 
dienen? 

Voor het juiste beeld van hun genade lezen wij het 
volgende op bladzijde 221 van hun Vivekasära. Wat 
staat daar geschreven? De jains moeten nooit de 
volgende zes dingen doen: 1. De mensen van een andere 
religie loven. 2. Hen groeten. 3. Met hen spreken. 4. 
Geregeld met hen spreken. 5. Hen uit liefdadigheid 
voedsel en kleding geven. 6. Wierook of bloemen geven 
om aan de beelden van andere religies te worden 
geschonken. 


Commentaar: Laat nu de verstandigen beoordelen 
hoe onvriendelijk, vijandig en kwaadgezind de jains zijn 
tegenover de volgelingen van andere religies. Wanneer 
zij zo ongenadig zijn tegenover de mensen van andere 
[326] 
religies is het juist de jains ongenadig te noemen, daar 
het geen deugd is slechts vriendelijk te zijn voor de 
leden van Uw eigen familie. De mensen van hun eigen 
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godsdienst zijn gelijk aan de leden van hun eigen 
familie. Welk verstandig mens zal hen genadig noemen 
als zij slechts genade bewijzen aan hun eigen mensen, en 
niet aan anderen? 

Op bladzijde 108 van de Vivekaszra staat 
geschreven dat de jains de minister Namuci van de 
koning van Mathurä vermoordden, omdat zij hem als 
hun tegenstander beschouwden, en dat zij door 
reiningsrituelen uit te voeren van deze zonde bevrijd 
werden. 

Commentaar: Is zulk een handeling niet de 
vernietiger van genade en vergiffenis? Wanneer zij zo 
vijandig zijn tegenover de volgelingen van andere 
religies dat zij hen zelfs kunnen doden, is het slechts 
juist hen gewelddadig te noemen in plaats van genadig. 


Nu wordt de beschrijving van waar inzicht gegeven 
in de verzameling van de Arhatapravacansangraha, die 
Paramägamasära genoemd wordt. Dit zijn de vier 
hoofdmiddelen om zaligheid, waar geloof, zuivere 
intuïtie, kennis en gedrag te verkrijgen. Yogadeva heeft 
een verklaring van de deugden geschreven. Waar geloof 
en zuivere intuïtie bestaan uit het aannemen van 
hetzelfde standpunt van de zielen en andere stoffen, 
zoals in de jainistische geschriften is voorgesteld, zonder 
enig verschil, en sterk geloof in de jainistische religie. 


vfat gen Kende | 
Heb vol vertrouwen in de elementen die door “Jina’ 
zijn genoemd, en niet in anderen. 


aqafterrant ds, fau ar | 





De wijzen noemen ware kennis de korte 
behandeling van de verschillende elementen, inclusief 
de zielen. 
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Zuiver gedrag bestaat uit het verbreken van alle 
connecties met andere religies, hetwelk in elk opzicht 
veroordelingswaardtg is. De standpunten zijn er vijf: 

1. Ahinsä of “het niet doden van ook maar één 
levend wezen’. 2. Sünritä, of ‘in aangename stijl 
spreken’. 3. Asteya, of ‘niet stelen’. 4. Brahmacarya, of 
‘seksuele beheersing’. 5.Aparigraha of ‘afstand doen van 
alle dingen’. 

Commentaar: Vele van deze dingen zijn goed, 
bijvoorbeeld het vermijden van geweld, diefstal en 
andere slechte dingen. Maar ook de goede dingen zijn 
bezoedeld door de verguising van andere religies, 
enzovoort. Bijvoorbeeld in één van de bovengenoemde 
teksten staat geschreven dat de religie van Harihara 
enzovoort de mens niet helpt in haar verheffing in deze 
wereld. Het is onjuist die boeken die de geleerdheid en 
godsvrucht van hun schrijvers duidelijk bewijzen slecht 
te noemen en de Tirthaûkara’s, die de voorgenoemde 
onmogelijkheden hebben geschreven, te loven. 


Nu bespreken wij de lof van de dharma van het 
Jainistische geloof. 

a 4 ult va au 4 veld 7 ûfa fa A ar, | 

ar Zed 7 qfmfa ot <a zn afte u 

Prakaranaratnäkara, II, sasfi 60, sütra 2 
[327] 

Korte uitleg: O mens, indien gij geen goed gedrag 
kunt volgen, of de geschriften niet kunt lezen, of de 
voornaamste punten niet begrijpt, of geen aalmoezen 
geeft aan degenen die het verdienen, is het ook dan in 
orde wanneer gij de enige God Arihanta aanbidt, die 
waardig is aanbeden te worden, en gij geloof hebt in de 
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jJainistische religie. Dit is de juiste weg voor Uw 
verheffing. 

Commentaar: Dat is allemaal bedrog. Zal een 
persoon die geen karakter bezit, die niet kan lezen of die 
niet aan liefdadigheid kan doen, goed kunnen worden 
door slechts te zeggen dat de jainistische religie de juiste 
Is? Zullen de goede mensen van andere religies slecht 
worden? Welke andere namen dan ‘misleid’ en 
‘kinderachtig’ kunnen wij geven aan een persoon die zo 
redeneert? 

Dit bewijst dat hun leraren zelfzuchtig waren, en 
niet geleerd. Indien zij niet alles veroordeelden, zou 
niemand door hun valsheden gevangen kunnen worden, 
en zou hun doel niet bereikt kunnen worden. Zouden de 
jains er niet kwaad over worden als iemand zegt dat 
jainisme de mensen in de oceaan van ellende zal doen 
verdrinken en de vedische leer hen zal verheffen of dat 
Harihara, enzovoort goede deva's zijn en Risabhadeva, 
enzovoort slechte? 

Let verder op de fouten van de leraren en 
volgelingen van het jainistische geloof. 


faver emo si sam sq da deus | 
on tt qr, ar froma get VR II 


Prakaranaratnäkara, II, sasfi 60, Sdtrall 
De overbrenging van de orders van de vrij van 
gehechtheid zijnde Tirthaùkara’s of zelfs een klein 
gedeelte van unmärga utsütra, door hen aan anderen te 
tonen, is een grote zonde die veel leed veroorzaakt. Het 
is zeer moeilijk de deugden die door évara Jina zijn 
voorgeschreven te volgen, bijvoorbeeld waar geloof 
enzovoort. Daarom moet men zich zo gedragen dat de 
orders van “Jina’ niet overtreden kunnen worden. 
Commentaar: Het is dwaasheid Uw eigen religie 
zelf te prijzen en andere religies te veroordelen. De ware 
lof is de lof die door anderen aan U wordt toegezwaaid. 


644 HOOFDSTUK X1I 


Zelfs dieven prijzen zichzelf. Maar worden zij daardoor 
lofwaardig? Dit zijn de edge 
Sef fest, scan ve fag | 
ge aft fag feraend feae ce U 
Prakaragaratnäkara, II, sasti 60, sütral8 

Zoals een juweel in het hoofd van een giftige slang 
te verwerpen valt, zo is een niet-jaina voor de jains, hoe 
geleerd of godvruchtig hij ook moge zijn. 

Commentaar: Hoe verkeerd is deze houding! Indien 
de jainistische leraren en hun leerlingen goede 
opvoeding genoten hadden, zouden zij achting hebben 
voor de welopgevoeden. Als zij allen dom zijn, de 
Tirthankara’s meegerekend, hoe zullen zij dan de 
welopgevoeden eerbiedigen? Is goud te verwerpen, 
omdat het in vuil of stof ligt? Dit bewijst dat niemand zo 
onopgevoed en eden is als de jains. 

Mua Wa Gar Sne veg da var 
qua ge wa Va frfaaa vaag I 
Prakaraparatnäkara, TI, sasti 60, sütra 29 

De volgelingen van andere filosofieën zijn slecht, 
dat wil zeggen zij zijn vijanden van het jainisme. 
Daarom moeten de jains hen niet eens zien. 

Commentaar: Laat de verstandigen eens nadenken 
hoe absurd dit is. Feit is dat degene die een ware religie 
[328] 
heeft niet bang voor iemand hoeft te zijn. Hun leraren 
wisten dat hun religie hol was en dat indien zij haar aan 
anderen onderwezen, zij veroordeeld zou worden. 
Daarom achtten zij het nodig alle anderen te veroordelen 
en de dwazen te vangen. 

Et va Aq ou falen fs Tag | 
ft aqtms gefufs EK va u Nn 
Prakaranaratnäkara, TI, sasfi 60, sütra 27 
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Alle religies, die tegen het jainisme zijn, maken de 
mensen zondig. Daarom is geen enkele religie geschikt 
om aangenomen te worden, behalve het jainisme. 

Commentaar: Dit bewijst dat het jainisme de 
schepper van vijandschap, oppositie, samenzweerderij, 
haat, enzovoort is en daarom de mensen in de oceaan 
van slechte handelingen zal doen verdrinken. Niemand 
is een grotere kwaadspreker van andere religies dan de 
jains. Is het niet de manier van dwazen om enerzijds alle 
religies te veroordelen en hun eigen religie te prijzen? 
Degene die bedachtzaam zijn, noemen een goed mens 
een goed mens en een slecht mens een slecht mens, tot 
welke religie hij ook moge behoren. 

EI 1 en Sten art 7E afer men Gefied | 
ae fu JA PE US AIA AE ZI Herd Il 
Prakaraparatnäkara, II, sasfi 60, sütra 35 

Wat voor vergelijking bestaat er tussen de woorden 
van de alwetende Jina, goede Jina leermeesters en het 
jainisme enerzijds en anti-jainistische slecht leermeesters 
anderzijds. Dat is: onze leermeesters zijn goed, wij 
hebben goede geleerden en een goede religie. De 
anderen zijn slechte leermeesters, hebben slechte 
geleerden en slechte religies. 

Commentaar: Dit is precies als de vrouw die 
pruimen verkoopt. Zoals zij haar zure pruimen zoet 
noemt en de zoete pruimen van anderen zuur, zo doen de 
Jains. Zij beschouwen het als zeer zondig om de 
geleerden van andere religies te dienen. 

Zoals eerder aangehaald is dat het juweel in het 
hoofd van een giftige slang te verwerpen is, evenzo 
moeten goede mensen van andere religies verafschuwd 
worden. Nu gaan zij verder met het veroordelen van 
mensen van andere religies. 

ge 3 HU GE Hag HUE | 
d afte niej a gede Vea Il 
Prakaranaratnäkara, UI, sasfi 60, sütra 37 
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Degenen die niet tot het jainisme behoren, zijn slechte 
leermeesters, slechter dan slangen. Niemand moet naar 
hen omkijken of zich met hen verenigen. Het contact 
met de slang veroorzaakt één dood, maar het contact met 
de slechte leermeesters van vreemde religies veroorzaakt 
vele keren de dood. Daarom vrienden, moet gij niet eens 
dichtbij de slechte leermeesters van andere religies 
staan. Indien gij de volgelingen van andere religies 
dient, zult gij in ellende vallen. 

Commentaar: Zie eens. Niemand kan zo hard, zo 
misleid, zo vijandig en zo afbrekend zijn als de jains. Zij 
denken dat niemand hen zou dienen of eerbiedigen 
zonder dat zij anderen veroordelen en zichzelf prijzen. 
Ongelukkigerwijs zullen zij, zo lang zij zich niet 
verenigen met geleerde personen, nooit ware kennis en 
de ware religie bereiken. 

De jains moeten daarom hun onwetenschappelijk en 
absurd geloof verwerpen en de vedische leer aannemen. 
Dan pas zullen zij gelukkig wezen. 

[329] 
fen oft fn mf an vaan fig ua | 
ĳ tan fer fate a Wa gea 
Prakaranaratnäkara, II, sasfi 60, sütra 40 

Wat hebben wij uit te staan met degenen wier hoop 
op zaligheid vernietigd is, die koppig zijn, die zeer actief 
zijn in slechte handelingen of die een slechte geaardheid 
hebben? Omdat U hen goed doet, zullen zij U 
wederkerig kwaad doen. Indien een man vriendelijk de 
ogen van een blinde leeuw wil gaan behandelen, zal de 
leeuw hem toch verscheuren. Evenzo staat goed doen 
aan de slechte leermeesters van andere religies gelijk aan 
zichzelf ten onder brengen, dat wil zeggen: blijft altijd 
ver van hen af. 

Commentaar: Indien anderen ook hetzelfde zouden 
denken als de jains, zouden de jains in grote 
moeilijkheden verkeren. Indien niemand hen zou helpen, 
zouden al hun dingen verkeerd gaan, en zouden zij er 
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zeer ellendig aan toe zijn. Waarom denken de jains niet 
op dezelfde manier over anderen? 
WEET VEN TE VE GE Ùj A Gee | 
galg fami ae ae Scceg Gaag | 
Prakaraparatnäkara, II, sasfi 60, sütra 42 

Hoe groter de kracht, de invloed, de eerbied en het 
aanbidden van non-jainistische filosofische ordes, zoals 
Nihnava, Päsacchä, Usannä, Kusiliya enzovoort, van de 
driestavige kluizenaars of slechte brahmanen wordt, des 
te meer de juiste kennis van zuiver ziende zielen overal 
schijnt. Wat een groot wonder is dat? 

Commentaar: Zie eens. Bestaat er een persoon die 
de jains in haat en vijandigheid kan overtreffen? Wij 
geven toe dat de volgelingen van andere religies ook 
kwaadwillig of hatelijk zijn, maar niet zo erg als de 
jains. En kwaadwilligheid is de basis van de zonde. 
Waarom zouden de jains daarom niet zondig zijn? 

dit fa wr afte aft Van eaf | 
qu deet mf dt AR var u 
Prakaragaratnäkara, TI, sasti 60, sütra 75 

De kern is dat, zoals dwazen door zich in 
gezelschap van dieven op te houden niet bang zijn voor 
straf, zoals het afsnijden van de neus enzovoort, de 
volgelingen van andere religies dan het jainisme niet 
bang zijn voor hun slecht lot. | 

Commentaar: Meestal bevandeeit iemand de 
anderen naar zichzelf. Is het mogelijk dat andere religies 
schurkachtig kunnen zijn en-alleen het jainisme eerlijk 
is? Zo lang het intellect van iemand door grote domheid 
en slecht gezelschap afgestompt blijft, houdt hij niet op 
hatelijk en kwaadwillig voor anderen te zijn, Geen 
enkele religie is zo tegen andere religies als het jainisme. 


Tes Gaga ve Safa qa Tad | 
gaf di ace er den Saan I 
Prakaranaratnäkara, II, sasfr 60, sütra 76 
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Zoals eerder gezegd zijn degenen die anders zijn 
dan de jains een verkeerd inzicht hebben en zijn de jains 
mensen met een goed inzicht. De niet-jains zijn allen 
zondig. De jains zijn allen deugdvol. 

[330] 

Commentaar: Zoals het vasten van Päpanavami 
Durgänavami de mindere zijn van andere vasten zoals 
Caämundä, Kalika, Jvalapramukha enzovoort, waarom is 
dan niet eveneens Uw vasten zoals Paccakhäna slecht? 
Zij zijn zeer moeilijk. Het verwerpen van Vämamärga is 
goed, maar het geloof in Säsanadevi en Marutadevi dient 
ook veroordeeld te worden. 

Indien U zegt dat Uw godin niet gewelddadig is (dat 
wil zeggen er worden geen dieren aan haar altaar 
„man is dat verkeerd omdat er gezegd is dat 

äsanadevi de ogen van een man en van een geit 
uitgestoken had. Is zij dan niet een werkelijke demone 
en een ware zuster van godin Durgä-Kalika? Het is 
dwaasheid dat zij hun eigen Paccakhäna, enzovoort 
verheven noemen en Navami, enzovoort slecht. Het is 
domheid het vasten van anderen slecht te noemen en hun 
eigen vasten goed te noemen. 

Ja, de waarachtigheid, enzovoort zijn goed voor alle 
mensen. Het bijzondere vasten van de jains, enzovoort is 
niet waarachtig. 

gar sf au Jan sfera | 
Va Weg fart af a U 
Prakaranarafnäkara, II, sastí 60, sütra 82 

De som van dit alles is dat degenen die in 
prostituées, oplichters, brahmanen, Yaksa’s, Ganesa en 
andere valse deva's geloven en op hen rekenen, voor hun 
welzijn zichzelf en anderen misleiden, daar zij zich 
afhouden van de vrij van gehechtheid zijnde zieners. 

Commentaar: Het is bedrog om de deva’s van 
anderen slecht te noemen en de eigen deva’s goed te 
noemen. De jains verwerpen de deva’s van de 


SATYÄARTHAPRAKÁSA 649 


Vämamärgi's, maar er staat op bladzijde 46 van het boek 
Sräddha-dina-kritya geschreven: 

Säsanadevi heeft een man die ’s avonds gegeten 
had, afgeranseld, zijn oog uitgestoken en hem het oog 
van een geit in de plaats gegeven. Noemt U deze godin 
niet wreed? Er staat in het eerste deel van de Rafnasära, 
deel 1, bladzijde 67 geschreven, dat de Marutadevi de 
reizigers hielp door zich in een stenen beeld te 
veranderen. Waarom behandelt U deze godin ook niet op 
dezelfde manier? 

fen ft srad Srei snot woog fen vel fasen, | 


sg fires wet TY aE vet ass Il 


Prakaranaratnäkara, II, sasfi 60, sütra 81 

Waarom werd degene, die een volgeling van een 
andere religie en tegenstander van het jainisme is, 
geboren? Indien hij geboren is, waarom groeit hij dan? 
Het ware beter geweest indien hij direct vergaan was. 

Commentaar: Zie eens naar de genade en het 
medelijden van deze van gehechtheid vrijzijnde zieners. 
Zij tolereren niet eens het leven van de volgelingen van 
andere religies. Hun genade en meselijden bestaat 
[331] 
slechts in naam. Alle genade die zij tonen, i is slechts voor 
kleine schepsels en dieren, maar niet voor de mensen 
van andere pen 

wi wa qe me ge auifk | 
St qu ST u Testa dt ZAK U 
Prakaranaratnäkara, II, sasfi 60, sütra 83 

Het is geen wonder als iemand, die in een 
jainistische familie geboren is, zaligheid verkrijgt. Maar 
als iemand, die in een niet-jainistische familie geboren is 
en een valse religie volgt, zaligheid verkrijgt, is dat 
vreemd. Om het dus met andere woorden te zeggen: 
alleen de jains verkrijgen zaligheid, en geen enkel 
andere. Degenen die het jainisme niet volgen, gaan naar 
de hel. 
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Commentaar: Is niemand onder de jains slecht en 
gaat geen van hen naar de hel? Verkrijgen alle jains 
zaligheid? En nooit iemand anders? Is dit geen gekheid? 
Wie anders dan onnozelen kunnen zulke dingen 
geloven? 

faesaud gen daa menne aftrar | 
af frs feu aud Sten gen U 
IH, sasfr 60, sütra 90 

Alleen de aanbidding van jainistische beelden is van 
enig nut en niet die van beelden die tot andere religies- 
behoren. Degene die het pad van de jains volgt, is 
geleerd. Degene die dit niet doet, is ongeleerd. ZZ 

Commentaar: Hoe grappig? Zijn Uw beelden niet 
onbewust en uit steen gemaakt evenals die van de 
Vaisnava’s, enzovoort. Zoals Uw beeldenverering 
verkeerd is, is die van de Vaisnava’s, enzovoort ook 
verkeerd. U noemt Uzelf geleerd en anderen ongeleerd; 
dit verraadt de ongeleerdheid in U. \ 

fau arm vet smf au WE saf | 
za grs ad fs MU FU VA | 
Prakaranaratnäkara, II, sasti 60, sütra 92 

Dharma is het gedrag van “Jinadeva’ zoals genade, 
vergiffenis, enzovoort. De leringen van anderen bevatten 
geen medelijden. 

Commentaar: Hoe onrechtvaardig? Is er niemand 
die eerlijk en godvruchtig is buiten de jains? Moet 
niemand zulk een persoon aanschouwen? Indien de 
mond en de tong van de jains niet van leer waren en die 
van anderen van leer waren, zou dit gezegde van hen 
misschien gerechtvaardigd kunnen worden. Zij prijzen 
hun eigen boeken, leringen en zieners, zodat wij kunnen 
zeggen dat de jains de grote broers van bluffers zijn. 

aft mas of gen Gert ar! 
van SU set Rs afrat fa sten Il 
Prakaraparatnäkara, TI, sasfi 60, sütra 95 
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De kern is dat de invloed van Deva-Harihara, 
enzovoort iemand naar de hel leidt. De jains schrikken 
zeer wanneer zij hieraan denken. Zoals de overtreding 
van de wetten de oorzaak van lijden en zelfs van dood 
kan zijn, moet een persoon die de leringen van Jinendra 
overtreedt het leed ondergaan van geboorte en dood. 
[332] \ 
Commentaar: Zie eens de geestelijke houding van 
de leraren van het jainisme. Hoe huichelachtig en 
frauduleus is dat? Nu is hun innerlijke aard duidelijk ten 
toon gesteld. Zij kunnen de glorie/ van Harihara 
enzovoort en hun volgelingen niet tolereren. Zij zijn met 
schrik geslagen, omdat zij anderen zien vooruitkomen. 
Het schijnt hun verlangen te zijn, dat alle voorspoed van 
anderen de hunne moet zijn en dat de anderen tot 
armoede moeten geraken. Zij hebben het voorbeeld van 
de wet aangehaald, omdat zij zelf heel lafhartig en 
oneerlijk zijn. Zouden wij onjuiste bevelen van het 
staatshoofd moeten opvolgen? Niemand overtreft de 
jains in haat en kwaadgezindheid. 

an ETe Wei Hd au saf a a | 
fn mug aA zwe 85 mer fa Il 
d II, sasfi 60, sütra 101 

Het zijn dwazen die tegen het jainisme zijn. 
Degenen die predikers, heiligen, gezinshoofden of 
schrijvers zijn onder de jains zijn gelijk aan de 
Tirthankara’s. Niemand is hun gelijke. 

Commentaar: Hoe grappig. Indien de jains niet 
kinderachtig waren, waarom zouden ze dan in zulke 
dingen geloven? Dit klinkt ook als een prostituée die 
niemand dan zichzelf prijst. 

gei ff <t vaat ei ega | 
ad wast Waadt a asf II 
Prakaraparatnäkara, II, sast? 60, sütra 103 
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Het is niet goed voor de jains de Íévara Jina en zijn 
leringen en de predikers van de jainistische religie te 
verwaarlozen. 

Commentaar: Wat is dit anders dan bedrog en 
domheid van de jains? Met uitzondering van enkele 
dingen zijn al de leerstellingen van het jainisme niet 
acceptabel. Zelfs een man van gewone ontwikkeling zal 
zeker het jainisme verwerpen, indien hij aandachtig de 
jainistische beginselen bestudeert of wanneer hij de 
deva's en predikers van het jainisme ziet, en over hun 
gedrag nadenkt. 

aad fa qe froacnern òf a Sca GE | 
TE we fun dt sqai eu sitran U 
Prakaranaratnäkara, II, sasfr 60, sütra 108 


Degenen die volgens de leringen van Jina handelen, 
zijn eerbaar. Degenen die tegen deze leringen handelen, 
zijn niet eerbaar. Dit betekent dat alleen de jainistische 
leraren gevolgd moeten worden, en niet die van andere 
religies. 

Commentaar: Indien de jains hun domme leerlingen 
niet als dieren getemd hadden, zouden dezen zich 
kunnen bevrijden uit hun val, en door hun eigen weg tot 
zaligheid uit te denken, zouden zij zichzelf gelukkig 
gemaakt hebben. Hoe zult U het zich niet aantrekken 
indien iemand U een misleide, slechte leermeester, valse 
of slechte leraar zou noemen? U doet evenzo anderen 
leed aan. Uw geloof is vol van absurditeiten. 


St Wai ru Sift ara 1 


q fag suagn war Seef vafar It 






ë 
Wer 





Ad 


[333] 
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De jains zouden beter kunnen sterven dan landbouw te 
beoefenen, handel te drijven enzovoort, daar deze 
beroepen de mens naar de hel leiden. 

Commentaar: Nu willen wij de jains vragen waarom 
zij dan in de handel zijn. Waarom verlaten zij haar niet? 
Indien U deze beroepen opgeeft, zult U niet in staat zijn 
Uw lichaam te onderhouden. En indien de mensen hen, 
op Uw voorstel, verlaten, wat zult U dan eten? Het is 
zuivere onzin zulke absurditeiten te prediken. Wat 
zouden zij anders moeten doen? Zij genoten geen 
opvoeding en hadden geen goed gezelschap. Zij zeggen 
precies wat zij willen. er 

tuun wad dff fees dean, | 


Prakaranaratnäkara, II, sasti 60, sütra 121 

Degenen die de geschriften die tegen de jainistische 
religie zijn, volgen, zijn de laagsten onder de lagen. 
Niemand moet ooit tegen het jainisme spreken of er iets 
van geloven, ook al zou het hen op een bepaald punt 
kunnen helpen. Men moet andere religies vermijden, 
ook al zouden zij van enige hulp zijn. 

Commentaar: Vanaf de tijd van jullie eerste 
voorouders hebben jullie niets anders gedaan dan 
anderen beledigen. Wij verwachten ook niet dat U zich 
zult herstellen. Wanneer de jains enig voordeel er in 
zien, worden zij zelfs leerlingen van leerlingen. Wat is 
het nut van zo te bluffen. 

st dforn fred fr sean detaed | 
EER Piemfs, fles omdavevd II 
Prakaragaratnäkara, II, sasti 60, sütra 122 

Indien iemand beweert dat medelijden onder de 
jainistische heiligen en tegelijkertijd ook onder anderen 
bestaat, zal hij in de hel leven voor miljoenen jaren en 
zelfs nadien zal hij als iets laags geboren worden. 
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Commentaar: Foei. O, vijanden van geleerdheid! U 
heeft zulk een verschrikkelijke gezegde alleen 
geschreven als voorzorgsmaatregel voor het geval 
iemand Uw valse stellingen zou bekritiseren. Dit is 
allemaal absurd. In hoeverre kan men U tot inkeer laten 
komen? U is op valsheid, verguizing en vijandigheid 
tegenover andere religies ingesteld en denkt dat dit de 
juiste manier is om het doel van Uw verlangens te 


tui wia ae ve Tau 
fsuum gee ft feng figs U 


Prakaragaratnäkara, TI, sasf1 60, sütra 127 

Indien iemand niet in staat is de plichten van de 
jaïnistische religie na te leven, kruist hij toch de oceaan 
van de ellende door slechts te geloven dat geen enkele 
religie waar is, behalve het jainisme. 

Commentaar: Geweldige onnozelen ! Kan er een 
snuggerder manier bestaan om de domme mensen in de 
strikken van een religie te doen geraken? Niets doen en 
zaligheid bereiken. Welke andere religie is zo zot? 

[334] 
mea 8 feat war gen vage | 


sq va fraag veel frgdg fot | 
Prakaraparatnäkara, II, sasfi 60, sütra 128 


Indien ik een man ben, zal ik alleen naar jainistische 
geschriften luisteren. Ik zal nooit luisteren naar de 
boeken van andere religies. Indien een man dit verlangt, 
zal slechts dit verlangen hem veilig over de oceaan van 
de ellende voeren. 

Commentaar: Dit is allemaal om de onnozelen te 
vangen. Dit verlangen kan niemand helpen het leed van 
deze wereld te overbruggen. Verder kan niemand bevrijd 
worden van de vruchten van de handelingen en 
onregelmatigheden die in een vorig leven gepleegd zijn. 
De mensen zouden na de vedische literatuur gelezen te 
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hebben niet in hun val lopen, en zij zouden hun dwaze 
geschriften opgegeven hebben. Maar zij hebben zulk een 
sterke greep op de domme massa toegepast dat het voor 
hen zeer moeilijk is zich uit deze greep vrij te maken. 
Een persoon met gewone ontwikkeling zou zich, door de 
invloed van goed gezelschap, van zijn vrijheid kunnen 
ug fage dd fueron vered U 
Prakaraparatnäkara, 11, sasfr 60, sütra 138 
Alleen degenen die in de boeken die door 
jainistische geleerden, zoals Nírukti, Vrtti Bhäsya, 
Cürni enzovoort zijn samengesteld geloven, kunnen een 
oprecht karakter hebben door het volgen van de goede 
en strenge gedragsregels en kunnen geluk bekomen; en 
niet degenen die de boeken van andere religies lezen. 
Commentaar: Is volgens U een oprecht karakter een 
pijnlijke hongerdood te sterven? Indien dat zo is, er 
sterven zoveel mensen van honger tijdens een 
hongersnood, waarom zijn zij dan niet rein en waarom 
verkrijgen zij geen geluk? Noch hen noch jullie zijn rein, 
maar zij worden ziek door de onregelmatigheid in 
voeding en worden, in plaats van gelukkig, ellendig. Het 
werkelijk oprecht karakter bestaat uit rechtvaardige 
handelingen, seksuele reinheid, waarheidszin enzovoort. 
Valsheid, onrecht enzovoort zijn zonden. Anderen met 
liefde bejegenen met de bedoeling hen goed te doen, is 
edel leven, maar niet het zich onthouden van spijs en 
drank zoals door de jainistische geschriften 
voorgeschreven. Degenen die geloof hebben in de 
sütra's of andere boeken verkrijgen slechts een 
gedeeltelijke waarheid en een grote hoeveelheid 
onwaarheid, en verdrinken in de oceaan van de ellende. 


fn ma fa fi qe fa qomft geken | 
fasten au at fas U 
Prakaranaratnäkara, TI, sasf1 60, sütra 149 
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Ook degenen wier uitstekende daden in het vorig 
leven goede vruchten hebben afgeworpen, nemen het 
Jainisme aan. Dat wil zeggen degenen die het jainisme 
niet aannemen, zijn zeer ongelukkig. 

Commentaar: Is dit niet een zeer verkeerd 
standpunt? Bestaat er geen enkel gelukkig mens in de 
andere religies? Zijn alle jains zeer gelukkig? Te zeggen 
dat de jains zich liefdevol moeten gedragen tegenover de 
personen van hun eigen religie verraadt dat de jains het 
niet als een zonde beschouwen te twisten met de mensen 
van andere religies. Dit is zeer onwellevend. Heren 
moeten zich als heren gedragen tegenover alle heren en 
moeten proberen de slechten op te voeden door hen 
goede opvoeding te geven. 

Zij zeggen dat de brahmanen, de driestavige 
sannyäsi's, de teruggetrokkenen en de kluizenaars allen 
vijanden van het jainisme zijn. Bedenkt U eens van welk 
[335] 
nut hun genade en vergiffenis kan zijn wanneer zij op 
allen met een oog van kwaadwilligheid en verguizing 
neerzien. Kwaadwillig zijn tegenover een ander is 
zuivere ontkenning van genade en vergiffenis; geen 
enkele gewelddaad is groter dan deze. De jains zijn de 
incarnatie van haat en weinig anderen kunnen in dit 
opzicht hun gelijke zijn. Hoe zullen de jains het 
opnemen indien enig persoon al de 24 jainistische 
Tirthankara’s en Risabhadeva tot Mahävira werelds, 
kwaadwillig en vals noemt en hun geloof als hels en 
gelijk vergif beschouwt? Daarom zeggen wij dat de jains 
verdronken zijn in de hel van af te keuren religieus 
bedrog en dat zij aan vele gebreken lijden. Het zou beter 
geweest zijn indien zij deze religie opgaven. 


ui at me Wi fa wand de a fr fast 0 
des qu fue Geurt d a faeafd | 
Prakaranaratnäkara, TI, sasfi 60, sütra 150 
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Alle (Jainistische heiligen) hebben dezelfde God, 
dezelfde leermeester en dezelfde religie, dat is het beeld 
van J$vara Jina, de tempel van het beeld, de bescherming 
van de Jina-beginselen en de aanbidding van het beeld. 

Commentaar: Zie nu eens, dat alle beeldenverering 
en bijgeloof uit het jainisme zijn voortgekomen. 

In verband met de beeldenverering staat in het boek 
Sräddha-dina kritya op bladzijde 1 geschreven: 
gaen fate) 111 sua ares I2l aak 3À 131 


st lat faa aud Isl veran q fafg 


Gean, 161 

1. De <rävaka moet in de eerste plaats de navakära 
citeren. 2. Na de navakära geciteerd te hebben, moet hij 
er aan denken dat hij een $rävaka is. 3. Hij moet zich 
herinneren welke eed hij steeds moet onthouden. 4. Dat 
zaligheid het voornaamste van de vier klassen is. Kennis 
enzovoort zijn bedoeld voor de realisatie van de 
zaligheid. Met dit doel wordt Yoga beoefend. De zes 
methoden van geestelijk vuil verwijderen is ook Yoga. 
Hierover zal later gesproken worden. 5. Zich voor een 
beeld buigen, is de uiterlijke vorm van aanbidding. 6. 
Later zullen al de methoden van de aanbidding 
(mavakära) worden verklaard. Enzovoort. 

Aldus geeft het boek verder een gedetailleerde 
opgave van rituelen. Bijvoorbeeld tegen de tijd van het 
avondeten moet men het beeld van Jina en de andere 
Tirthankara’s aanbidden en de deur-aanbidding 
uitvoeren. De deur-aanbidding zit vol complicaties. Dan 
worden de regels voor het maken van tempels 
opgegeven. Het repareren en weder opbouwen van oude 
tempels leidt tot zaligheid. Er bestaan regels over het 
zitten en neerbuigen in de tempel en over de toewijding 
bij het aanbidden, hoe het beeld te wassen met de 
formule “Gegroet zij Jinendra enzovoort’ en hoe water, 
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sandalhout, bloemen, wierook en licht aan het beeld te 
offeren. A 

Op bladzijde 12 van de Ratnasära Bhäga staat 
geschreven dat-beeldenverering de priester zo veel 
occulte macht geeft dat noch de koning noch één van 
zijn onderdanen tegen hem kunnen zijn. 

Commentaar: Al deze dingen zijn slechts 
fantasie. Men ziet de koningen en anderen gewoon tegen 
de priesters opstaan. 

Op bladzijde 12 van de Ratnasära Bhäga staat 
geschreven dat beeldenverering de mensen van ziekten, 
leed en grote zonden bevrijdt. Er wordt verteld dat 
iemand een bloem die vijf schelpen (een oude 
munteenheid) waard was aan het beeld offerde. Hij 
kreeg daarvoor in de plaats een koninkrijk van 18 
landen. Hij werd beroemd onder de naam Kumara-päla. 
Enzovoort. 


[336] 

Verdere commentaar: Al deze zaken zijn 
bedoeld om de domme massa te verleiden. Vele jJains 
blijven jaren ziek alhoewel zij dagelijks de beelden 
aanbidden en geen van hen krijgt zelfs de macht over 
een are grond door beeldenverering. Indien een bloem, 
die vijf schelpen waard is, U een koninkrijk kan 
bezorgen, kunt U de hele wereld bemachtigen door 
zulke offers, van elk vijf schelpen, te geven. Waarom 
draagt U de straf die door gerecht opgelegd wordt? 
Indien beeldenverering U in staat kan stellen de oceaan 
van deze wereld over te steken, wat voor nut heeft dan 
Uw kennis, zuivere intuïtie en Uw karakter? 

Op bladzijde 13 van de Ratnasära Bhäga 1 staat 
geschreven dat de duim van Gautama nektar inhield en 
dat overgave aan hem alle verlangens in vervulling doet 
gaan. 

Commentaar: Indien dit zo was, zouden alle 
jains onsterfelijk gemaakt moeten worden. Dit is echter 
niet het geval. Het is daarom duidelijk dat zij slechts de 
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mensen verleiden. Er bestaat geen werkelijkheid in deze 
beweringen. 
Op bladzijde 52 van de Ratnasära Bhäga 1 wordt de 
volgende tekst gegeven over het onderwerp aanbidding:- 
aca ge T U 


suanetdd fran ete He Sa | 


Laat ons de heiligen, dat zijn de Tirthankara’s, 
aanbidden met water, sandelhout, rijst, bloemen, 
wierook, licht, levensmiddelen, kleren en de meest 
verheven methoden. 

Commentaar: Daarom zeggen wij dat 
beeldenverering met het jainisme begon. 

Op bladzijde 21 van de Vivekasära staat geschreven 
dat een mens in de jainistische tempel vrij van 
gehechtheid wordt en dat dit behulpzaam is bij het 
oversteken van de wereldzee. 

Op bladzijde 51-52 van de Vivekasära staat 
geschreven dat beeldenverering tot zaligheid leidt, het 
gaan naar de jaïnistische tempel goede kwaliteiten 
teweegbrengt en de aanbidding van de Tirthaùkara’s met 
sandelhout enzovoort de mens van de hel vrijwaart en 
hem naar de hemel leidt. 

Op bladzijde 55 van de Vivekasära staat geschreven 
dat het aanbidden van de beelden van Risabhadeva 
enzovoort in een jainistische tempel bevordelijk is voor 
de vier gunsten: juist gedrag(dharzna), welvaart (artha), 
genoegen (Käma) en bevrijding (moksa). 

Op bladzijde 61 van de Vivekasära wordt gezegd 
dat indien een persoon de beelden van de jainistische 
heiligen aanbidt, hij van alle ziekten gevrijwaard zal 
zijn. 

Commentaar: Kijk eens naar hun dom gepraat. 
Waarom worden de jains niet gelukkig en geven zij niet 
de occulte macht om alle voorwerpen te bezitten als 
zulke dingen een man kunnen bevrijden van zondigheid 
en gehechtheid, hem veilig aan de overzijde van de 
wereldzee kunnen brengen, hem met goede kwaliteiten 
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maar de hemel kunnen zenden, hem de vier gunsten 


rechtvaardigheid,-welvaart, geluk en zaligheid kunnen 
verzekeren en al zijn leed kunnen verwijderen. 

Op bladzijde 63 van de Vivekasära staat geschreven 
dat degenen die de beelden van Jévara Jina hebben 
opgezet, zichzelf en hun gezinnen van leven hebben 
verzekerd. 

Er staat dan ook op bladzijde 225 geschreven dat de 
aanbidding van de beelden van Siva, Visnu enzovoort 
zeer slecht is en een oorzaak voor het gaan naar de hel. 


Commentaar: Als de beelden van Siva enzovoort de 
oorzaak van gaan naar de hel zijn, waarom zijn de 
jainistische beelden dan ook niet hetzelfde? Indien U 
zegt dat Uw beelden teruggetrokken, kalm en van 
verheven kwaliteit zijn, terwijl die van Siva enzovoort 
niet zo zijn, en daarom slecht, vragen wij: Hoe zijn Uw 
beelden teruggetrokken als zij in zeer grote tempels, die 
miljoenen waard zijn, leven en safraan, sandelhout 
enzovoort aan hen geofferd wordt? Waarom zijn de 
beelden van Siva enzovoort niet teruggetrokken, terwijl 
zij tentoongesteld, en zelfs niet afgedekt leven? Indien U 
zegt dat zij kalm zijn, is dit van geen betekenis daar alle 
onbewuste voorwerpen kalm en stil zijn. De beelden van 
alle religies zijn nutteloos. 

[337] 

Vraag: Onze beelden zijn goed want zij dragen geen 
kleren of sieraden. 

Antwoord: Het is beestachtig van de beelden om 
spiernaakt te blijven of om naakte beelden op te zetten. 

Vraag: Zoals de aanblik van een foto van een vrouw 
of een vrouwenbeeld wellustige hartstochten opwekt, 
geven de beelden van heiligen en yogi's goede 
kwaliteiten. 

Antwoord: Indien U gelooft dat de aanblik van 
stenen beelden goede kwaliteiten geeft, volgt hieruit dat 
U de kwaliteiten van onbewustzijn enzovoort ook van 
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hen zal krijgen. Als U onbewust wordt, zal dit Uw totale 
vernietiging betekenen. Verder zal Uw domheid 
toenemen, daar U geen kans zult hebben voordeel uit 
goed gezelschap te trekken. De slechtheden van 
beeldenverering, die wij in het elfde hoofdstuk hebben 
genoemd, zullen allen aan U blijven kleven. Zoals de 
jains een grote ophef hebben gemaakt over 
beeldenverering, bevatten hun mantra’s ook allerlei 
absurditeiten. Hier is hun mantra van bladzijde 1 
Ratnasâära Bhäga 1: 
a after wa fart ze sake at Sassan 
a tu Geagua | U da Had va Vaurg 
dara q geafà gef zag Hera U 1 U 
Grote glorie is aan deze mantra toegeschreven. Dit 
is de hoofd-mantra van al de jains. Door deze mantra zo 
te vereren, hebben de jains zelfs de Puräna's en verhalen 
van vogels in de schaduw gesteld. 
Op bladzijde 3 van Sräddha-dina kritya staat 
geschreven: 
THAN dS Ge Il 9 | 
duld U Gad dar Gau Seer Il 10 Il 
ar er qa afke sterdi vaart | 
dag art zi Hi agent ga N11 U 
wd gtst fear gert arûferagrngna 
ada vanf 4 aard Tera I 12 
9-10. Deze mantra is een heilige mantra. Dit is de 
meest geschikte voor overgave. De Grote Werkelijkheid 
van de werkelijkheden. Navakära-mantra is voor de 
mensen van de wereld, die pijn lijden, gelijk een boot 
om daarin de wereldzee over te steken. 11. Deze 
navakära-mantra is gelijk een boot. Degenen die haar 
negeren, verdrinken in de oceaan van het wereldse. 
Degenen die haar aannemen, steken de oceaan van de 
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ellende over. Er bestaat geen andere mantra dan deze die 
het leed van de mensen kan afhouden, de zonden kan 
vernietigen en bevorderlijk is voor de zaligheid. 12. 
Alleen deze mantra is de zielen die in deze wereld 
komen, behulpzaam bij het oversteken van de oceaan 
van het wereldse. Zonder de navakära-mantra aan te 
nemen, kan een ziel de wereldzee niet oversteken. 

Er staat in de Artha-sütra geschreven dat geen 
enkele mantra zo effectief werkt tegen de acht grote 
oorzaken van vrees zoals vuur, enzovoort. 

De navakära-mantra is als het bezit van het grote 
juweel dat vaidürya-maní genoemd wordt of als een 
onfeilbaar wapen tegen een vijand, en de sleutel tot alles. 
De navakära-mantra is het geheim van de hele 
dvädasängi of ‘twaalfvoudige aanbidding’. 

De betekenissen van de mantra zijn: (zamo 
arlhantäpam) groeten aan al de Tirthaäkara’s, (aamo 
siddhänam) groeten aan al de jainistische adepten (die 
[338] 
occulte macht bezitten), (namo 2 yarlyänam) groeten aan 
al de jainistische leraren, (namo uvaifhäyänam) groeten 
aan de jainistische leermeesters, (namo loe sabba 
sâlünam) groeten aan al de jainistische heiligen die in 
deze wereld leven. 

Alhoewel het woord jaina niet in de mantra 
voorkomt, zijn, omdat het in de jainistische geschriften 
voorkomt, de betekenissen die hierboven gegeven zijn 
Juist. 

Op bladzijde 169 van de Tettva-viveka staat 
geschreven, dat de persoon die een stuk hout of een 
steen aanbidt, met het gevoel dat hij God aanbidt, goede 
vruchten verkrijgt. 

Commentaar: Indien dat zo is, waarom verkrijgen 
dan niet alle mensen geluk door het beeld te bezoeken? 

Op bladzijde 10 van de Ratnasära Bhäga 1 staat 
geschreven dat de aanblik van het beeld van Pärsvanätha 
de zonden verwijdert. 
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Op bladzijde 51 van de Kalpa-sütra-bhäsya staat 
geschreven dat 125.000 tempels gerepareerd werden. 

Commentaar: Daar wordt heel wat over de 
beeldenverering gezegd en daarom concluderen wij dat 
de jainistische religie de oorsprong van beeldenverering 
Is. 

Bezie eens het leven van de jainistische kluizenaars. 

Een jainistische kluizenaar had seksuele omgang 
met de prostituée die Kosä genoemd wordt. Hierna trok 
hij zich terug en ging hij naar de hemel ( Vivekasära, 
bladzijde 228). 

De heilige Arnaka Muni ging van het pad van goed 
gedrag weg en verbleef gedurende vele jaren in het huis 
van een rijke man, genaamd Datta. Daarna ging hij naar 
de woonplaats van de Deva's ( Vivekasära, bladz. 101; 
106-107). Syaliyä ontvoerde Dhandhana Muni, de zoon 
van Sri Krisna. Nadien werd hij een verhevene (devatä). 

De srävaka's moeten een jainistische heilige 
eerbiedigen, zelfs al heeft hij slechts de tekens van een 
heilige te zijn (pijn enzovoort), ongeacht of hij van goed 
gedrag is of niet (Jbid., bladzijde 156). 

Een jainistische heilige is beter dan een niet-jaina, al 
heeft hij zelf geen goed gedrag (Jbiíd., bladzijde 168). 

De Srävaka's moeten de jaïnistische kluizenaars 
dienen. Ook al vinden zij dat zij karakterloos zijn 

(dbid., blz 171). 

Een dief werd een man van goed karakter door vijf 
bosjes haar uit zijn hoofd te trekken. Hij deed veel 
boetedoeningen en, na de werkelijke kennis te hebben 
verkregen, werd hij binnen zes maanden een adept 

(Zbid., blz. 216). 

Commentaar: Kijk eens naar de daden van deze 
jainistische heilige. Hun slechtgeaarde kluizenaars 
verkregen zaligheid, maar op bladzijde 106 van de 
Vivekasära staat geschreven dat Sri Krisna naar de derde 
hel ging. 
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Op bladzijde 145 van de Vivekasära staat 
geschreven dat de geneesheer Dhanvantari naar de hel 


ging. 

Op bladzijde 48 wordt gezegd dat de Jogi’s, 
Jangama’s, Käji's en Mulla’s naar de hel gaan, indien zij 
uit domheid het leed van de boetedoening dragen. 

Op bladzijden 170-171 van de Ratnäbhära Bhäga 
Istaat geschreven dat negen Väsudeva’s, met name 
Tripristha Väsudeva, Dviprstha Väsudeva, Svayambhü 
Väsudeva, Purusapundarika Väsudeva, Sifhapurusa 
Väsudeva, Purusottama Väsudeva, Datta Väsudeva, 
Laksmana Väsudeva en Krisna Väsudeva naar de hel 
gingen ten tijde van de elfde, de twaalfde, de veertiende, 
de vijftiende, de achttiende, de twintigste en de 
tweeëntwintigste Tirthankara’s. 

[339] 

En de negen Prati-Väsudeva’s, (tegenstanders van 
Visnu en door hem vernietigd) namelijk A$vagriva, 
Täraka, Moraka, Madhu, Niéumbha, Bali, Prahläda, 
Rävana en Jaräsandha Prativäsudeva gingen allen naar 
de hel. 

Er staat in de Kalpasütrabhäsya (Moksakalpänaka, 
bladzijden 55-56) geschreven dat al de vier-en-twintig 
Tirthankara’s vanaf Risabhadeva tot Mahävira 
gelukzaligheid verkregen. 

Commentaar: O ja. Laat de verstandigen nu eens 
opletten dat alle jainistische heiligen, gezinshoofden en 
Tirthankara’s, natuurlijk met inbegrip van de velen die 
zich aan prostitutie, overspel, diefstal en andere 
slechtheden leenden, zaligheid verkregen of naar de 
hemel gingen en zeer deugdvolle personen, zoals Sri 
Krisna de hel gingen. Hoe slecht is zulk een 
bewering. Indien wij deze vraag eens nader bestuderen, 
komen wij tot de conclusie dat het slecht is zich met de 
jains te verenigen, of hen zelfs te zien. Degene die zich 
met hen verenigt, zal ook dezelfde slechtheden in zijn 
hart krijgen. Niemand zal ooit uit vereniging met zulke 
obstinate personen iets anders verkrijgen dan slechtheid. 
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Nu is er wel geen gevaar in de omgang met die personen 
onder de jains die goed zijn. 

Er staat op bladzijde 55 van de Vivekasära 
geschreven dat niets geestelijks bereikt wordt door naar 
de Ganges of andere pelgrimsoorden te gaan of Banaras 
en andere heilige plaatsen te bezoeken, terwijl Girnara, 
Palitana, Abu enzovoort de bedevaartsplaatsen zijn die 
het goede bevorderen, met inbegrip van zaligheid. 

Commentaar: Laat ons hier onder ogen houden dat 
bedevaarten en heilige plaatsen van de Saiva’s en 
Vaisgava’s enzovoort even levenloos zijn als die van de 
jains. Het is dwaasheid één onder hen te loven en de 
andere te vernederen. 


Beschrijving van de 
zaligheid (zmukti) van de jains 

Ratnasära bhägal, bladzijden 23-24: 

De Tirthankara Mahavira zegt tot Gautama: “In de 
bovenste regionen is er een plaats die Siddha-éila 
genoemd wordt. Het is boven de hemel gelegen, is 4,5 
miljoen yojana’s (ca. 13 miljoen kilometer) lang en 
breed is en ca. 25 kilometer dik. Het is even wit als 
parels of koeiemelk. Het is glanzend als goud en 
doorschijnender dan kristal. Dit gebied is op de top van 
de veertiende regio gelegen. Boven de Siddha-$ila en 
Sivapura leven de bevrijde zielen zonder enige grond om 
op te staan. Daar bestaan er geen slechtheden als 
geboorte of dood. Daar leeft men gelukkig en is men 
niet onderhevig aan geboorte of dood. Daar is men vrij 
van alle handelingen. Dit is de jainistische opvatting van 
zaligheid.” 

Commentaar: Nu zien wij dat zoals de Pauränika’s 
hun Vaikuntha, Kailäsa, Goloka, Sripura enzovoort 
hebben, de christenen de vierde hemel en de moslims 
zevende de hemel, hebben de jains hun Siddha-$ila en 
Sivapura als bijzondere lokaliteiten. Hetgeen de jains de 
bovenste regio noemen, is voor degenen die aan de 
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andere zijde van de aardbol leven de laagste regio. In 
absolute zin bestaat er niet zoiets als bovenste en laagste. 
Hetgeen de jains de bovenste noemen, is voor de 
Amerikanen het laagste en hetgeen het laagste is voor de 
Indiërs is voor de Amerikanen de bovenste. Zelfs als dit 
gebied zo groot en lang zou zijn, blijft het een beperkte 
plaats en daarom is die bevrijding niets beter dan de 
gevangenis, want hun bevrijding komt ook tot een einde 
zodra zij buiten de grenzen van Siddha-$ila of Sivapura 
zijn. Verder zouden zij een speciale liefde voor die plaats 
kunnen voelen en de wereld er buiten kunnen verachten. 

[340] 

Hoe kan hetgeen waarvan men kan houden of het 
verachten zaligheid genoemd worden? De ware 
zaligheid is hetgeen in hoofdstuk IX van dit boek 
beschreven is. De bevrijding van de jains is niets beter 
dan gebondenheid. De jains verkeren in een grote 
verwarring over zaligheid. Feit is dat niemand een juiste 
opvatting over de zaligheid kan hebben, alvorens hij de 
Veda's leest, en hun ware betekenis begrijpt. 

Hoort U nu eens nog enkele onpraktische 
absurditeiten van deze jains. 

Mahävira werd bij zijn geboorte met 160 miljoen 
kruiken water gebaad ( Vivekasära, bladzijde 78). 

Koning Dashärna ging Mahävira bezoeken. Hij 
toonde daarbij enige trots. Er verschenen toen 16.777. 
216.000 figuren van Indra en 13.370.572.800.000.000 
figuren van Indräni (de vrouw van Indra) om hem te 
wijzen op zijn juiste plaats. De koning was met 
verbazing geslagen bij dit vertoon (Vivekasära, 
bladzijde 136). 

Commentaar: Berekent U nu maar even hoeveel 
werelden er nodig zijn om zoveel Indra’s en Indräni’s te 
herbergen. 

Er staat in de Sräddha-dina-krifya en Atmaninda- 
bhävanä (bladzijde 31) geschreven dat er geen 
onderaardse bävali’s, putten en reservoirs moeten 
worden aangelegd. 
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Commentaar: Als alle mensen het jainisme 
aannemen, zal niemand een put of reservoir aanleggen. 
Waar zullen dan zoveel mensen water vandaan halen? 

Vraag: Er vallen allerlei schepsels in de putten en zij 
sterven daar, terwijl de zonde op het hoofd van de 
bouwers valt. Daarom doen wij jains nooit zulke dingen. 

Antwoord: Heeft U misschien Uw verstand 
verloren? U neemt de zonde van de dood van kleine 
schepsels in overweging. Waarom denkt U niet aan het 
goede dat U doet aan de koeien of ander vee of aan de 
mensen? 

Op bladzijden 196-198 van de 7attva-viveka wordt 
gezegd dat er eens een rijke man was, Nandamani-kära 
genaamd. Hij legde een ondergrondse put aan. Daardoor 
viel hij uit zijn religie en kreeg hij 16 smerige ziekten. 
Na zijn dood werd hij een kikvors en kwam hij in 
dezelfde put terecht. Toen hij Mahävira zag, herinnerde 
hij zich zijn oude gemeenschap. Mahaävira zegt dat hij 
hoorde van zijn zaligheid en hij tot hem kwam om hem 
eer te bewijzen als zijn oud-leraar. Op weg naar hem 
werd hij door het paard van Srenika doodgetrapt. Toen 
hij stierf, wijdde hij zich geheel aan de deva’s. Als een 
resultaat hiervan werd hij een deva met zeer hoge 
occulte macht, Darduräùka genaamd. Door zijn occulte 
macht zag hij dat Mahävira daar gekomen was. Hij 
bewees toen aan Mahävira de nodige eer, toonde hem 
wat van zijn wonderbaarlijke macht, en ging heen. 

Commentaar: Het is een grote fout zulke mensen als 
Mahävira, die zulke absurde en onmogelijke dingen 
zegt, groot te noemen. 

Op bladzijde 36 (lijn 7) van de Sräddha-dina-krifya 
staat geschreven dat de kleren van een lijk door een 
kluizenaar genomen mogen worden. 

Commentaar: Zie eens hoe de jainistische sädhu’s 
gelijk de Mahäbrähmana’s zijn. Indien de kleren door de 
kluizenaar genomen worden, wie zal dan de sieraden 
nemen? Als U de sieraden meeneemt, wie bent U dan? 
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Op bladzijde 105 van de Ratnasära, deel I, staat 
geschreven dat het zondig is om graan te bakken, te 
stampen, te vermalen of te koken. 

Commentaar: Zie hun domheid eens. Hoe 
kunnen de mensen en andere schepsels leven als zulke 
dingen niet gedaan worden? Ook de jains zullen dan van 
[341] 
honger sterven. 

Op bladzijde 104 van de Ratnasära staat geschreven 
dat een tuinman die een tuin aanlegt schuldig is aan 
honderdduizend zonden. 

Commentaar: Als de tuinman schuldig is aan 
honderdduizend zonden, ontvangt hij ook miljoenen 
zegeningen daar talrijke schepsels voordeel trekken uit 
bladeren, bloemen, vruchten en de schaduw. Wat een 
grote dwaasheid is het dit punt niet in overweging te 
nemen. 

Op bladzijden 201-202 van de 7ättvaviveka staat 
geschreven dat een heilige, Nandisena genaamd, eens bij 
vergissing het huis van een prostituée bezocht om een 
aalmoes te vragen en haar toen sprak over medelijden. 
De prostituée zei: “Tk wil geen medelijden hebben, ik wil 
geld’. Daarop liet Labdhi (of “volmaakte’) het gouden 
munten regenen in haar huis tot een bedrag van 
anderhalf miljoen. 

Commentaar: Wie, behalve een man die zijn 
verstand verloren heeft, zal zulke dingen geloven. 

Op bladzijde 67 van de Ratnasära Bhäga 1 staat 
geschreven dat een stenen beeld op een paard rijdt en 
elkeen, die in gedachten haar hulp inroept, helpt. 

Commentaar: Wel jaina-broeders! Dezer dagen 
wordt U door dieven, rovers en andere vijandige wezens 
bezocht. Waarom beschermt U zichzelf niet door aan het 
beeld te denken? Waarom loopt U hier en daar om de 
hulp van de politie en andere overheids-ambtenaren in te 


roepen? 
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Zie nu de kenmerken van hun heiligen. 
geer det qfeagdn: | 
tiara: gaten fis saarsa: U 1 
qisaa: fifa: wiiamn frau: | 
stal Te afstan: vafsada: 21 
Ye 7 sac a el def fear: | 
nge St aem taart: GE U31 


Deze teksten zijn van Jinadattasüri en geven de 
karaktertrekken van de jainistische heiligen als volgt op: 


1. het houden van een camari of borstel (van yak haar), 
het bedelen van brood, het uittrekken van het hoofdhaar, 
het dragen van een witte pij, vergevensgezind zijn en 
zich met niemand ophouden. Zulke heiligen worden 
Svetämbara Yati’s of ‘witte kledij’ heiligen genoemd. 

2. De andere klasse is Digambara (de naakten). Hun 
karaktertrekken zijn: geen kleren dragen, het hoofdhaar 
uitrukken, een bezem uit katoendraden gemaakt onder 
de arm dragen, aalmoezen in de blote hand aannemen en 
direct opeten, Wanneer het gezinshoofd zijn maaltijden 
gebruikt heeft, dan gaan zij eten. Dit is een derde klasse, 
die ‘Jinarsi’ genoemd worden. Het verschil tussen de 
Digambara’s en de Svetämbara’s is dat de eersten de 
vrouwen niet waardig achten om zaligheid te verkrijgen, 
terwijl de laatsten hen wel waardig daartoe achten. De 
bovengenoemde kenmerken zijn de middelen ter 
verkrijging van zaligheid. Deze zijn de onderscheidende 
hoedanigheid van de jainistische heiligen. 

Het meest bekende ding over hen is het uittrekken 
van het hoofdhaar. Het is voorgeschreven dat er vijf 
bosjes haar uitgetrokken moeten worden. 

Op bladzijde 216 van de Vivekasära komt er iets 
voor over het uittrekken van de vijf bosjes haar, dat wil 
zeggen daar staat dat zo of zo iemand een goed karakter 
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aannam (of als heilige werd ingewijd) door het 
uittrekken van vijf bosjes haar. 
[342] 

Op bladzijde 108 van de Kalpa-sütra Bhäsya wordt 
voorgeschreven dat men het haar moet uittrekken en de 
rest precies als dat van een koe moet dragen. 

Commentaar: Nu jains, waar is jullie mededogen? Is 
dit geen gewelddadigheid? Wanneer dit uittrekken van 
het haar door de persoon zelf of de leermeester of 
iemand anders gedaan wordt, kan zij slechts pijn 
veroorzaken. Een schepsel pijn doen, is 
gewelddadigheid. 

In de Vivekasära, bladzijden 7-8 staat geschreven 
dat de Dhündhiya’s in 1633 uit de Svetämbaras 
voortkwamen en uit de Dhündhiyä’s kwamen de Teraha 
panthi's (letterlijk dertien-padigen) voort. De 
Dhündhiyä’s geloven niet in het stenen beeld en houden, 
behalve bij het eten of baden, de mond steeds met een 
verband gesloten. De Yati’s houden dit verband alleen 
bij het lezen voor de mond. 

Vraag: Wij moeten steeds een verband voor de 
mond houden, daar de hete adem die uit onze mond 
komt de zielen in de lucht doodt en deze zonde valt op 
de mens die geen verband voor de mond houdt. Daarom 
beschouwen wij het als een deugd om een verband voor 
de mond te plaatsen. 

Antwoord: Dit is volgens alle wetten van de 
wetenschap onaannemelijk. De zielen, die onsterfelijk en 
onvergankelijk zijn, kunnen niet door adem uit de mond 
sterven. U gelooft zelf ook dat de zielen noch sterven 
noch oud worden. 

Vraag: De zielen sterven niet, maar de hete adem 
doet hen pijn. De mens die deze pijn veroorzaakt, is een 
zondaar. Het is daarom goed een verband voor de mond 
te houden. 

Antwoord: Dit argument is ook onhoudbaar. Geen 
enkel schepsel kan iets doen zonder enig ander schepsel 
pijn te doen. Indien slechts de adem door U wordt 
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beschouwd als pijn aan de schepsels te geven, zullen het 
gaan, lopen, zitten, opheffen van de hand of bewegen 
van de ogen ook pijn moeten veroorzaken. Daarom kunt 
U ook niet voorkomen anderen pijn te doen. 

Vraag: Ja, wij moeten de schepsels, voor zover het 
in ons vermogen ligt, beschermen. Wij kunnen er iets 
aan doen waar wij hulpeloos zijn. De gehele atmosfeer 
zit vol bacteriën. Indien wij geen verband voor de mond 
houden, zullen vele van deze schepsels gedood worden. 
Dit verband redt dus vele schepsels. 

Antwoord: Dit is ook verkeerd. Dit verband geeft 
veel meer pijn aan de schepsels. Wanneer iemand een 
verband voor de mond heeft, wordt zijn adem 
belemmerd en vindt zij òf van anderen òf opzij een 
uitlaat of, wanneer de persoon stil is, gaat zij door de 
neus. Dit maakt de stroom krachtig en heter. Zo wordt 
dus, volgens Uw eigen standpunt, meer pijn aan de 
schepsels gegeven. 

Zie eens. Wanneer de deuren van een huis 
gesloten worden of men gordijnen voor hen plaatst, 
wordt de lucht heter dan wanneer de deuren openstaan. 
Evenzo wordt door het houden van een verband voor de 
mond de adem heter gemaakt dan wanneer de mond 
open gelaten wordt. Het is daarom duidelijk dat U meer 
pijn aan de schepsels veroorzaakt. Verder moet de adem 
sterker door de neus komen wanneer de mond gesloten 
wordt gehouden en moet zij de schepsels meer pijn 
doen. 

Neem eens een ander voorbeeld. Wanneer een man 
vuur aanwakkert met de mond of middels een blaasbalg 
is in het eerste geval de adem zwakker en verspreid, 
terwijl mn het laatste geval de adem gecondenseerd is en 
daardoor krachtiger. Evenzo wordt de adem krachtiger 
als zij, door het houden van een verband voor de mond, 
uit de neusgaten komt en daardoor geeft zij meer pijn 
aan de schepsels. Dit bewijst dat degenen die geen 
verband voor de mond houden meer medelijden bezitten 
dan degenen die dit wel doen. Verder maakt dit verband 


672 HOOFDSTUK XII 


[343] 

een duidelijke en juiste uitspraak van de woorden 
onmogelijk. U is dus schuldig aan de niet-neusklanken 
tot neusklanken maken. Het verband voor de mond 
vermeerdert onaangename lucht daar het lichaam vol 
onreinheden is. De lucht die uit het lichaam komt, bevat 
onreinheden en is dus klaarblijkelijk onrein. Wanneer zij 
belemmerd wordt, intensiveert U haar onreinheid. Zoals 
een gesloten closet erger stinkt dan een geopende, 
produceren een verband voor de mond, het niet borstelen 
van de tanden, niet wassen van het gezicht of niet baden 
meer onreinheden. U is daarom schuldig aan een grotere 
zonde door al deze onreinheden in de lucht te doen 
ontstaan, die allerlei ziekten veroorzaken. 

Nachtelijk vuil of menselijke uitwerpselen leiden 
tot cholera en andere ziekten als zij onreiner gemaakt 
worden en wanneer zij minder onrein zijn, veroorzaken 
zij deze ziekten niet. Hierdoor lijden de schepsels 
minder pijn. Evenzo geeft U meer pijn aan de levende 
wezens, door een verband voor Uw mond te houden, dan 
degenen die zulke verbanden niet hebben, hun tanden 
borstelen, hun mond wassen, baden en hun huizen en 
kleren schoonhouden. Zoals degenen die niet in contact 
komen met onreine personen goed zijn daar zij zich 
afhouden van hun onreine atmosfeer en het intellect van 
degenen die in die atmosfeer leven afgestompt worden, 
wordt het intellect van degenen die in contact met U 
komen, afgestompt. 

De gezondheid en het afgestompte intellect zijn een 
hinderpaal voor medelijden. U en Uw metgezellen zal 
het zeker zo vergaan op grond van de onreine lucht (die 
U zo bevordert). 

Vraag: Wanneer een laaggeplaatste tot zijn 
superieuren spreekt of in hun oor fluistert, plaatst hij een 
stuk goed, of tenminste zijn hand, voor zijn mond 
teneinde de onreinheden die uit zijn mond komen niet in 
het gezicht van zijn superieuren te doen vallen. Dit is 
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een andere reden waarom er steeds een monddoekje 
voor onze mond gehouden dient te worden. 

Antwoord: Dit bewijst dat het gebruik van het 
verband niet voor de bescherming van de bacteriën 
gebruikt wordt. Het plaatsen van een stuk goed of de 
hand voor de mond terwijl men praat, wordt over het 
algemeen gedaan om afluisteren door anderen te 
voorkomen. Niemand doet dit in een openbaar gesprek. 
Dit bewijst dat dit middel slechts dient om het privé- 
karakter te bewaren. Daar U geen tandenborstel 
enzovoort gebruikt, heeft Uw mond een onaangename 
reuk. Wanneer U in gezelschap van iemand is of deze 
persoon in gezelschap van U is, moet hij lijden van deze 
reuk. Het motief voor het plaatsen van een doekje of de 
hand vóór de mond terwijl men spreekt, kan meer dan 
één zijn. Het kan zijn dat het privé-karakter de reden is 
omdat het geluid vanzelf gedempt wordt als U de adem 
belemmert. Wanneer de mensen confidentieel met 
mekaar praten, gebruiken zij zulke middelen niet. Indien 
het beperken van onreine stoffen de bedoeling is, moet 
dit wederzijds zijn. 

Indien een persoon van lagere rang niet wenst dat de 
onreine stof op de superieuren valt, bedoelt U dan dat 
het de superieuren niet zou kunnen schelen hun onreine 
stoffen op de minderen te laten vallen? U kunt verder de 
onreine stoffen niet geheel stoppen naar anderen over te 
waaien. Wanneer wij zelfs met mensen spreken die van 
ons verwijderd zijn en zij in de windrichting staan, 
bereiken enkele druppels van de onreine stof uit onze 
mond hen door de lucht in een onzichtbare vorm. Het is 
dwaasheid om op zulke dingen te letten. Indien de 
bacteriën in de lucht doodgaan of geschaad worden door 
de hitte van onze adem, zou dan geen enkele bacterie in 
leven blijven door de hitte van de zomerse zon. In feite 
gaan deze schepsels zelfs niet dood door zulk een hitte. 
Daarom is Uw theorie helemaal niet ter zake dienende. 
Indien Uw Tirthaúkara’s geleerd waren, zouden zij niet 
zulke gekke bezwaren geopperd hebben. 
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Vraag: Zoals de hete lucht, door brand in gesloten 
huizen veroorzaakt, de mensen die buiten zijn geen 
[344] 
kwaad kan doen, sluiten wij onze mond door verband af 
en kan de onreine lucht die daar opgesloten is geen pijn 
aan de schepsels, die buiten leven, veroorzaken. Het 
verband voor de mond staat de adem niet toe dat de 
bacteriën van de buitenlucht pijn doen. Als een vuur 
voor U brandt, kunt U het afweren door Uw hand voor 
Uw gezicht te plaatsen. Hetzelfde kan van het verband 
voor de mond gezegd worden. Daar de bacteriën van de 
lucht lichamen bezitten, moeten zij lijden. 

Antwoord: Uw argument is kinderachtig. In de 
eerste plaats kan er geen brand bestaan als er geen 
verband bestaat tussen de lucht binnen en de buitenlucht 
door één of ander gat. U kunt dit nagaan door een 
brandende lamp aan alle kanten af te sluiten. Zij zal dan 
zeker uitgaan. Zoals de schepsels van deze aarde de 
mensen, enzovoort niet kunnen leven zonder de 
buitenlucht, kan het vuur ook niet zonder buitenlucht 
branden. Indien het vuur aan één zijde afgesloten wordt, 
zal zij aan de andere zijde met grotere kracht uitkomen, 
U zegt dat het vuur afgeweerd kan worden door Uw 
hand voor het gezicht te houden. Dit is verkeerd, omdat 
dan de hand de hitte gaat gevoelen. Als die zielen aan de 
hitte op het gezicht zouden sterven of er pijn van zouden 
ondervinden, dan moeten zij in de hete zomermaanden 
ook ten onder gaan, zonder uitzondering: dus moet 
gesteld worden dat door die hitte de zielen niet kunnen 
sterven, aangezien ze boven ouderdom en dood staan. 
Let wel dat slechts zulke schepsels pijn kunnen gevoelen 
wier mentale neigingen opgewekt kunnen worden door 
de samenstelling van hun lichamen. In de Säùkhya- 
sütra’s (V. 27) is gezegd: 


q dT: Il 
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Eerst wanneer de vijf zintuigen in contact komen met de 
vijf zinnelijke voorwerpen, kan plezier of leed gevoeld 
worden. Een dove man voelt zich niet beledigd als 
iemand hem beledigt, een blinde man toont geen enkel 
teken van vrees wanneer een verschrikkelijk iets zich 
voor hem afspeelt of als een slang of een ander 
vreesaanjagend dier voor hem langs gaat; lamme 
ledematen voelen geen aanraking; een man die aan zijn 
reukorgaan lijdt, heeft geen idee van reuk en een 
persoon die zijn smaak verloren heeft, kan niets proeven. 
De bacteriën verkeren ook in dezelfde positie. 

Kijk! Een persoon die in diepe slaap is, voelt geen 
leed of plezier van uiterlijke voorwerpen daar, alhoewel 
de ziel in zijn lichaam is, haar contact met de 
buitenwereld tijdelijk is afgesloten. Dokters of chirurgen 
geven een verdoving aan de patiënt wanneer zij 
chirurgisch gaan ingrijpen en de patiënt voelt dan 
helemaal geen pijn. Evenzo voelen de bacteriën van de 
lucht of andere schepsels die onbeweeglijke lichamen 
bezitten geen leed of plezier door uiterlijke invloeden. 
Zoals een persoon, wiens zinnen verward zijn geen 
plezier of leed kent, voelen de bacteriën van de lucht 
door hun hoog onbewustzijn geen plezier of leed. Als er 
geen bewustzijn van pijn bestaat, is gewelddadigheid 
helemaal uitgesloten. Wanneer wij geen leed of plezier 
in hun geval kunnen merken, bestaat er geen kwestie van 
voorstelling of andere soort bewijzen. 

Vraag: Als zij zielen zijn, moeten zij gevoelig 
zijn voor leed of plezier ? 

Antwoord: Hoor eens, gij onnozele broeders! 
Waarom is U niet aan leed of plezier onderhevig 
wanneer U in diepe slaap is? De voornaamste reden voor 
plezier of leed is het welbekende contact. Wij hebben 
daarnet een voorbeeld aangehaald van de verdoving 
waarmee operaties verricht worden. Zoals de patiënten 
onder verdoving geen leed of plezier voelen, zijn evenzo 
heel kleine en meest onbewuste schepsels zich niet 
bewust van leed of plezier. De reden hiervoor is dat het 


676 HOOFDSTUK XII 


contact, dat dergelijke gevoelens moest opwekken, hier 
ontbreekt. 

Vraag: Zie eens. Wij eten geen bladgroenten, 
grassoorten, wortelen, enzovoort daar groenten talrijke 
en wortelen een onbeperkte aantal zielen bezitten. Indien 
wij dat zouden eten, zullen wij pijn aan deze zielen 
veroorzaken en schuldig zijn aan de grote zonde van 
gewelddadigheid. 

[345] 

Antwoord: Dit verraadt Uw domheid. Hoe kunt U 
geloven dat het eten van groenten het doden van of pijn 
geven aan zoveel zielen inhoudt? U merkt geen enkel 
teken van pijn, noch kunt U ons zoiets tonen. U zult ook 
nooit in staat zijn zulks te doen. Afwezigheid van 
opmerking laat geen enkele voorstelling, vergelijking of 
iets dergelijks toe. Wij hebben reeds eerder uitgelegd dat 
de zielen in diepe slaap of de meest onbewuste staat 
geen leed of plezier kunnen voelen en Uw Tirthaùkara’s 
hebben de fout begaan U onder deze indruk te brengen. 
U spreekt van onbeperkte zielen. Zie hier. Wanneer de 
lichamen beperkt zijn, waarom dan ook niet de 
bewoners van dit lichaam? Wij zien dat wortelen beperkt 
zijn en daarom moeten de zielen, die in hen wonen, 
beperkt zijn. Uw argumenten zijn daarom onhoudbaar. 
Overal aan alle zielen mededogen betonen kan ook een 
oorzaak van lijden zijn: in Uw opinie kunnen zij allen 
ook mens worden; als U aan vier misdadigers geen 
enkele straf geeft, is dat een grote zonde. Daarom 
moeten misdadigers worden gestraft en buitengewone 
mensen moeten worden beloond; het omgekeerde gaat in 
tegen de juiste houding i.v.m. mededogen en medelijden. 

Vraag: U drinkt ongekookt water. Dit is een grote 
zonde. Wij drinken gekookt water en dit moest U 
eigenlijk ook drinken. 

Antwoord: Dit is ook een misleidend standpunt van 
U. Wanneer U het water kookt en (volgens Uw theorie) 
de bacteriën dood gaan, begaat U een zeer grote zonde 
door zoveel bacteriën te doden en U drinkt dan, om het 
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zo te zeggen, een extract van deze bacteriën evenals 
sommige mensen het extract van anijszaad gebruiken. 
Degenen die ongekookt water dirnken, begaan geen 
zonde omdat het water door in de maag te gaan wat 
warm zal worden en de bacteriën van binnenin hulp 
zullen vinden om buiten te komen. De waterbacteriën 
zullen geen pijn voelen. Dit hebben wij hierboven 
uitgelegd. Er bestaat geen kwestie van zonde hierin. 

Vraag: Zoals de hitte van de maag de bacteriën er uit 
helpt, zo zal ook de hitte van het gekookt water de 
waterbacteriën er uit zetten. 

Antwoord: Dit zal moeten. Maar U beweert dat de 
hitte van de adem de bacteriën van de lucht doodt. Dit 
bewijst dat wanneer U water kookt de bacteriën van het 
water gedood zullen worden door de hitte of zeer veel 
zullen lijden, en dat hun lichamen samen met het water 
gekookt zullen worden. Zullen jullie dan geen zondaars 
zijn? 

Vraag: Wij koken het water niet zelf en wij vragen 
geen enkel gezinshoofd dit te doen. Daarom rust deze 
zonde niet op ons. 

Antwoord: Indien U geen gekookt water dronk of 
aannam, zou geen enkel gezinshoofd dit werk voor U 
doen. Daarom is de eigenlijke zondaar U zelf. U is een 
grote zondaar. Had U maar één gezinshoofd gevraagd 
water voor U te koken dan zou het water maar in één 
huis gekookt zijn. Maar de gezinshoofden weten niet 
welk huis de heilige zal bezoeken en daarom houden alle 
gezinshoofden gekookt water voor U gereed en is U 
schuldig aan deze zonde. Verder komt alles wat door de 
gezinshoofden gedaan wordt om voor U te zorgen op 
Uw hoofd neer, en is U bestemd om naar de hel te gaan 
daar U zelf beweert dat koken, landbouw en handel de 
zonde van de gewelddadigheid inhouden. U is de 
hoofdoorzaak van het koken van water. En wanneer U 
anderen vraagt gekookt water te drinken, gaat hun zonde 
ook op U over en op degenen op wiens verzoek het 
water is gekookt. 
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Zie eens hoe dom U is. U toont genade aan nietige 
schepsels, maar verguist of schaadt de mensen van 
andere religies. Is dit een kleine zonde? Indien Uw 
[346] 
theorie juist is, waarom schiep God dan zoveel rivieren, 
zoveel regen en zoveel water. God zou ook de zon niet 
moeten scheppen, daar volgens Uw theorie, miljoenen 
schepsels hierdoor gedood worden. Als Uw 
Tirthankara’s daar wonen en U hen als god beschouwt, 
waarom stopten zij niet uit genade de regens of de hitte 
van de zon? 

De reden waarom de bacteriën, die in groenten 
enzovoort leven niet aan pijn onderhevig zijn, is 
hierboven gegeven. Verder is er nog een punt. De 
genade aan de schepsels bewezen, is ook de oorzaak van 
het leed. Als allen Uw standpunt deelden en er niemand 
overbleef om de dieven en rovers te straffen, wat voor 
een grote zondigheid zou er dan niet ontstaan? Daarom 
bestaat de waarachtige genade uit het straffen van de 
boosdoeners en het beschermen van de rechtvaardigen. 
En degene die anders handelt, vernietigt genade en 
welwillendheid, en begaat een zonde. 

Vele jains hebben winkels, vertellen bij het handelen 
leugens, bedriegen anderen om geld te verdienen of 
doen veel ander kwaad, Waarom adviseert U hen niet 
zulke bezwaarlijke praktijken op te geven? Waar is U in 
zulke absurditeiten als het binden van de mond 
gewikkeld? Als U mannen en vrouwen tot Uw leerlingen 
maakt, Uw haar of het haar van Uw leerlingen uittrekt, 
vasten houdt en Uw eigen lichaam of de lichamen van 
anderen pijn doet, is U dan niet schuldig aan dit geweld 
aan U zelf en anderen aangedaan? 

Waarom beschouwen de jains het berijden van 
olifanten, paarden, ossen, kamelen enzovoort of het 
aanwerven van arbeiders niet als geweld of zonde? Als 
Uw leerlingen niet in staat zijn aan deze absurditeiten te 
gehoorzamen, zullen Uw Tirthaùkara’s het ook niet 
gekund hebben. 
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Wanneer U Uw geschriften aan een gehoor 
voorleest, zullen vele bacteriën, volgens Uw berekening, 
sterven. Is U dan niet de hoofdoorzaak van deze zonde? 

Deze korte uitleg is voldoende om te bewijzen dat 
de onbeweeglijke of zeer kleine onzichtbare bacteriën 
van het water, het land of de lucht niet aan plezier of 
leed onderhevig kunnen zijn door uiterlijke invloeden. 

Nu laten wij nog enkele van de absurde beweringen 
van de jainistische geschriften volgen. Zij zijn ook het 
horen waard. Let wel dat een dhanusa een lengtemaat is 
die gelijk is aan drie en een-half armlengten. De 
tijdseenheden zijn dezelfde als reeds eerder beschreven 

Zie Ratnäsära, bhäga 1, bladzijde 166-167. 

1. Het lichaam van Riísabhadeva was 500 dhanusa 
lang en zijn leeftijd was 8.400.000 Pürva jaren. 

2, Dat van Ajitanätha was 450 dhanusa lang en zijn 
leeftijd was 7.200.000 Pürva jaren. 

3. Dat van Sambhavanätha was 400 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 6.000.000 Pürva jaren. 

4, Dat van Abhinandana was 350 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 5.000.000 Pürva jaren. 

>. Dat van Sumatinätha was 300 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 4.000.000 Pürva jaren. 

[347] 

6. Dat van Padmaprabha was 140 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 3.000.000 Pürva jaren. 

7. Dat van Supärsvanätha was 200 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 2.000.000 Pürva jaren. 

8. Dat van Candraprabha was 150 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 1.000.000 Pürva jaren. 

9, Dat van Suvidhinatha was 100 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 200.000 Pürva jaren. 

10 Dat van Sitalanätha was 90 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 100.000 Pürva jaren. 

11. Dat van Sreyähsanätha was 80 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 8.400.000 Pürva jaren. 

12. Dat van Väsupüjya Swämi was 70 dhanusa lang 
en zijn leeftijd was 7.200.000 Pürva jaren. 
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13. Dat van Vimalanätha was 60 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 6.000.000 Pürva jaren. 

14. Dat van Anantanätha was 50 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 3.000.000 Pürva jaren. 

15. Dat van Dharmanätha was 45 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 1.000.000 Pürva jaren. 

16. Dat van Säntinätha was 40 dhanusa lang en zijn 
leeftijd was 100.000 Pürva jaren. 

17. Dat van Kunthunätha was 35 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 95.000 Pürva jaren. 

18. Dat van Amaranätha was 30 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 84.000 Pürva jaren. 

19. Dat van Mallinatha was 25 dhanusa lang en zijn 
leeftijd was 55.000 Pürva jaren. 

20. Dat van Munisuvrata was 20 dhanusa lang en 
zijn leeftijd was 30.000 Pürva jaren. 

21, Dat van Naminätha was 14 dhanusa lang en zijn 
leeftijd was 10.000 Pürva jaren. 

22. Dat van Neminätha was 10 dhanusa lang en zijn 
leeftijd was 1.000 Pürva jaren. 

23. Dat van PärSvanätha was 9 kubiek lang en zijn 
leeftijd was 100 Pürva jaren. 

24, Dat van Mahävira Swämi was ca. 2.1 meter lang 
en zijn leeftijd was 72 Pürva jaren. 

Commentaar: Deze vier-en-twintig personen zijn de 
Tirthankara’s of Grote Leraren van de jains. De jains 
noemen hen ParameSvara (God). Zij hebben allen de 
zaligheid bereikt. Het eerste dat wij nu in overweging 
moeten nemen, is als het ooit mogelijk is zulke 
reusachtige mensenlichamen en zo een lang leven te 
hebben. In navolging op deze jainistische fabels, hebben 
de Pauränika’s ook leeftijden tot 1000 of 110.000 jaren 
genoemd. Dit is ook onmogelijk. Nog meer onmogelijk 
zijn de jainistische cijfers. 

Laat ons nu de nog meer onmogelijke beweringen 
onder de loupe nemen. 
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Op bladzijde 4 van de Kalpasüfrabhäsya staat: 
Nägaketa tilde een rots, gelijk een dorp zo groot, met 
zijn vinger op. 

Op bladzijde 37 van de Kalpasütrabhäsya staat: 
Mahävira drukte met zijn duim op de aarde met het 
resultaat dat de slang van de Aarde begon te beven. 

Op bladzijde 46 van de Kalpasütrabhäsya staat: Een 
slang beet Mahävira en er kwam geen bloed uit zijn 
lichaam, maar melk. De slang ging naar de achtste 
hemel. 

[348] 

Op bladzijde 47 van de Kalpasütrabhäsya staat: Er 
werden melk en rijstebrij op de voet van Mahävira 
gekookt en de voet brandde niet. 

Op bladzijde 16 van de Kalpasütrabhäsya staat: Een 
kameel werd in een kleine pot opgesloten. 

Op bladzijde 14 van de Ratnäsära, bhäga 1, staat: 
Men moet het vuil van het lichaam niet verwijderen, 
noch aan het lichaam krabben. 

In deel I op bladzijde 15 van de Vivekasära staat 
geschreven: In een kwade bui citeerde de jainistische 
heilige Damasära de Udvegajanaka sütra, en het hele 
dorp ging in vlammen op. Deze heilige werd zeer 
bemind door de Tirthankara Mahävira. 

Op bladzijde 127 van het eerste deel van de 
Vivekasära staat geschreven: De bevelen van de koning 
moeten onder alle omstandigheden opgevolgd worden. 

Op bladzijde 227 van het eerste deel van de 
Vivekasära staat: De danseres Ko$ä plaatste een hoop 
mosterdzaden op een bord en plaatste in deze hoop een 
naald die met bloemen versierd was. De danseres danste 
toen op zulk een wijze op de punt van de naald dat noch 
de naald haar prikte noch de hoop mosterdzaden 
verspreid raakte. 

Op bladzijde 228 van de 7httva-viveka staat: Een 
zekere Sthülamuni had gedurende 12 jaren seksuele 
verhoudingen met deze danseres. Daarom werd hij in het 
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jainisme ingewijd en werd hij bevrijd. Kosä volgde ook 
de wetten van het jainisme en verkreeg zaligheid. 

Op bladzijde 185 van de Vivekasära staat: De 
halsdoek van een heilige gaf gedurende lange tijd 
dagelijks 500 goudstukken aan een prostituée. 

Op bladzijde 228 van het eerste deel van de 
Vivekasära staat: Niemand verliest zijn religie door een 
religieuze plicht onder de volgende omstandigheden niet 
na te leven: Door het bevel van een sterke man, door het 
bevel van een geleerde, wanneer hij onder moeilijke 
omstandigheden in een dichtbegroeid bos woont, door 
aandrang van de volgende zes personen: de leermeester, 
de moeder, de vader, het religieus hoofd van een gezin, 
de edelen en de prediker van een religie. 

Commentaar: Zie nu eens hun valsheid. 1) Kan een 
man ooit een rots die zo groot als een dorp is met zijn 
vinger optillen? 2) Kan de aarde door de druk van een 
duim samengeperst worden? 3) Als niet zulk een wezen 
bestaat als de slang van de Aarde, hoe kan zij dan leven? 
Niemand heeft ooit melk uit een wonde zien komen. Wat 
anders kan het zijn dan een oplichtersstreek? Hoe klinkt 
het dat de slang die Mahävira gebeten had naar de hemel 
ging en dat Mahätmä Sri Krisna, die zulk een goed mens 
was, naar de derde hel ging? 4) Waarom brandde de voet 
van Mahävira niet terwijl er melk en rijst er op gekookt 
werd? 5) Kan een kameel ooit in pot worden 
opgesloten? 6) Degenen die het lichaam niet reinigen of 
krabben, moeten een hels leven doorstaan door de 
onreine lucht. 7) Wat werd er van de genade en 
vergiffenis van de heilige die het gehele dorp liet 
afbranden? Als Mahävira’s gezelschap deze man, zelfs 
toen Mahävira leefde, niet geestelijk rein kon maken, 
hoe kunnen de jains dan zo lang na zijn dood op hem 
rekenen voor hun reinheid? 8) De bevelen van de koning 
moeten altijd opgevolgd worden, maar dit werd uit vrees 
door de jains aangehaald. 9) Hoe licht het lichaam van 
Ko$ä ook geweest moge zijn, is het onmogelijk dat zij 
zodanig op een naald heeft kunnen dansen dat noch de 
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naald haar prikte, noch de hoop mosterdzaden verspreid 
raakten. Wat is dit anders dan een grove leugen. 10) 
Onder geen enkele omstandigheid moet men de 
rechtvaardigheid laten varen. 11) De halsdoek is uit goed 
gemaakt en het is niet mogelijk dat zij dagelijks 500 
goudstukken geeft. 

Indien al de absurditeiten van de jains in details 
genoemd moeten worden, zullen er zoveel boekwerken 
benodigd zijn als de onbeduidende hoop jainistische 
geschriften. Daarom gaan wij maar niet verder. Met 
uitzondering van enkele goede punten is de jainistische 
Literatuur een netwerk van absurde en valse dingen. 

Zie eens: 

[349] 
qd an @à a vel | gur vadfk raf HÈ 0 


art afk ana Wa | auft Ì fate aft aat I 


fan gfescasan | sttaudet fafeaft | 
ale U aaa | fart geer ft | 
Prakarana. Bhäga IV, Saügrahant sütra 71-78 
11. De eerste wereld is Jambüdvipa, die 
honderdduizend yojana of vier vierhonderd duizend 
kosa (gelijk aan ongeveer 1.3 miljoen kilometer) lang is. 
Zij heeft twee manen en twee zonnen. De Lavana 
Samudra (zout-zee) heeft tweemaal dit aantal, dat wil 
zeggen vier zonnen en vier manen. De Dhätakikhanda 
heeft twaalf manen en twaalf zonnen. 78. Als U dit 
verdrievoudigt krijgt U zes-en-dertig. Voeg hieraan toe 
twee van de Jambüdvipa en vier van de Lavana 
Samudra. Dit wordt dus twee en veertig zonnen en 
tweeënveertig manen in de Kälodadhi samudra. Evenzo 
hebben elke Dvipa en elke Zee verderop tweemaal 
zoveel, dat wil zeggen 126. Voeg hieraan toe twaalf van 
de Dhätakikhanda, vier van de Lavana Samudra en twee 
van de Jambü Dvipa. Dit wordt dus 144 zonnen en 144 
manen van de Puskara Dvipa. Dit is het getal van de 
helft waarin mensen wonen. De andere helft waarin 
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niemand woont, heeft vele zonnen en manen. De zonnen 
en de manen in de laatste helft, de Puskara Dvipa, zijn 
allen onbeweeglijk. Verdrievoudig nu het getal 144, dit 
geeft dan het getal 432. Voeg aan dit aantal twee manen 
en twee zonnen van de Jambü Dvipa, van elk vier van de 
Lavana Samudra, van elk twaalf van de Dhätakikhanda 
en tweeënveertig van Kälodadhi. Dit wordt samen 492 
manen en 492 zonnen in de Puskara Samudra. Deze 
details zijn door Sri Jina-bhadra Gani Ksamäframana in 
de Saùúghayani opgegeven, alsook in de boeken 
Yotisakarandaka Payannä, Candrapannati, Sürapannati 
enzovoort, die de gezaghebbende werken van de jains 
Zijn. 

Commentaar: Luister nu eens. O, aardrijkskundigen 
en sterrekundigen! De jains geloven enerzijds dat deze 
wereld 492 manen en zonnen heeft en anderzijds dat zij 
ontelbare manen en zonnen heeft. U is zeer gelukkig om 
door de studie van de vedische boeken, zoals de 
Süryasiddhänta enzovoort het juiste inzicht te hebben 
over aardrijkskunde en sterrenkunde. Indien U de 
jainistische boeken bestudeerd had, zou U voor eeuwen 
in het duister blijven tasten, zoals de jains. Deze domme 
mensen moeten gedacht hebben dat één zon en één maan 
niet genoeg kunnen zijn voor de Jambüdvipa en hoe het 
mogelijk kan zijn dat de maan en de zon zulk een grote 
aarde binnen twaalf uren kunnen bereiken. Het is een 
grote fout van hen dat zij de aarde als groter dan de zon 
en andere sterren beschouwen. 

aft à U df wafer vats dear | 
Ee vafgen | arafed oef u 
Prakaranäkara bhägaTV,79 

99. Nu geven wij het aantal manen en zonnen in de 
regio van de mensen op. Er bestaan rijen van twee 
manen en twee zonnen. Zij roteren op een afstand van 
honderdduizend yojana of vierhonderd duizend koga’s 
(gelijk aan ongeveer 1.3 miljoen kilometer) los van 
mekaar. De zonnenrij heeft een manenrij met zich en de 
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manenrij heeft een zonnenrij met zich. Er bestaan dus 
vier rijen. Een manenrij bevat 66 manen en een 
zonnenrij 66 zonnen. Deze vier rijen omringen de berg 
Meru en roteren rond de hoofdregio. Bijvoorbeeld 
wanneer één zon zich naar het zuiden van de berg Meru 
beweegt, beweegt een andere zon zich naar het noorden. 
[350] 

De Lavana Samudra heeft eveneens twee zonnen en 
twee manen in elke richting, de Dhätakikhanda heeft zes 
in elke richting, de Kälodadhi 21 in elke richting, de 
Puskarärddha 36 in elke richting. Aldus roteren 66 
zonnen in het noorden en 66 in het zuiden. De zonnen 
van beide richtingen bedragen dus 132. Evenzo worden 
66 manen in het noorden en 66 manen in het zuiden 
samen 132 manen die in de regio van de berg Meru 
roteren. Er bestaan eveneens ontelbare rijen planeten, die 
zich samen met de manen bewegen. 

Commentaar: Broeders en zusters, zie eens. De 132 
zonnen en 132 manen schijnen zeker op de huizen van 
de jains. Hoe kunnen zij hun hitte overdag overleefd 
hebben? En is ’s nachts de koelte van zoveel manen niet 
voldoende om hen te doen verkleumen? Alleen de 
mensen die geen kennis van aardrijkskunde of 
sterrekunde bezitten, kunnen zulke absurditeiten 
geloven. Als één zon verschillende werelden kan 
verlichten, is onze arme aarde niets er bij vergeleken. 
Als de zon om de aarde moest draaien in plaats van de 
aarde om de zon, zouden onze dagen en nachten gelijk 
zijn aan enkele jaren. De berg Meru is niets anders dan 
de Himälaya. Als deze berg met de zon vergeleken 
wordt, is zij veel minder dan een mosterdzaad in 
vergelijking met een groot vat. De jains kunnen zich 
deze waarheden niet realiseren zolang zij in het jainisme 
geloven; zij zijn gedoemd altijd in het duister te tasten. 

garde af ae dr gd fradag | 


Hud Zet dag gaaf II 
Prakaranäkara Bhäga IV, Saùgrahaní sütra 135 
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De rechtvaardige zielen, die zaligheid verkregen 
hebben, wandelen door hun geestelijke lokaliteit 
(äfmapradesa) door de veertien koninkrijken. 

Commentaar: De jains geloven in veertien 
koninkrijken. Een beetje boven de top van het veertiende 
koninkrijk boven de vlag van het ‘alle wensen 
vervullende vliegtuig’ zijn de Siddha$ila (de rots van de 
bevrijding) en de heilige hemel die Sivapura genoemd 
wordt. Daar gaan alleen degenen die hun zaligheid 
verkregen hebben, dat wil zeggen de kennis van de 
absolute waarheid, alwetendheid en complete reinheid. 
Zij verkrijgen hun alwetendheid in hun geestelijke 
lokaliteit. Datgene welk een lokaliteit heeft, kan niet 
overal aanwezig zijn en datgene welke niet overal 
aanwezig is, kan geen kenner van de absolute waarheid 
wezen. Datgene welk een gelokaliseerde ziel heeft, komt 
binnen en gaat naar buiten, is òf in verbanning òf vrij, òf 
wijs òf dom. De aldoordringende en alwetende God kan 
niet zo zijn. De jainistische Tirthaùkara’s, die zielen van 
beperkte kennis en beperkt bestaan waren, kunnen nooit 
aldoordringend en alwetend zijn. De jains geloven niet 
in God die ongeschapen, onbeperkt, aldoordringend, 
alwetend, heilig en alle kennis is, De hoedanigheden 
alwetend, enzovoort zijn slechts op zulk een God van 
toepassing. | 

Tern faafears | farms sala d sedum | 
glen zelfs Sag | sta sta aa II 
Prakarana. Bhäga IV, Saûgrahani sütra 241 

Er bestaan twee soorten mensen, één die uit de 
schoot van de moeder geboren wordt en één die anders 
geboren wordt. De mensen die uit de schoot van de 
moeder geboren zijn, hebben leeftijden gelijk aan een 
tiende van drie utkrisfa palyopama. Hun lichamen 
hebben een lengte van drie kosa's (ongeveer 9 
kilometer). 
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Commentaar: Er kunnen heel weinig mensen die de 
leeftijd van drie palyopama bereiken en lichamen van 
drie kosa's lengte hebben op deze wereld, als door ons 
beschreven, leven. De mensen die zulke leeftijden 
lengtes bereiken, zullen ook kinderen moeten hebben 
van dezelfde leeftijden en lengten. Mumbai (Bombay) 
kan twee van zulke personen bevatten en Calcutta drie 
of vier. Maar de jains hebben geschreven dat een stad 
vele honderduizenden mensen bevat. Hun stad zou dan 
ook honderden duizend kilometers lang moeten zijn. De 
hele wereld kan niet eens één stad van deze afimetingen 
bevatten. 

[351] 
qua cena fan fafefta wite feae | 
agaft mied eid ds ftefet II 
Prakarana. Bhäga IV, Saùgrahani sütra 258 

Deze rots van de bevrijden staat twaalf yojana'’s 
(ongeveer 160 kilometer) boven de vlag van het ‘alle 
wensen vervullende vliegtuig’, en is 4,5 miljoen 
yojana’s lang, breed en dik. Het is rein, glanzend en vrij 
van elk vuil, gelijke een gouden kristal. Dit is het 
bevrijde deel van de rots van de bevrijding. Het wordt 
isat of prägbharä genoemd. Vanuit het vliegtuig is zij 
ook twaalf vojana's (ongeveer 160 kilometer) 
onzichtbaar. Dit geheim is alleen aan de perfecte ziel 
bekend. Aan de voorzijde is deze rots acht yojana’s dik. 
Van hieruit ontstaan er de vier richtingen en vier sub- 
richtingen en worden zij regelmatig kleiner gelijk een 
open paraplu tot zij zo dik zijn als de vleugels van een 
vlieg. Dit is de beschrijving van de rots van de 
bevrijding. Een yojana (ongeveer 13 kilometer) boven 
deze rots is de laatste regio, waar de perfecte zielen 
leven. 

Commentaar: Zie eens. De plaats van de jainistische 
zaligheid is 4,5 miljoen yojana’ s boven de vlag van het 
‘alle wensen vervullende vliegtuig’. Hoe rein ook de rots 
van de bevrijding moge zijn, leven de bevrijde zielen die 
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daar zijn in zekere zin in verbanning. Zodra zij uit de 
regio zouden treden, zouden zij het geluk van de 
zaligheid verliezen. Indien zij daarbinnen zouden 
blijven, zouden zij geen lucht hebben. Dit is een netwerk 
van beschrijvingen die gemaakt zijn teneinde de domme 
mensen te vangen. 
stane afg | ufiftede geea II 
fa fa aaffen vien, | ara sao feena vened | 
sian geaaf fa | gea fat q U 

Prakarana, bhäga IV, Saùprahani sütra 266, 267 

Normaal zijn de lichamen van één-zintuiglijke 
wezens 1000 Utkrsfa yojands lang, die van twee- 
zintuiglijke schelpen, enzovoort twaalf yojana’ s, de drie- 
zintuigelijke insecten, enzovoort zijn drie koga’s lang, de 
vier-zintuiglijke hommels, enzovoort vier koga’s lang, 
en de vijf-zintuiglijke hebben een lichaam van 1.000 
yojana’s of 4.000 kosa'’s. 

Commentaar: Indien de mensen zulke reusachtige 
lichamen van 4000 Kosa's lengte zouden hebben, zou de 
aarde slechts met een paar honderd mensen gevuld zijn, 
en zou er geen ruimte over zijn om zich te bewegen. 
Indien zij de jains zouden vragen waar zij moeten leven 
en langs welke weg zij hun plaatsen moeten bereiken, 
zijn wij er zeker van dat de jains hen in hun eigen huizen 
zullen herbergen. Een man die 4.000 kosa’s lang is, moet 
minstens een huis van 32.000 kosa's lengte hebben. Om 
zulk een huis te bouwen, zouden de jains heel hun 
vermogen moeten investeren en zelfs dan kan zulk een 
huis niet gebouwd worden. Waar zullen zij balken 
vinden om een dak van 8.000 kosa’s lengte te maken? 
En als er pilaren in het midden geplaatst worden, zullen 
de mensen niet in staat zijn het huis te betreden. Zulke 
dingen zijn onmogelijk. 

d gm Ged fag Gaerne att veaf | 
dt sma otd ged w verde U 
Prakarana, bhäga TV, Laghuksetrasamäsaprakarana sütra 4 
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Stelt U zich voor dat er een put bestaat van 13 
kilometer lengte, 13 kilometer breedte en 13 kilometer 
diepte. Vult U deze put dan met kleine stukjes haar van 
één vingerlengte. Eén vingerlengte haar bevat 2.750.152 
van zulke stukken. De hele put zal dan op zijn minst 
3.307.621.042.465.225.421.996.017.536.000.000.000 
[352] 
stukken haar bevatten. Dit geeft ons de afmeting van één 
palyopama yojana. Dit wordt sarkhäyatakäla genoemd. 
Indien het bovengenoemde haar in verbeelding in een 
onbeperkt aantal stukken wordt verdeeld, zullen er 
asaùkhyâäta (ontelbare) stukken van dit onzichtbaar haar 
bestaan. 

Commentaar: Bezie eens hun manier van tellen. Zij 
delen een haar van een vingerlengte in zoveel delen. Wie 
kan ze tellen? Verder wordt er gezegd dat het verleden 
van een haar in ontelbare stukken in verbeelding gedaan 
wordt om asankhyäta te kunnen vaststellen. Dit bewijst 
dat de verdeling om asarikhyäta te bereiken met de hand 
werd gedaan. Toen het onmogelijk bleek verder met de 
hand te delen, werd mentale verdeling noodzakelijk. 
Hoe is het mogelijk een haartje van één vingerlengte in 
een onbeperkt aantal stukken te verdelen? 

vagtagart Tester agfa | 
dank aar | acar SU ST 
Prakarana, bhäga TV, Laghuksetrasamà sütra 12 

De Jambüdvipa is honderdduizend yojana’s lang en 
hol. De zeven andere zeeën en zeven werelddelen zijn 
elk tweemaal zo groot als de vorige. Eén aarde heeft 
zeven delen als Jambüdvipa en zeven zeeën. 

Commentaar: Volgens Uw berekening is de tweede 
tweehonderd duizend yojana’s, de derde vierhonderd 
duizend, de vierde achthonderd duizend, de vijfde 1.6 
miljoen, de zesde 3.2 miljoen en de zevende 6.4 miljoen 
yojana’s groot. Dan zijn de zeeën of van dezelfde 
afmeting òf groter. Hoe kan een aardbol van 15 duizend 
eenheden in de middellijn zoveel delen en zeeën 
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bevatten? Daarom zijn deze cijfers duidelijk een netwerk 
van leugens. 
Ge HR Ged ven | seas U fran | 
qd ae He | Zea Heus Goed II 
Prakarana, bhäga TV, Laghuksetrasamä sütra 63 

Kuruksetra heeft 84.000 rivieren. Zes rivieren zijn 
binnen-rivieren. In Prativijaya zijn er twee voornaamste 
rivieren bij Ganga-Sindhu. Elke familie van de rivieren 
telt 14.000 rivieren. 

Commentaar: Kuruksetra is een kleine plaats. 
Zonder haar gezien te hebben, hebben zij deze leugens 
verspreid en schamen zich helemaal niet. 

guus qe | zn frames ayn | 
qegfa ug frarau, fet vafsu zead EI 
Prakarana, bhäga IV, Laghuksetrasamä sütra 119 

Er staan ten zuiden en ten noorden van deze rots elk 
een troon. De zuidelijke wordt Ati-pändu Kambalä 
genoemd en de noordelijke wordt Ati-rikta Kambala 
genoemd. Op deze tronen zitten de Tirthaúkara’s. 

Commentaar: Bezie eens deze rots waarop de 
verjaardagen van de Tirthaùkara’s worden gevierd. Hun 
hemelse rots is ook van hetzelfde type. Hetzelfde geldt 
ook in het geval van de andere jainistische 
beschrijvingen. Het is moeilijk allen op te noemen. Er 
bestaan drie goede punten in het jainisme, namelijk het 
drinken van gefilterd water, het genadig zijn over alle 
schepsels en het niet gebruiken van maaltijden 
’s avonds. De andere punten zijn allemaal absurditeiten. 
Dit is voldoende voor de verstandigen. 

[353] 

Hier hebben wij slechts een zeer korte beschrijving 
van hun geloof gegeven. Indien wij al de absurditeiten 
zouden noemen, zouden zij boekdelen beslaan waarvoor 
één mensenleven niet voldoende is om te lezen. Zoals 
een korrel rijst uit een grote pot voldoende is om te 
bewijzen dat de rijst goed gekookt is of niet, zullen de 
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verstandigen uit deze korte beschrijvingen kunnen 
vaststellen wat de waarheid is. Ellenlange beschrijvingen 
zijn nutteloos voor de verstandigen. Een kleine wenk is 
voldoende. 

In het volgende hoofdstuk zullen wij het 
christendom behandelen. 


Hier eindigt het twaalfde hoofdstuk van de 
Satyärthaprakäsa van Swämi Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp 
Atheïstische sekten van India. 
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SATYÄRTHAPRAKÄSA 693 
[354] 
Sub-voorwoord (3) 


De religie van de bijbel wordt niet alleen door de 
christenen, maar ook door de joden en anderen gevolgd. 
In het dertiende hoofdstuk bespreken wij hoofdzakelijk 
het christendom, omdat dit de meest prominente is, daar 
het judaïsme op de achtergrond is geschoven. Maar daar 
de kritiek op het essentiële ook kritiek op het non- 
essentiële inhoudt, behelst onze kritiek ook het judaïsme. 
Onze kritiek is uitsluitend op de bijbel gebaseerd, daar 
het door de christenen alsook door de joden, enzovoort 
als het basis boek wordt aangenomen. 

De bijbel is in verschillende talen vertaald door 
christelijke geleerden van wereldnaam. Ik heb haar 
Sanskrita en Hindi vertalingen gelezen en er is veel 
twijfel in mijn gedachten opgekomen. Enkele gedachten 
heb ik in het dertiende hoofdstuk besproken, ten 
behoeve van het publiek. Mijn doel is enkel de waarheid 
te bevorderen en onwaarheid te onderdrukken. Het ligt 
niet in mijn bedoeling de gevoelens van wie dan ook te 
krenken of mij te lenen aan het hartstochtelijk zoeken 
van fouten bij anderen. Uit mijn schrijven zullen de 
mensen kunnen uitmaken wat voor soort boek de bijbel 
is en in wat voor stellingen het christendom gelooft. Het 
zal ook de studie van de bijbel door het publiek 
vergemakkelijken. Daar de pro's en de contra's vrijelijk 
besproken zijn, zullen de leringen van het christendom 
voor allen begrijpelijk worden. Verder zal bovenal de 
religieuze kennis van het publiek toenemen en, na de 
waarheid van onwaarheid gezift te hebben, zal het voor 
allen gemakkelijker zijn de waarheid aan te nemen en 
onwaarheid te verwerpen. 

Het is ieders plicht alle religies te bestuderen en 
zwart op wit neer te schrijven wat hun standpunt is over 
het onderwerp. Indien zij dat niet kunnen, zullen zij 
tenminste over alles een beetje moeten horen. Zoals het 
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lezen iemand geleerd maakt, verbreedt het horen zijn 
visie. De luisteraars zullen misschien niet in staat zijn 
indruk op anderen te maken, maar zij kunnen wel voor 
zichzelf oordelen. Degene die de dingen met 
vooroordeel beziet, kan noch zijn eigen fouten inzien, 
noch die van anderen. De ziel van een mens heeft het 
vermogen over een bepaald onderwerp te oordelen met 
behulp van hetgeen zij gelezen of gehoord heeft. 
Wanneer de propageerders van twee religies elkaars 
religie kennen, maar het publiek niet ingelicht is, kunnen 
publieke debatten niet op de juiste manier plaatsvinden 
en worden domme mensen meestal misleid. 

In dit boek hebben wij alle religies in het kort onder 
de loupe genomen, zodat de mensen kunnen weten wat 
de waarheid is en wat onwaarheid. In feite hebben alle 
religies hetgeen basis-waarheid is gemeen. Het dispuut 
gaat over de non-essentiële dingen. Er ontstaat ook een 
gelegenheid tot twist wanneer de ene partij waarheid 
kent en de andere partij onwaarheid. Wanneer de 
debatterenden het vaststellen van de waarheid als enig 
debatpunt voor ogen hebben, kunnen zij zeker snel tot 
een conclusie komen. 

In dit dertiende hoofdstuk wil ik in het kort over het 
christendom schrijven, zodat ieder voor zichzelf kan 
oordelen. 

Zo is voldoende geschreven voor hen die goed kunnen 
oordelen. 


1 SATYARTHAPRAKASA 695 


[355] 


Hoofdstuk XT 
Het christendom 


Nu zullen wij de religie van de christenen behandelen 
opdat een ieder moge weten of hun religie onfeilbaar is 
en of hun boek, de bijbel, door God geopenbaard is. 
Allereerst wordt het onderwerp over de openbaring 
(taureta) beschreven en besproken: 


1. “In het begin schiep God de hemel en de aarde. De 
aarde was woest en ledig en duisternis was op de 
afgrond en de Geest van God zweefde over de wateren” 
(Genesis I, 1-2). 


Commentaar: Wat bedoelt U met “in den beginne’? 

Christen: De eerste schepping van het heelal. 

Commentaar: Is deze schepping de eerste? Was er 
geen schepping voor haar’? 

Christen: Wij weten niet of er reeds één was of niet. 
God zal het weten. 

Commentaar: Indien U het niet weet, waarom 
vertrouwt U dan op een boek dat de twijfel niet kan 
opheffen, en waarom predikt U dan aan de mensen een 
religie die zo vol twijfel is? Waarom neemt U niet de 
vedische leer aan die alle twijfel opheft? Als U niets van 
God’s schepping weet, hoe weet U dan iets over God? 
Wat wordt met hemelen (Akäéa) bedoeld? 

Christen: Het ledige en al hetgeen boven is. 

Commentaar: Hoe werd het ledige geschapen? Dit is 
aldoor dringend, onzichtbaar en hier beneden of daar 
boven gelijk. Als de hemel niet geschapen werd, bestond 
er dan ledigheid en ruimte? Of niet? Indien niet, waar 
woonden dan God, het fundament van het heelal 
(materia-radica) en de zielen? Zonder ruimte kan er geen 
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enkele stof bestaan. Daarom is hetgeen in Uw bijbel 
gezegd wordt, onaannemelijk. Is God vormloos? Zijn 
God's handelingen en kennis vormloos? Of hebben zij 
enig structuur? 

Christen: Zij hebben een structuur. 

Commentaar: Waarom is er dan gezegd dat de aarde 
vormloos was? 

Christen: Vormloos betekent hier dat zij niet gelijk 
was. Er bestonden hoog- en laagvlakten. 

Commentaar: Wie maakte haar dan gelijk? Bestaan 
er ook nu geen hoog- en laagvlakten? Hij is alwetend. 
Zijn handelingen zijn onfeilbaar. De bijbel kan niet door 
God geopenbaard zijn daar zij zegt dat zijn schepping 
vormloos was. Wat wordt bedoeld met de Geest van 
God? 

Christen: Een bewust wezen. 

[356] 

Commentaar: Is hij belichaamd of onbelichaamd, 
aldoordringend of gelokaliseerd? 

Christen: Hij is onbelichaamd, intelligent en 
aldoordringend. Hij verblijft echter meer op de berg 
Sinai of in de vierde hemel, enzovoort. 

Commentaar: Wie heeft hem ooit gezien, als hij 
onbelichaamd is? Indien hij aldoordringend is, hoe kan 
hij dan op de wateren zweven? Waar was God toen de 
Geest van God op de wateren zweefde? Dit bewijst dat 
het lichaam van God dan ergens anders moest zijn of dat 
een deel van de Geest van God op de wateren zweefde. 
Indien dat zo is, kan Hij niet aldoordringend en alwetend 
zijn. Indien Hij niet aldoordringend is kan Hij noch de 
wereld scheppen noch haar onderhouden of beëindigen. 
Hij kan dan ook niet de vruchten van de handelingen van 
de zielen regelen. Een gelokaliseerd iets moet 
gelokaliseerde eigenschappen bezitten, gelokaliseerde 
handelingen en een gelokaliseerde aard. Zulk een wezen 
kan geen God zijn. God is aldoordringend, onbeperkt in 
eigenschappen, handelingen en aard, zelfbestaand, 
zelfintelligent en zegenrijk, eeuwig, rein, bewust, vrij 
van aard, beginloos en eindloos. Dit is de opvatting van 
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God, als in de Veda's beschreven. Heb hierin geloof. 
Alleen dan zult U gelukkig wezen. Anders niet. 


2. “En God sprak: Daar zij licht! En daar werd licht. 
En God zag dat het licht goed was; en God maakte 
scheiding tussen het licht en tussen de duisternis” 
(Genesis I, 3- 4). 

Commentaar: Hoorde het onbewuste licht het spreken 
van God? Indien dat zo ís waarom horen de zon, de 
lamp of het vuur ons spreken niet? Licht is onbewust. 
Zij kan het spreken van niemand horen. Wist God 
slechts nadat Hij het licht zag, dat het goed was? En niet 
voordien? Indien Hij dat van tevoren geweten had zou 
hij niet, na het te hebben gezien, gezegd hebben “Het is 
goed”. Indien Hij het niet van te voren wist, kan zulk een 
wezen geen God zijn. Daarom is Uw bijbel niet door 
God geopenbaard noch de God die daarin genoemd 
wordt ‘alwetend’. 


3. “En God sprak: Daar zij een uitspansel in het 
midden van de wateren; en dat make scheiding tussen 
wateren en wateren. En God maakte dat uitspansel en 
maakte scheiding tussen de wateren, die onder het 
uitspansel zijn, en tussen de wateren die boven het 
uitspansel zijn. En het was alzo. En God noemde het 
uitspansel hemel. Toen werd het avond en het werd 
morgen, de tweede dag” (Genesis I , 6-8). 


Commentaar: Hoorden het uitspansel en de wateren 
God ook spreken? Als er geen uitspansel was tussen de 
wateren, waar zou het water dan bestaan? In, I staat 
geschreven dat het uitspansel geschapen werd. Waarom 
werd het dan weer geschapen? Indien het uitspansel de 
hemel is, dan is overal de hemel daar het doordringbaar 
is. Het is absurd te zeggen dat de hemel boven is. Waar 
kwamen de dag en de nacht vandaan als de zon nog niet 
geschapen was? De bijbelse teksten zijn vol van zulke 
absurditeiten. 
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4. “En God sprak: Laat ons mensen maken, naar ons 
beeld, naar onze gelijkenis; en dat zij heerschappij 
hebben over de vissen van de zee, en over het gevogelte 
van de hemel, en over het vee, en over de gehele aarde, 
en over al het kruipend gedierte, dat op de aarde kruipt. 
En God schiep de mens naar Zijn beeld, naar het beeld 
van God schiep Hij hem, man en vrouw schiep Hij ze. 
En God zegende hen, enzovoort” (Genesis I, 26-28). 


Commentaar: Indien God Adam naar Zijn gelijkenis 
schiep, waarom is hij dan niet gelijk Hem in zaligheid, 
kennis, zegenrijkheid, enzovoort? Indien Adam dat niet 
is, dan is het duidelijk dat hij niet naar God’s gelijkenis 
is; dan is God zelf ook geschapen. Indien dat zo is, dan 
is Hij oneeuwig. Waaruit schiep God Adam weer? 

Christen: Uit stof. 

[357] 

Commentaar: Waaruit werd stof geschapen? 

Christen: Uit Zijn macht. 

Commentaar: Is God’s macht beginloos of nieuw? 

Christen: Beginloos. 

Commentaar: Indien zij beginloos is, dan is het 
materiaal van het heelal beginloos. Hoe kunt U zeggen 
dat het bestaan uit niets is voortgekomen? 

Christen: Vóór de schepping van de wereld bestond 
er niets anders dan God. 

Commentaar: Als er niets bestond, hoe werd dan deze 
schepping gemaakt? Is de gunst van God een stof of een 
eigenschap? Indien Hij een stof is, dan bestond er nog 
iets naast God. Indien zij een eigenschap is, kan geen 
enkele stof uit een eigenschap geschapen worden, 
bijvoorbeeld vorm of kleur kunnen geen vuur scheppen 
noch kan smaak water scheppen. Indien God de 
materiële oorzaak was van het heelal, zou het gelijk God 
in eigenschappen, functies en aard moeten zijn. Daar dit 
niet het geval is, is het duidelijk dat God niet de 
materiële oorzaak van de wereld is. De materiële 
oorzaak van de wereld is die stof die atoom, enzovoort 
genoemd wordt. U zou hetzelfde proces van de 
schepping van de wereld moeten aannemen zoals het in 
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de Veda's en andere vedische literatuur is beschreven. 
Wanneer Adam van binnen een ziel is en van buiten een 
menselijke vorm heeft en U zegt dat hij naar God’s 
gelijkenis geschapen werd, volgt hieruit dat God gelijk 
Adam is. 


5. “En God had de mens gevormd uit het stof van de 
aarde, en in zijn neusgaten geblazen en adem van het 
leven; alzo werd de mens een levende ziel. Ook had God 
een tuin geplant in Eden, tegen het oosten, en hij plaatste 
daar de mens die Hij gevormd had. En God had alle 
geboomte wit het aardrijk doen spruiten, begeerlijk voor 
het gezicht, en goed tot spijze; en de boom van het leven 
in het midden van de tuin, en de boom van de kennis van 
goed en van kwaad” (Genesis II, 7-9). 


Commentaar: Wist God niet toen Hij de tuin van 
Eden gemaakt had en Adam er in plaatste, dat Hij 
verplicht zou zijn hem er weer uit te zetten? Indien God 
Adam uit stof gemaakt heeft, maakte Hij hem niet naar 
Zijn gelijkenis. Indien U nochtans beweert dat hij naar 
God's gelijkenis gemaakt werd, dan was God ook uit 
stof gemaakt. Was de adem van het leven die God in zijn 
neusgaten blies, gelijk aan die van God of verschillend? 
Indien zij verschillend was werd Adam niet naar God’s 
gelijkenis gemaakt. Indien zij gelijk was aan die van 
God, dan is God ook vatbaar voor al de gebreken die 
Adam bezit, zoals geboorte, dood, groei, vernietiging, 
honger, dorst, enzovoort. Zulk een wezen kan geen God 
zijn. Daarom schijnt deze redenering van het Oude 
Testament niet juist te zijn noch de bewering dat de 
bijbel door God geopenbaard is. 


6. “Toen deed een diepe slaap op Adam vallen, en hij 
sliep; en Hij nam een van zijn ribben en sloot die plaats 
toe met vlees. En God bouwde de rib, die hij van Adam 
genomen had, tot een vrouw en Hij bracht haar bij 
Adam” (Genesis II, 21-22). 
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Commentaar: Als God Adam uit stof had gemaakt 
waarom maakte Hij zijn vrouw ook niet uit stof? Indien 
Hij de vrouw uit een rib gemaakt heeft, waarom maakte 
Hij dan Adam ook niet uit een rib? Indien de vrouw zo 
genoemd wordt omdat zij uit een man gemaakt is, 
waarom is niet de man naar een vrouw genoemd? Zij 
zouden mekaar ook liefhebben. De vrouw zou van de 
man houden en de man van de vrouw. O geleerden, zie 
eens wat een filosofie deze God heeft. Indien Hij de 
vrouw met een rib uit het lichaam van een man gemaakt 
heeft, moet er één van een mannenlichaam ontbreken. 
[358] 

Verder zou de vrouw maar één rib moeten hebben, daar 
zij uit één rib is gemaakt. Was het niet mogelijk de 
vrouw te maken uit het materiaal waarmee het ganse 
heelal is geschapen? Deze beschrijving van de 
schepping van de wereld komt niet overeen met het 


wetenschappelijk proces. 


7. “De slang nu was listiger dan al het gedierte van 
het veld door God geschapen; en zij zei tot de vrouw: Is 
het niet zo dat God gezegd heeft dat jullie niet kunt eten 
van alle bomen van deze tuin? De vrouw zei tot de 
slang: Van de vrucht van de bomen van deze tuin zullen 
wij eten. Maar van de vrucht van de boom die in het 
midden van de tuin is, heeft God gezegd: Gij zult van 
die niet eten, noch die aanroeren, opdat gij niet sterft. 
Toen zei de slang tot de vrouw: Jullie zult de dood niet 
sterven. Maar God weet, dat, als jullie daarvan eten, Uw 
ogen zullen geopend worden en Gij zult als God wezen, 
kennende het goed en het kwaad. En de vrouw zag dat 
die boom goed was om te eten en dat hij een lust was 
voor de ogen, ja, een boom die begeerlijk was om 
verstandig te maken; en zij nam van zijn vrucht en at; en 
zij gaf ook haar man, en hij at met haar. Toen werden 
hun beider ogen geopend, en zij werden gewaar, dat zij 
naakt waren; en zij hechtten vijgeboombladeren samen, 
en maakten zich schorten. Toen zei God tot die slang: 
Omdat gij dit gedaan hebt, zijt gij vervloekt boven al het 
vee, en boven al het gedierte van het veld. Op Uw buik 
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zult gij gaan, en stof zult gij eten, al de dagen van Uw 
leven. En ik zal vijandschap zetten tussen U en deze 
vrouw, en tussen Uw kroost en het hare, dat zal U de 
kop vermorzelen, en gij zijn hiel. Tot de vrouw zei God: 
Ik zal vermenigvuldigen Uw pijn, namelijk van Uw 
zwangerschap, met smart zult gij kinderen baren; en tot 
Uw man zal Uw begeerte zijn, en hij zal over U 
heerschappij hebben. En tot Adam zei God: Omdat gij 
geluisterd hebt naar de stem van Uw vrouw, en van die 
boom gegeten, waarvan ik U gebood zeggende: Gij zult 
daarvan niet eten; zo zij het aardrijk om Uwentwil 
vervloekt, en met smart zult gij daarvan eten al de dagen 
van Uw leven. Ook zal het U doornen en distels 
voortbrengen, en gij zult het kruid van het veld eten” 
(Genesis III, 1-7; 14-18). 


Commentaar: Indien de God van de christenen 
alwetend was, waarom maakte Hij dan de slechte slang, 
welke is Satan? Daar God hem gemaakt heeft, moest 
ook Hij voor deze fout boeten? Indien Hij hem niet 
slecht gemaakt had, zou hij dit kwaad niet bedreven 
hebben. Als de christenen niet in een vorig leven vóór de 
geboorte geloven, is de vraag: Waarom maakte God de 
Satan slecht? 

Om eerlijk te zijn, was hij geen slang maar een mens. 
Indien hij geen mens geweest was, zou hij de taal van de 
mensen niet kunnen spreken. Elkeen die vals is en 
anderen misleidt, moet Satan genoemd worden. Maar in 
dit geval is de Satan waarheid sprekend. Hij misleidde 
de vrouw niet, maar vertelde haar de waarheid. Het was 
God die een leugen aan Adam en Eva vertelde dat zij 
zouden sterven als zij van de vrucht aten. Als de boom 
de gever van kennis en onsterfelijkheid makend was, 
waarom verbood Hij dan het eten van de vrucht? Daar 
God zo handelde, is bewezen dat God daar een 
leugenaar en bedrieger was; de vrucht van de boom 
bleek de gever van kennis en geluk aan de mens te zijn 
en niet de gever van domheid of dood. 

Als God de bedoeling had het eten van de vrucht te 
verbieden, voor wie maakte Hij dan de boom? Indien 
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Hij hem voor zichzelf gemaakt had, was God dan dom 
en sterfelijk? Indien de boom voor anderen gemaakt 
werd, was het helemaal geen zonde zijn vrucht te eten. 
Dezer dagen vinden wij geen enkele boom die kennis 
geeft of de dood afweert. Heeft God zelfs het zaad van 
deze boom vernietigd? Als zulke dingen iemand 

[359] 

bedrieglijk en frauduleus laten zijn, waarom was God 
dan niet hetzelfde? Is de persoon die fraude pleegt 
tegenover anderen niet bedriegelijk en frauduleus? De 
vloek die over deze drie is uitgesproken, was niet voor 
hun fouten. Dit maakt God onrechtvaardig. Deze vloek 
zou op God zelf moeten vallen daar het God was die 
onwaarheid sprak en hun bedroog. Kijk eens naar de 
filosofie. Zouden de dracht en het baren van een kind 
mogelijk kunnen zijn zonder pijn en moeite? Kan enig 
persoon zijn brood verdienen zonder arbeid? Bestonden 
er van te voren geen bomen met doornen en distelen? 
Als God het goed gevonden had dat de mensen de 
gewassen van het veld zouden eten, waarom werd dan 
het eten van vlees verder in de bijbel toegestaan? Welke 
is juist en welke verkeerd? Beiden kunnen niet juist zijn. 
Als de schuld van Adam niet bewezen is, waarom 
houden dan de christenen alle mensen voor schuldig 
omdat zij de zonen van Adam zijn? Kan zulk een boek 
en zulk een God ooit de aandacht van de verstandigen 
trekken? 


8. “Toen zei God: Ziet de mens is geworden als Ons, 
een kenner van het goed en het kwaad. Nu dan, dat hij 
zijn hand niet uitsteke, en neme ook van de boom van 
het leven, en ete, en leve in eeuwigheid. En hij dreef de 
mens uit, en plaatste engelen aan het oosten van de tuin 
van Eden, en een vlammend zwaard, dat zich omkeerde, 
om te bewaren de weg van de boom van het leven” 
(Genesis III, 22-24). 


Commentaar: Waarom werd God jaloers omdat 
Adam Zijn gelijke in kennis werd? Was dit iets slechts? 
Wat bewees deze onjuistheid wanneer het een feit is dat 


SATYARTHAPRAKASA 703 


niemand ooit gelijk aan God kan zijn? Dit bewijst dat dit 
geen God was, maar een bepaalde persoon, Waar men 
ook over God in de bijbel spreekt, wordt van Hem 
gesproken als ware Hij een gewone persoon. Hoe jaloers 
werd God toen Hij merkte dat de kennis van Adam 
toenam? Wat voor slechtheid toonde hij toen hij de 
vrucht van de boom van het leven at? Kon God niet 
vooraf zien dat Hij Adam uit de tuin zou moeten zetten 
toen Hij hem erin plaatste? Dit bewijst dat de God van 
de christenen niet alwetend is. Het is een menselijke 
handelwijze en geen goddelijke om een vlammend 
zwaard te plaatsen op de boom van het leven. 


9. “En het geschiedde na enkele dagen, dat Kaïn van 
de vrucht van het land aan de Heer een offer bracht. En 
Abel bracht ook van de eerstgeborenen van zijn schapen, 
en van hun vet. En de Heer zag Abel en zijn offer aan. 
Maar Kaïn zijn offer aanvaardde Hij niet. Toen 
ontstak Kaïn in woede en zijn aangezicht verviel. En de 
Heer zei tot Kaïn: Waarom zijt gij woedend en waarom 
is Uw aangezicht vervallen?” (Genesis IV, 3-6). 

Commentaar: Als God geen vleeseter was, zou Hij 
niet het schapenoffer van Abel hebben aanvaard en het 
uit vruchten bestaande offer van Kaïn hebben 
verworpen. God is dus schuldig aan deze tweedracht en 
het teweeg brengen van Abels dood. De God van de 
christenen gedraagt zich precies als de mensen: komt in 
de tuin, gaat uit de tuin, plant er in, enzovoort. Dit 
bewijst dat de bijbel een samenstelling van de mensen is, 
en niet een openbaring van God. 


10. “En de Heer zei tot Kaïn: Waar is Abel, Uw 
broeder? En hij zei: Ik weet het niet, ben ik mijn 
broeders hoeder? En Hij zei: Wat hebt gij gedaan? Daar 
is de stem van het bloed van Uw broeder, dat tot mij van 
[360] 
de aardbodem roept. En nu zijt gij vervloekt van de 
aardbodem, die zijn mond heeft opengedaan, om Uw 
broeders bloed aan Uw hand te ontvangen” 

(Genesis IV, 9-11). 
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Commentaar: Wist God niet wat met Abel gebeurd 
was zonder Kaïn te ondervragen? Kan de stem van 
iemands bloed vanuit de aardbodem roepen? Al deze 
dingen zijn de handelingen van domme mensen. Dit 
boek kan nooit door God geopenbaard zijn of zelfs de 
samenstelling van een geleerde zijn. 


11. “En Enoch wandelde met God, nadat hij 
Metuselach gewonnen had, driehonderd jaren; en hij had 
zonen en dochters" (Genesis V, 22). 


Commentaar: Indien de God van de christenen niet 
als een mens geweest was, hoe zou Enoch met hem 
kunnen wandelen? De christenen zouden er zeer goed 
aan toe zijn indien zij geloofden in de onbelichaamde 
God, zoals in de Veda's beschreven. 


12. “En het geschiedde dat de mensen op de 
aardbodem begonnen te vermenigvuldigen, en hun 
dochters geboren werden. Dat God’s zonen de dochters 
van de mensen aanzagen dat zij schoon waren, en zij 
namen zich vrouwen uit allen, die zij verkozen hadden. 
In die dagen waren er reuzen op de aarde, en ook daarna, 
als God's zonen tot de dochters van de mensen ingegaan 
waren, en zich kinderen gewonnen hadden; deze zijn de 
sterken, die van ouds geweest zijn, mensen van name. 

En de Heer zag dat de boosheid van de mensen 
menigvuldig was op de aarde, en al het gedichtsel van de 
gedachten van zijn hart altijd alleen boos was. Toen 
berouwde het de Heer dat Hij de mens op de aarde 
gemaakt had, en het bedroefde Zijn hart. En de Heer zei: 
Ik zal de mens, die ik geschapen heb, verdelgen van de 
aardbodem, van de mens tot het vee, tot het kruipend 
gedierte en tot het gevogelte van de hemel toe; want het 
berouwt mij dat ik hen gemaakt heb” 

(Genesis VI, 1, 2, 4-7). 


Commentaar: Aan de christenen dient nu de vraag 
gesteld te worden wie God's zonen, God's echtgenote, 
schoonmoeder, schoonvader, zwager en overige 
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familieleden zijn. Daar de dochters van Adam met Zijn 
zonen en kleinzonen huwden, is Hij een geboren, 
werden Zijn zonen en kleinzonen. Kunnen zulke dingen 
van God of God's boek verwacht worden? Dit boek 
schijnt door onontwikkelde personen te zijn 
samengesteld. Het zijn de mensen die niet alwetend zijn 
en niets van de toekomst weten, en niet God. Wist Hij, 
toen Hij de wereld schiep, niet dat de mensen in de 
latere eeuwen slecht zouden worden? Berouw hebben 
van begane fouten of verdriet tonen over hen is alleen in 
het geval van de God van de christenen mogelijk. De 
God van de christenen is niet eens gelijk aan een zeer 
geleerde yogi. Anders zou Hij Zijn verdriet afgeschud 
kunnen hebben door mentaal evenwicht en een 
filosofische houding. Waren de dieren en het gevogelte 
ook slecht? Indien deze God alwetend geweest was zou 
Hij niet zo door verdriet terneergeslagen zijn. Hun God 
is dus geen God, noch is hun boek door God 
geopenbaard. De vedische opvatting van God is van een 
wezen dat absoluut vrij van zonde, pijn, verdriet en leed 
is, dat zelfbestaand, volkomen intelligent en volkomen 
gezegend is. Indien de christenen dezelfde opvatting van 
God hadden (of indien zij dit nu nog aannemen) zouden 
zij het doel van het leven kunnen bereiken. 


13. “En aldus is het, dat gij haar maken zult; 
driehonderd ellen zij de lengte van de ark, vijftig ellen 
haar breedte en dertig ellen haar hoogte. Maar met U zal 
ik mijn verbond oprichten; en gij zult in de ark gaan, gij, 
en Uw zonen, en Uw huisvrouw, en de vrouwen van Uw 
zonen met U. En gij zult van al wat leeft, van alle vlees, 
twee van elk, doen in de ark komen, om met U in het 
leven te behouden; mannetje en wijfje zullen zij zijn. 
Van het gevogelte naar zijn aard, en van het vee naar 
zijn aard, van al het kruipend gedierte van de aardbodem 
naar zijn aard, twee van elk zullen tot U komen, om die 
in het leven te behouden. En gij, neem voor U elk 
voedsel, dat gegeten wordt en verzamel ze tot U, opdat 
zij U en hun tot spijze zijn. En Noach deed het: naar al 
[361] 
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wat God hem geboden had, zo deed hij” 
(Genesis VI, 15, 18- 22). 


Commentaar: Kan enig geleerd mens degene die 
zulke onredelijke en onmogelijke dingen zegt, als God 
aannemen? Kan een boot van deze afmetingen een 
olifant, een kameel, een vrouwelijke kameel en 
miljoenen andere schepsels met hun familie en provisie 
bevatten? Dit bewijst dat het boek een samenstelling van 
de een of andere mens is, en dan nog een onontwikkelde 
mens. 


14. “En Noach bouwde de Heer een altaar; en hij nam 
van al het reine vee en van al het reine gevogelte, en 
offerde brandofferen op dat altaar. En de Heer rook die 
liefelijken reuk en de Heer zei in Zijn hart; ik zal 
voortaan de aardbodem niet meer vervloeken terwille 
van de mensen; want het gedichtsel van ’s mensens hart 
is boos van zijn jeugd aan; en ik zal voortaan niet meer 
al het levende slaan, gelijk als ik gedaan heb” (Genesis 
VIII, 20-21). 


Commentaar: Uit het maken van een altaar en de 
brandoffers blijkt dat dit van de Veda's is overgenomen. 
Heeft God een neus om mee te ruiken? Is deze God van 
de christenen niet even feilbaar als een mens? Hij vloekt 
soms en heeft soms spijt. Soms zegt Hij: “Ik zal niet 
meer vervloeken”. Eerst vernietigt hij allen, dan zegt 
Hij: “Ik zal niet meer venietigen”. Dit alles is fabelachtig 
en niet goddelijk noch zelfs geleerd, want een geleerde 
doet zijn woord gestand en houdt zich aan zijn belofte. 


15. “n God zegende Noach en zijn zonen, en Hij zei 
tot hen: Elk levend wezen zal U tot voedsel dienen, al 
die groenten heb ik voor U beschikbaar gesteld. Alleen 
het vlees en het bloed van de dieren zult gij niet eten en 
drinken (Genesis IX, 1, 3-4). 


Commentaar: Is de God van de christenen niet 
genadeloos daar Hij ten koste van het leven van anderen 
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de een genot schenkt? De ouders die hun kinderen met 
het vlees van anderen voeden zijn grote zondaars. Allen 
zijn in de ogen van God Zijn zonen. Indien hun God zich 
niet zo gedraagt is Hij gelijk een slager. Hij is het die de 
mensen gewelddadig heeft gemaakt. Is de God van de 
christenen dan geen zondaar daar hij geen genade kent? 


16. “En op de ganse aarde was er maar één taal, één 
reeks woorden. En de mensen zeiden: “Kom aan, laat 
ons voor ons een stad bouwen, en een toren, waarvan de 
top in de hemel is, en laat ons een naam voor ons maken. 
Opdat wij niet misschien over de ganse aarde verstrooid 
worden! Toen kwam de Heer neder, om te bezien de 
stad en de toren, die de kinderen van de mensen 
bouwden. En de Heer zei: Ziet, zij zijn één volk, en 
hebben allen één spraak; en dit is het dat zij beginnen te 
maken; maar nu zou hun niet afgenomen worden al wat 
zij bedacht hebben te maken? Kom, laat ons nedervaren 
en laat ons hun spraak aldaar verwarren, opdat ieder de 
spraak van zijn naasten niet hore. Alzo verstrooide hen 
de Heer van daar over de ganse aarde; en zij hielden op 
de stad te bouwen’ (Genesis XI, 1, 4- 8). 


Commentaar: Toen er één taal in de hele wereld 

bestond moeten alle mensen zeer gelukkig geweest zijn. 
[362] 
Maar wat een ongeluk! De jaloerse God van de 
christenen vernietigde dit geluk door hun spraak te 
verwarren. Dit was inderdaad een grote zonde. Is dit niet 
een slechtere daad dan een daad van Satan? Dit alles 
bewijst dat de God van de christenen in zulke plaatsen 
als de berg Sinai woonde. Hij tolereerde de vooruitgang 
van de mensen niet. Dit kan geen daad van God geweest 
zijn noch van een geleerde noch kan dit boek door God 
geopenbaard zijn. 


17. “En het geschiedde, als hij naderde, om in Egypte 
te komen, dat hij zei tot Sarah zijn vrouw: Zie toch, ik 
weet, dat gij een vrouw zijt, schoon van aangezicht. Als 
de Egyptenaren U zien, zullen zij zeggen: Dat is zijn 
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vrouw, en zij zullen mij doden en U laten leven. U moet 
dan maar zeggen dat U mijn zuster bent, en zo zullen ze 
mij laten leven en mij geen kwaad doen’”(Genesis XII, 
11-13). 


Commentaar: Zie eens. Abraham staat als een grote 
Profeet van de christenen en de moslims bekend. En 
toch zijn zijn handelingen, liegen enzovoort, zo slecht. 
Als de profeten zo zijn, hoe kunnen dan de volgelingen 
kennis of het pad van geluk verkrijgen? 


18. “Verder zei God tot Abraham: Gij nu zult Mijn 
verbond houden, gij en Uw zaad na U en hun 
nageslacht. Dit is mijn verbond, dat jullie zult houden 
tussen mij en tussen U, en tussen Uw zaad na U, dat al 
wat mannelijk is U besneden worde. En gij zult het vlees 
van Uw voorhuid besnijden; en dat zal tot een teken zijn 
van het verbond tussen mij en tussen U. Een zoontje dan 
van acht dagen zal besneden worden, al wat mannelijk is 
in Uw nageslacht: al wie in Uw huis werd geboren en de 
gekochte met geld van alle vreemde welke niet is van 
Uw zaad. Al wie in Uw huis werd geboren en de 
gekochte met Uw geld zal ongetwijfeld besneden 
worden; en Mijn verbond zal zijn in Uw vlees, tot een 
eeuwig verbond. Al wat mannelijk is en wiens voorhuid 
niet besneden wordt, zal uitgeroeid worden; hij heeft 
Mijn verbond gebroken” (Genesis XVII, 9-14). 


Commentaar: Bezie eens de absurde opdracht van 
God. Als besnijdenis door God verlangd werd zou Hij 
niet in den beginne de voorhuid gemaakt hebben. Daar 
zij is gemaakt, is zij voor bescherming gemaakt. Zoals er 
een vel over de ogen is dat ooglid genoemd wordt, is er 
de voorhuid om het geslachtsorgaan te beschermen, daar 
dit zeer teer is. Indien er geen voorhuid bestond zou 
zelfs de beet van een mier of een kleine wonde zeer tot 
last kunnen zijn. Verder houdt zij urinedruppels tegen 
zodat de kleren er niet door nat worden. Het is zeer 
slecht haar af te snijden. Waarom doen de christenen dit 
tegenwoordig niet? Deze opdracht is toch voor altijd 
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bedoeld? Het niet meer naleven van deze opdracht 
weerspreekt de getuigenis van Jezus Christus dat niet 
een deel van de wet vals is. Maar de christenen denken 
nooit ernstig over deze punten na. 


19. “En Hij eindigde met hem te spreken; en God 
verliet Abraham” (Genesis XVII, 22). 


Commentaar: Dit bewijst dat God gelijk een mens of 
een vogel was die op en neer ging. Dit klinkt ook heel 
gek. 


20. “Daarna verscheen hem de Heer aan de 
eikenbossen van Mamre, toen hij in de deur van de tent 
[363] 
zat, toen de dag heet werd. En hij hief zijn ogen op en 
zag; en ziet, daar stonden drie mannen tegenover hem; 
als hij hen zag, liep hij hun tegemoet van de deur van de 
tent, en boog zich ter aarde. En hij zei: Heer! Heb ik nu 
genade gevonden in Uw ogen, zo gaat toch niet van Uw 
knecht voorbij. Dat toch een weinig water gebracht 
worde, en wast Uw voeten, en rust onder deze boom. En 
ik zal een wat brood brengen dat gij Uw hart sterkt, 
daarna zult Gij voortgaan, daarom omdat gij bij Uw 
knecht op bezoek gekomen zijt. En zij zeiden: Doe zoals 
gij gesproken hebt. En Abraham haastte zich naar de tent 
tot Sarah, en hij zei: Haast U, kneed drie maten 
meelbloem en maak koeken. En Abraham liep tot de 
runderen, en hij nam een kalf, mals en goed, en hij gaf 
het aan de knecht, die haastte om dat klaar te maken. En 
hij nam boter en melk en het kalf, dat hij klaargemaakt 
had, en hij zette het hun voor; hij stond bij hen onder die 
boom en zij aten”(Genesis XVIII, 1- 8). 


Commentaar: Zie eens heren! Hoe kunnen wij, de 
aanbidders van die God, het vlees van koeien, kalveren 
en andere dieren laten als Hij zelf het vlees van een kalf 
eet? Hij die geen genade kent en altijd vlees wenst te 
eten, kan geen God wezen. Hij kan slechts een 
wreedaard zijn. Wie weet welke twee personen met God 
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waren? Dit bewijst dat er een groep wilden bestond, van 
welke de hoofdman God genoemd werd door de bijbel. 
Om deze redenen kunnen de verstandigen nooit dit boek 
als door God geopenbaard, noch zulk een wezen als God 
beschouwen. 


21. En de Heer zei tot Abraham: Waarom heeft Sarah 
gelachen, zeggende: “ou ik ook waarlijk baren, nu ik 
oud geworden ben? Zou iets voor de Heer te wonderlijk 
zijn? Op het gepaste moment zal Ik tot U terugkomen, 
omtrent deze tijd van het leven, en Sarah zal een zoon 
hebben”(Genesis XVIII, 13-14). 


Commentaar: Zie eens het grappige van de God van 
de christenen. Hij brabbelt en praat zoals de kinderen en 
vrouwen doen. 


22. “Toen deed de Heer zwavel en vuur over Sodom 
en over Gomorra regenen, van de Heer, uit de hemel. En 
Hij keerde deze steden om, en die ganse vlakte, en alle 
inwoners van die steden, ook het gewas van het land” 
(Genesis XIX, 24-25). 


Commentaar: Zie eens naar een andere handeling van 
de God van de bijbel. Hij had geen genade voor 
kinderen, enzovoort. Waren zij allen zondaars dat zij 
gedood moesten worden door het land om te keren? Dit 
is tegen rechtvaardigheid, genade en juist inzicht. Als 
God zulke dingen doet, waarom zouden Zijn aanbidders 
dat niet doen? 


23. “Kom, laat ons aan onze vader wijn te drinken 
geven en bij hem liggen, opdat wij van onze vader zaad 
in het leven behouden. En zij gaven die nacht aan hun 
vader wijn te drinken; en de eerstgeborene kwam, en lag 
bij haar vader, en hij werd het niet gewaar in haar 
neerliggen, noch in haar opstaan. En de twee dochters 
van Lot werden bevrucht door hun vader” (Genesis 
XIX, 32). 
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Commentaar: Zie eens hoe de christenen enzovoort 
wijn drinken en onder invloed van de wijn, de 
[364] 
vader en de dochters zich niet konden redden van zonde. 
Waartoe zijn zij dan niet in staat? Daarom moeten goede 
mensen nooit wijn drinken en er ook zelfs niet aan 
denken wijn te drinken. 


24, “En de Heer bezocht Sarah, zoals Hij gezegd had; 
en de Heer deed aan Sarah, zoals Hij gesproken had. En 
Sarah werd bevrucht” (Genesis XXI, 1-2). 


Commentaar: Denk eens na. Hij bezocht Sarah, en zij 
werd bevrucht. Hoe gebeurde dit? Was er een derde 
behalve God en Sarah daar aanwezig die de bevruchting 
veroorzaakte? Betekent dit niet dat Sarah door God 
bevrucht werd? 


25. “Toen stond Abraham vroeg in de morgen op, 
nam brood en een fles water, en gaf ze aan Hagar, die 
alles op haar schouder laadde; ook gaf hij haar het kind, 
en zond haar weg. En zij ging voort en dwaalde in de 
woestijn Ber-séba” (Genesis XXI, 14). 

“Als nu het water van de fles uit was, zo wierp zij het 
kind onder een struiken” (Genesis XXI, 15). 

“En zij ging en zette zich tegenover, afgaande zo 
verre, als die met de boog schieten, want zij zei: Dat ik 
het kind niet zie sterven; en zij zat tegenover, en hief 
haar stem op, en weende” (Genesis XXI, 16) 

“En God hoorde de stem van de jongen; en de Engel 
van God riep Hagar toe uit de hemel, en zei tot haar: 
Wat is U, Hagar? Vrees niet; want God heeft de stem 
van de jongen gehoord, ter plaatse waar hij is” (Genesis 
XXI, 17). 


Commentaar: Zie eens naar de daden van de God van 
de christenen! Eerst bewees hij partijdigheid voor Sarah 
en liet Hagar wegzenden. Dan weent Hagar en hoort 
God het schreien van het kind (niet dat van Hagar). Hoe 
grappig, toch? Of misschien verbeeldde God zich dat 
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een weende. Kan dit een gezegde van God of het 
boek God's zijn? Het kan dat van een gewoon mens zijn. 
Met uitzondering van een klein gedeelte is dit boek vol 
onmogelijkheden. 


26. “En het geschiedde na deze dingen, dat God 
Abraham wilde beproeven, en Hij zei tot hem: 
Abraham! En hij zei: Zie, hier ben ik, En Hij zei: Neem 
nu Uw zoon, Uw enige, die gij liefhebt, Izaak, en ga 
heen naar het land Moria, en offer hem aldaar tot een 
brandoffer op een van de bergen, die ik U zeggen zal. En 
zij kwamen op de plaats, die God hem gezegd had; en 
Abraham bouwde aldaar een altaar, en hij schikte het 
hout, bond zijn zoon Izaak en leidde hem op het altaar 
boven op het hout.En Abraham strekte zijn hand uit en 
nam het mes om zijn zoon te slachten. Toen zei God: 
Strek Uw hand niet uit naar de jongen en doe hem niets! 
Want nu weet ik, dat gij God vrezende zijt en Uw zoon, 
Uw enige aan hem niet hebt onthouden” (Genesis XXII, 
1, 2, 9-12). 


Commentaar: Het is nu duidelijk dat de God van de 
bijbel feilbaar en niet alwetend is. Abraham was ook een 
onnozele man, anders zou hij dit niet gedaan hebben. 
Indien de God van de bijbel alwetend geweest was, zou 
Hij door zijn alwetendheid van Abraham’s vertrouwen 
op de hoogte zijn geweest. Dit bewijst dat de God van de 
christenen niet alwetend is. 


27. “Hoor ons, mijn Heer! Gij zijt een vorst van God 
in het midden van ons; begraaf Uw dode in een graf van 
Uw keuze onzer graven; niemand van ons zal U 
verhinderen, dat gij Uw dode niet zoudt begraven” 
(Genesis XXIII, 6). 


Commentaar: Het begraven van de doden is zeer 
schadelijk voor de wereld, daar lijken rotten, de lucht 
bederven en ziekten veroorzaken. 
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Vraag: Kijk eens. Het is niet goed iemand waarvan 
wij houden te cremeren. Begraven is slechts gelijk aan 
iemand ter ruste leggen. Het begraven is daarom goed. 


Antwoord: Als U van het lijk houdt, waarom houdt U 
het dan niet in Uw huis? De ziel waarvan U hield is 
heengegaan. Van het stoffelijk lichaam houden is 
zinloos. Indien U er van houdt, waarom begraaft U het 
dan? Zal iemand het aangenaam vinden, indien U hem 
zegt dat U hem zal begraven? Is het een teken van liefde 
[365] 
wanneer U op zijn mond, ogen en lichaam stof, stenen, 
pluimsteen enzovoort werpt en een steen op zijn borst 
plaatst? Het lijk in een kist plaatsen en het begraven 
veroorzaakt een slechte lucht, die de lucht onrein maakt 
en verschillende ziekten doet ontstaan. Ten tweede 
vereist het begraven van een lijk minstens anderhalve 
meter grond in de lengte en een meter in de breedte. 
Berekent U nu eens wat een grote verspilling van land 
het is om honderdduizend keer honderdduizend of tien 
miljoen lijken te begraven. U kunt dit land niet meer als 
een boerderij, een tuin of een woonplaats gebruiken. 
Daarom is het begraven de slechtste manier om de lijken 
op te ruimen. Een enigszins minder bezwaarlijke manier 
is om het in het water te gooien daar de waterdieren het 
direkt zullen opeten. Maar alle been of andere stoffen 
die overblijven, zullen dan zeker de wereld schaden. De 
volgende manier is het in het bos te leggen, daar 
vleesetende dieren en vogels direkt er op zullen vallen 
en het eten. Maar de beenderen enzovoort blijven over. 
Zij gaan rotten, bederven de lucht en zijn schadelijk voor 
de openbare gezondheid. Cremeren is het beste daar het 
vuur het lichaam tot zeer kleine deeltjes reduceert en in 
de atmosfeer verspreid. 

Vraag: Ook cremeren verspreidt onaangename lucht. 

Antwoord: Dit is zo, wanneer de crematie niet op de 
juiste manier geschiedt, maar toch veel minder dan bij 
het begraven. Er zal helemaal geen onaangename lucht 
zijn als het lichaam volgens vedische rituelen wordt 
gecremeerd. U maakt bijvoorbeeld eerst een altaar in de 
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grond van een meter diep, anderhalve meter breed en 
twee meter lang, de bodem moet een halve meter in het 
vierkant zijn en het gat moet langzaam aan naar boven 
wijder worden. Dan neemt U een hoeveelheid 
gezuiverde boter die in gewicht gelijk is aan het lijk en 
mengt dit in de verhouding van een kilo met één rattr (dit 
is het gewicht van acht korreltjes graan) saffraan en een 
twintig kilo sandelhout of meer (niet minder). Verder 
nog een beetje kamfer, enzovoort. Nu moet U over het 
altaar palen plaatsen en het lijk daarop plaatsen. Plaatst 
U dan weer hout op het lichaam, een halve meter lengte 
er om heen. Offert U nu gezuiverde boter en brandt het 
lijk langzaam aan. Op deze manier zal er helemaal geen 
onaangename lucht wezen. De namen hiervoor zijn 
antyesfi, naramedha en purusamedhayajfia. 

Zelfs het lichaam van een arme man moet met 
minstens een kilo gezuiverde boter worden gecremeerd. 
Dit moet òf door de gemeenschap òf door de staat 
gegeven worden. Crematie moet op de zuivere manier 
geschieden. Indien boter enzovoort niet verkrijgbaar 
zijn, kan branden van hout volstaan, daar ook dit beter 
zal zijn dan begraven. Op deze manier zijn enkele 
vierkante meters of zelfs één altaar voldoende voor het 
branden van miljoenen lijken. Er wordt hierdoor niet 
veel land vermorst. Verder bieden graven een 
verschrikkelijk beeld aan. Daarom is het begraven van 
lijken een bezwaarlijke methode. 


28. “En Hij zei: Geloofd zij de Heer, de God van 
Abraham, die Zijn weldadigheid en waarheid niet 
nagelaten heeft van mijn heer; aangaande mij, de Heer 
heeft mij op deze weg geleid, ten huize van de broeders 
van mijn heer” (Genesis XXIV, 27). 


Commentaar: Was Hij uitsluitend de God van 
Abraham? God handelde op dezelfde manier als 
bedienden of gidsen die de weg aan hun meester wijzen. 
Waarom wijst God nu de weg niet? En waarom spreekt 
Hij niet tot de mensen? Deze dingen kunnen geen 
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dingen van God zijn of van God's boek, maar slechts 
van onontwikkelde mensen. 


29. “En dit zijn de namen van de zonen van Ismaël, 
met hun namen volgens hun geboorten. De 
eerstgeborene van Ismaël, Nabajoth; daarna Kedar, en 
Abdeël en Mibsam. En Misma, en Duma en Massa. 
Hadar en Thema, Jetur, Nafis en Kedma” (Genesis 
XXV, 13-15). 

[366] 

Commentaar: Deze Ismaël werd door Abraham bij 

zijn dienstmaagd Hagar verwekt. 


30. “Ga nu heen tot de kudde en haal mij van daar 
twee goede geitenbokjes; en ik zal die voor Uw vader 
maken tot smakelijke spijzen, zoals hij gaarne heeft. En 
gij zult ze tot Uw vader brengen en hij zal eten, opdat hij 
U zegene vóór zijn dood. Daarna nam Rebekka de 
kostelijke klederen van Ezau, haar oudste zoon, die zij 
bij zich in huis had, en zij trok ze Jakob, haar kleinste 
zoon aan. En de vellen van de geitenbokjes trok zij over 
zijn handen, en over de gladdigheid van zijn hals. En 
Jakob zei tot zijn vader: Ik ben Ezau, Uw eerstgeborene; 
ik heb gedaan, zoals gij tot mij gesproken had, sta toch 
op, zit, en eet van mijn wildbraad, opdat Uw ziel mij 
zegene (Genesis XXVII, 9, 10, 15, 16, 19). 


Commentaar: Zie eens welke streken deze mensen 
toepassen om zegen te bekomen en zich dan als heiligen 
en profeten voor te doen. Is dit niet vreemd? Als deze lui 
de stichters van het christendom waren, hoe kan het dan 
aan verwarring ontsnappen. 


31. “Toen stond Jakobs ’s morgens vroeg op en hij 
nam de steen, die hij als hoofdkussen gelegd had, en 
zette hem tot een opgericht teken, en goot daar olie 
bovenop. En hij noemde de naam van die plaats Beth-El; 
de naam van die stad was eerder Luz. En de steen, die ik 
tot een opgericht teken gezet heb, zal een huis van God 
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wezen, en van alles wat Gij mij geven zult, zal ik U de 
tienden geven!” (Genesis XXVIII, 18, 19, 22). 


Commentaar: Bezie eens de daden van deze wilden. 
Zij aanbaden stenen en lieten anderen hetzelfde doen. 
Dit noemen de moslims “Het heilige huis”. Is alleen 
deze steen de woonplaats van God? Woont Hij er in? 
Wat grappig. O, christenen, wat voor grote 
beeldendienaars zijn jullie toch. 


32. “God dacht ook aan Rachel; en God verhoorde 
haar, en opende haar baarmoeder. En zij werd bevrucht 
en baarde een zoon; en zij zei: God heeft mijn smaad 
weggenomen (Genesis XXX, 22-23). 


Commentaar: Wel, wel! O, God van de christenen, 
wat een grote chirurg is U toch! Welke instrumenten of 
medicijnen gebruikte U bij het openen van de 
baarmoeders van de vrouwen? Dit is allemaal onzin. 


33. “Doch God kwam tot Laban, de Syriër, in enen 
droom ’s nachts en Hij zei tot hem: Wacht U, dat gij met 
Jakob spreekt, noch goed, noch kwaad. En nu, gij hebt 
immers willen vertrekken, omdat gij zo begerig waart 
naar Uw vaders huis; waarom hebt gij mijn deva’s 
gestolen?” (Genesis XXXI, 24, 30). 


Commentaar: Dit is slechts één voorbeeld. God 
bezocht duizenden in de droom, kwam tot hen en sprak 
zelfs in wakende toestand tot hen, at, dronk enzovoort 
volgens de bijbel. Het is niet bekend als Hij nu nog 
bestaat daar Hij nu niemand in de droom of in wakende 
toestand bezoekt. Het is duidelijk dat deze wilden stenen 
beelden als hun god aanbaden. Niet alleen dat, maar 
zelfs hun God geloofde dat stenen, goden waren. Wat 
zou anders “het stelen van goden” moeten betekenen? 


34, “Jakob ging ook op zijn weg en de engelen van 
God ontmoetten hem. En Jakob zei, toen hij hen zag: Dit 
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is een heilige van God! En hij noemde die plaats 
Mahanaïm”' (Genesis XXXII, 1-2). 
[367] 

Commentaar: Er bestaat nu geen twijfel dat de God 
van de christenen een mens is, daar Hij er een leger op 
na houdt. Indien Hij een leger heeft, moet er ook 
bewapening zijn. Hij moet zeker ook aanvallen 
ondernemen. Waarvoor zou er anders een leger moeten 
zijn? 


35. “Doch Jakob bleef alleen over; en een man 
worstelde met hem, totdat de dageraad opging. En toen 
Hij zag dat Hij hem niet overmocht, roerde Hij het 
gewricht van zijn heup aan, zodat het gewricht van 
Jakob's heup verwrongen werd als Hij met hem 
worstelde. En Hij zei: Laat Mij gaan, want de dageraad 
is opgegaan. Maar hij zei: Ik zal U niet laten gaan, tenzij 
dat Gij mij zegent. En Hij zei tot hem: Hoe is Uw naam? 
En hij zei: Jakob. Toen zei Hij: Uw naam zal voortaan 
niet Jakob heten, maar Israël, want gij hebt U vorstelijk 
gedragen met God en met de mensen, en hebt 
gewonnen. En Jakob zei: Geef toch Uw naam te kennen. 
En Hij zei: Waarom is het, dat gij naar Mijn naam 
vraagt? En Hij zegende hem aldaar. En Jakob noemde 
de naam van die plaats Peniël: want zei hij, ik heb God 
gezien van aangezicht tot aangezicht, en mijn ziel is 
gered geweest. En de zon rees hem op, als hij door 
Peniël gegaan was; en hij was hinkende aan zijn heup. 
Daarom eten de kinderen Israëls de verrukte zenuw niet, 
die op het gewricht van de heup is, tot op dezen dag, 
omdat Hij het gewricht van Jakobs heup aangeroerd had 
aan de verrukte zenuw” (Genesis XXXII, 24-32). 


Commentaar: De God van de christenen is een 
worstelaar. Daarom gaf Hij Sarah en Rachel zonen. Kan 
zulk een wezen God zijn? Zie eens nog iets grappigs. De 
één vraagt de ander naar zijn naam en de andere zegt het 
niet. God ontwrichtte de zenuw van Jakob’s dij en 
verdween. Indien Hij een dokter ware geweest, zou Hij 
het weer op zijn plaats gesteld hebben. Als de vrucht van 
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toewijding aan God Jakob’s lamheid was, manken dan 
de andere toegewijden ook? Hoe kan iemand God zien 
en met Hem worstelen alvorens hij niet belichaamd is? 
Dit is allemaal onzin. Dit is kinderspel. 


36. “En men zag het gezicht van God” (Genesis 
XXXIII, 10). 


Commentaar: Als God een gezicht heeft, dan zal Hij 
ook alle andere zintuigen hebben. Dan is Hij ook 
onderworpen aan de geboorte en dood? 


37. “Maar Heer, de eerstgeborene van Juda, was 
kwaad in de ogen van de Heer; daarom doodde hem de 
Heer. Toen zei Juda tot Onan: ga naar Uw broeder’s 
vrouw, en trouw haar in Uw broeder’s naam, en verwek 
Uw broeder’s zaad. Doch Onan, wetende dat dit zaad 
voor hem niet zou zijn als hij tot zijn broeder’s vrouw 
inging, als het verderf tegen de aarde, onthield zich om 
zijn broeder zaad te geven. En het was kwaad in de ogen 
van de Heer wat hij deed; daarom doodde Hij hem ook” 
(Genesis XXXVII, 7-10). 


Commentaar: Zie eens. Zijn deze de daden van God? 
Of van een mens? Waarom werd hij gedood terwijl hij 
niyogd met haar uitoefende? Waarom maakte God zijn 
gedachten niet in orde? Dit bewijst ook dat de vedische 
niyoga daar in de smaak was. Het uitoefenen van niyoga 
werd in alle landen gedaan. Dit is ongetwijfeld bewezen. 


Het boek Exodus 


38. “En het geschiedde in die dagen toen Mozes 
groot geworden was, dat hij uitging tot zijn broeders, en 
bezag hun lasten; en hij zag, dat een Egyptisch man een 
[368] 

Hebreeër sloeg. En hij keek overal rond en toen hij zag 
dat er niemand was, doodde hij de Egyptenaar, en ver- 
borg hem in het zand. De volgende morgen ging hij 


* Zie verder ‘Over Geloof en Ongeloof”, nummer 47. 
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opnieuw uit, en ziet, twee Hebreeuwse mannen twistten; 
en hij zei tot de ongerechte: Waarom slaat gij Uw 
naaste? Hij zei dan: Wie heeft U tot een overste en 
rechter over ons gezet? Zegt gij dit om mij te doden, 
gelijk gij den Hgypteraar gedood hebt? Toen vreesde 
Mozes, en zei ; Voorwaar, deze zaak is bekend 
geworden! Als nu Faraö deze zaak hoorde, zocht hij 
Mozes te doden, doch Mozes vluchtte voor Faraö’s 
aangezicht, en ging wonen in het land Midian, en hij zat 
bij een waterput” (Exodus II, 11-15). 


Commentaar: Zie eens naar Mozes die de meest 
bekende bijbelse Profeet is en de stichter van de religie. 
Zijn karakter is vol slechte hartstochten zoals kwaadheid 
enzovoort. Hij begaat een moord en vlucht als een dief 
voor de straf van het Faraö. Toen hij zijn misdaad 
verborg, loog hij ook. Zo iemand heeft God gezien, werd 
zijn Profeet en stichtte het judaïsme. Dit bewijst dat God 
ook als Mozes moet zijn geweest. De aartsvaders van het 
christendom waren allen even onbeschaafd als Mozes. 
Zij hadden geen ontwikkeling. Enzovoort. 


39. “Toen God zag dat hij Mozes zich daarheen 
wendde, om te bezien, zo riep God tot hem uit het 
midden van het braambos, en zei: Mozes! En hij zei: 
Hier ben ik ! Toen zei God : Nader hier niet toe; trek Uw 
schoenen uit van Uw voeten; want de plaats waarop gij 
staat, is heilig land” (Exodus III, 4-5). 


Commentaar: Kijk, dit is een voorbeeld van een 
persoon die iemand doodde en het lichaam onder het 
zand begroef; zo’n persoon werd een vriend van God en 
werd beschouwd als een Profeet. En kijk ! Toen Uw 
God tot Mozes zei: Op een reine plaats moet U niet met 
schoenen daarop zijn. Waarom overtreden jullie 
christenen dit gebod van God? 


Vraag: In plaats van schoenen uit te trekken nemen 
wij ons hoofddeksel af. 
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Antwoord: Hiermee hebben jullie een tweede 
misdaad begaan. God heeft niet gezegd om het 
hoofddeksel af te nemen. Dat staat ook niet geschreven 
in jullie boek. Datgene wat afgenomen dient te worden, 
nemen jullie niet af. Wat niet moet afgenomen worden, 
nemen jullie wel af. Deze beide zijn in strijd met jullie 
boek. 

Vraag: In ons land Europa is erg koud, daarom 
trekken wij onze schoenen niet uit. 

Antwoord:Wordt het hoofd niet koud? Als het zo is 
wanneer U naar Europa gaat, dan doe het zoals U hebt 
gedaan. Maar als U naar mijn huis komt of naar bed 
gaat, trekt U Uw schoenen uit en als U Uw schoenen 
niet uittrekt, dan bent U lijnrecht in strijd met de bijbel. 
U dient niet zo te handelen. 


40. “Toen zei God tot hem: Wat is er in Uw hand? En 
hij zei: Een staf. En hij zei: Werp hem ter aarde. En hij 
wierp hem ter aarde. Toen werd hij een slang. En Mozes 
weg. Toen zei God tot Mozes: Strek Uw hand uit en 
grijp haar bij de staart. Toen strekte hij zijn hand en vatte 
haar, en zij werd tot een staf in zijn hand. En toen zei 
God tot hem verder: Steek Uw hand in Uw boezem. En 
hij stak zijn hand in zijn boezem; daarna trok hij ze uit, 
en ziet, zijn hand was melaats, wit als sneeuw. En Hij 
zei: Steek Uw hand wederom in Uw boezem. En hij stak 
zijn hand wederom in zijn boezem; daarna trok hij ze uit 
zijn boezem, en ziet, zij waren zoals zijn lichaam was. 
Neemt U het water uit de blauwe rivier en giet het 
[369] 
op de aarde, Het water wat U uit de blauwe zee haalt, 
wordt op de droge aarde bloed” (Exodus IV, 2-4, 6, 7, 
9). 


Commentaar: Zie eens nu ! Dit lijkt meer op de 
goochelarij van een tovenaar. De tovenaar is God. Zijn 
dienaar is Mozes. Hoe zit het met het geloof aan zulke 
zaken? Zijn de tovenaars van tegenwoordig minder 
voorzien van goocheltrucs? Wie is die God, die lijkt 
meer op een goochelaar. Waarom zouden de geleerden 
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daarin moeten geloven? En iedere keer opnieuw zal de 
God zeggen: Ik ben God, Ik ben de Heer. De God van 
Abraham, de God van Izaak en de God van Jakob. 
Enzovoort. Via een ieder placht Hij zichzelf te laten 
ophemelen. Dit kan nooit het woord van een verheven 
persoon zijn. Maar wel van een dom iemand. 


41. “Mozes dan riep al de oudsten van Israël en zei 
tot hen: Kiest uit en neemt U lammeren voor Uw 
huisgezinnen en slacht het pascha. Neemt dan een 
bundel hysop en doopt het in het bloed, dat in een 
bekken is opgevangen; en strijkt dat bloed uit het bekken 
aan de bovendorpel en aan de beide zijposten; doch U 
aangaande, niemand zal uitgaan uit de deur van zijn 
huis, tot aan den morgen. Want de Heer zal doorgaan 
om de Egyptenaren te slaan; doch wanneer Hij het bloed 
zien zal aan de bovendorpel en aan de twee zijposten, zo 
zal de Heer de deur voorbijgaan en den verderver niet 
toelaten in Uw huizen te komen om te slaan” (Exodus 
XII, 21-23). 


Commentaar: Dit alles klinkt als een oproeping. Kan 
zulk een God alwetend wezen die de huizen van de 
Israëlieten slechts door het zien van de bloedvlekken 
kon herkennen, en niet anders? Dit lijkt de daad van een 
persoon van weinig intellect te zijn. Dit zijn de gezegden 
van een onontwikkeld mens. 


42. “En het geschiedde te middernacht, dat de Heer al 
de eerstgeborene in Egypte doodde, van de 
eerstgeborene van Faraö af, die op zijn troon zitten zou, 
tot op den eerstgeborene van de gevangene, die in het 
gevang was, en alle eerstgeborenen van de beesten. En 
Faraö stond op bij nacht, hij en al zijn knechten, en al de 
Egyptenaars; en er was een groot geschrei in Egypte; 
want er was geen huis, waarin niet één dode was” 
(Exodus XII, 29-30). 


Commentaar: Verschrikkelijk. Deze God van de 
christenen gaat te middernacht als een rover uit en doodt 
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genadeloos kinderen, ouden van dagen en zelfs het vee: 
en kent geen vriendelijkheid. Er is een groot geschrei 
over heel Egypte, maar zijn wreedheid kent geen 
grenzen. Zulke dingen kunnen zelfs niet van een gewoon 
mens verwacht worden, laat staan van God. Maar dit is 
niets vreemds. uitm: Rat aar , of ‘vleeseters 
kennen geen genade’. De God van de christenen is een 
vleeseter. Hoe kan Hij dan genadig wezen? 


43. “De Heer zal voor U strijden, en gij zult stil zijn. 
Toen zei de Heer tot Mozes: Wat roept gij tot Mij? Zeg 
de kinderen Israëls dat zij voorttrekken. En gij, hef Uw 
staf op en strek Uw hand uit over de zee, en klief hem, 
zodat de kinderen Israëls door het midden van de zee 
gaan op het droge. De zee werd in tweeën gedeeld 
waardoor er een strook droge grond ontstond en de 
kinderen van Israël via het droog gedeelte naar de andere 
oever liepen” (Exodus XTV, 14-16). 


Commentaar: In de oude tijden volgde God de 
Israëlieten gelijk een schaapherder zijn schapen volgt. 
Waar houdt Hij zich nu schuil? Anders kon Hij 
spoorwegen hebben aangelegd rondom de oceaan. Dit 
zou van groot nut voor de wereld geweest zijn. De 
mensen zou dan de moeite om schepen enzovoort te 
bouwen bespaard zijn. Maar er is nu niets aan te doen. 
Niemand weet waar de God van de christenen zich is 
gaan verbergen. Er wordt beweerd dat de bijbelse God 
zulke zinloze absurditeiten met Mozes heeft uitgehaald. 
Het is echter duidelijk dat zoals de God van de 
christenen is, zo ook zijn profeten zijn en zo ook zijn 
[370] 
boek. Hoe verder zulk een boek en zulk een God van 
ons kunnen afblijven, hoe beter. 


44, “Tk ben jullie God, de Almachtige God die een 
ieder haat. Gij zult U voor die niet buigen, noch hen 
dienen; want Ik, de Heer Uw God ben een ijverig God, 
die de misdaad van de vaderen bezoek aan de kinderen, 
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aan het derde en aan het vierde geslacht van hen, die Mij 
haten (Exodus XX, 5). 


Commentaar: Wat voor rechtvaardigheid is het om 
tot de vierde generatie te straffen voor de zonde van hun 
vader? Krijgt niet soms een goed mens slechte kinderen 
en een slecht mens goede kinderen? Wat voor zin heeft 
het dan de straf uit te breiden tot de vierde generatie? En 
zal Hij de vijfde of een verdere generatie niet straffen als 
zij slecht is? Het is onrechtvaardig iemand die zonder 
schuld is te straffen. 


45. “Gedenkt de Sabbatdag dat gij dien heiligt. Zes 
dagen zult gij arbeiden en al Uw werk doen. Maar de 
zevende dag is de sabbat van de Heer Uw God, dan zult 
gij geen werk doen, gij, noch Uw zoon, noch Uw 
dochter, noch Uw dienstknecht, noch Uw dienstmaagd, 
noch Uw vee, noch Uw vreemdeling, die in Uw poorten 
is. Want in zes dagen heeft de Heer de hemel gemaakt, 
de zee en al wat daarin is, en Hij rustte de zevende dag; 
daarom zegende de Heer de sabbatdag en heiligde die 
dag” (Exodus XX, 7-11). 


Commentaar: Is zondag de enige heilige dag? Zijn de 
andere zes dagen onheilig? Werkte God zeer hard 
gedurende de zes dagen dat hij vermoeid was, en sliep 
Hij op de zevende dag? Indien Hij de zondag zegende, 
wat deed Hij dan met de overige zes dagen? Vervloekte 
Hij hen? Niet eens de verstandigen zullen zoiets doen, 
laat staan God. Wat voor bijzonderheid is er aan de 
zondag die andere dagen niet hebben, zodat Hij de 
zondag heilig en gezegend maakte en de andere dagen 
van de week onheilig liet? 


46. “Gij zult geen valse getuigenis spreken tegen Uw 
naaste. Gij zult niet begeren het huis van Uw buren; gij 
zult niet begeren de vrouw van Uw buurman, noch zijn 
dienstknecht, noch zijn dienstmaagd, noch zijn os, noch 
zijn ezel, noch iets, dat van Uw naaste is (Exodus XX, 
16-17). 
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Commentaar: Bravo! Daarom vallen de christenen op 
de bezittingen van vreemdelingen als een dorstige 
persoon op water of een hongerige op voedsel. Zoals 
hun gedrag vol vooroordeel en zelfzucht is, zo moet hun 
God ook wezen. Indien U beweert dat U alle mensen als 
Uw naaste beschouwt, wie zult U dan verder behalve de 
mannen die alle vrouwen, dienstknechten en 
dienstmaagden hebben, als Uw naaste beschouwen? Dit 
zijn allemaal de gezegden van zelfzuchtige personen 
niet van God. Als U over Uw naaste geen valse 
getuigenis geeft, kunt U dat wel over anderen? 
Onwaarheid spreken is in alle omstandigheden slecht. 


47. “Wie iemand zo slaat dat hij sterft moet ter dood 
gebracht worden. Maar deed hij het niet met opzet en 
was het God die zijn hand leidde, dan zal Ik U een plaats 
aanwijzen waarheen hij vluchten kan” (Exodus XXI, 12- 
13). 

Commentaar: Indien God werkelijk rechtvaardig is, 
waarom strafte Hij Mozes dan niet toen deze een man 
vermoordde, zijn lichaam verborg en vluchtte. Indien U 
zegt dat God Mozes deze daad deed plegen, dan is God 
onrechtvaardig. Waarom stond hij dan de koning niet toe 
Mozes te veroordelen? 

[371] 

48. “Toen gaf Hij jonge Israëlieten de opdracht, 
stieren op te dragen als brand- en slachtoffers voor 
Jahwe. En Hij zond de jongelingen van de kinderen 
Israëls, die voor de Heer brandoffers en dankoffers van 
jonge ossen opdroegen. En Mozes nam de helft van het 
bloed, en zette het in bekkens; en de andere helft van het 
bloed sprenkelde hij op het altaar. Toen nam Mozes dat 
bloed, en sprenkelde dat over het volk; en hij zei: Ziet, 
dit is het bloed van het verbond, dat de Heer met U 
gesloten heeft over al die woorden. Toen zei de Heer tot 
Mozes: Kom tot Mij op den berg, en wees aldaar; en Ik 
zal U stenen tafelen geven, en de wet, en de geboden, 
die ik geschreven heb, om hen te onderwijzen’ (Exodus 
XXIV,5, 6, 8, 12). 
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Commentaar: Zie nu eens. Zijn dit niet de dingen van 
onontwikkelde personen? Hoe wild en barbaars is het 
van God om het offer van ossen en het sprenkelen van 
bloed op het altaar aan te nemen? Als de God van de 
christenen het ossenoffer aanneemt, waarom zouden dan 
de christenen hun buiken niet vullen met het vlees van 
de runderen, en schade aan de wereld berokkenen? De 
bijbel is vol van zulke slechtheden. Zij willen deze 
slechtheden ook aan de Veda’s toeschrijven. Maar zoiets 
is niet eens bij name genoemd in de Veda’s. Dit bewijst 
ook dat de God van de christenen een bergbewoner was. 
Hij wist geen papier, inkt of pen te maken. Hij schreef 
op stenen tafels en poseerde als God voor de 
onontwikkelden. 


49. “Hij zei verder: Gij zoudt Mijn aangezicht niet 
kunnen zien; want Mij zal geen mens zien, en leven. De 
Heer zei verder: Zie is er een plaats bij Mij; daar zult gij 
U op de steenrots stellen. En het zal geschieden, 
wanneer Mijn heerlijkheid voorbij zal gaan, zo zal Ik U 
in een kloof van de steenrots zetten; en Ik zal U met 
Mijn hand overdekken, totdat Ik zal voorbijgegaan zijn. 
En wanneer Ik Mijn hand zal weggenomen hebben, zo 
zult gij Mij van achteren zien, maar Mijn aangezicht zal 
niet gezien worden!” (Exodus XXXIII, 20-23). 


Commentaar: Zie nu eens. Deze God van de 
christenen is evenals de mensen belichaamd. Hij paste 
een list op Mozes toe en poseerde als God. Als hij het 
God van achteren kon zien en niet het aangezicht, kon 
hij niet met de hand overdekt worden. Kon Mozes de 
hand van God niet zien toen deze hem overdekte? 


Het boek Leviticus 


50. “En de Heer riep Mozes en sprak tot hem uit de 
tent van de samenkomst, zeggende: Spreek tot de 
kinderen Israëls, en zeg tot hen: Als een mens uit U de 
Heer een offerande zal offeren, zult gij Uw offeranden 
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offeren van het vee, van runderen en van schapen” 


(Leviticus I, 1-2). 


Commentaar: Denkt U eens na. Deze God van de 
christenen neemt offers van koeien, ossen enzovoort 
aan. Als Hij voor zichzelf brandoffers eist, is Hij dan 
niet dorstend naar het bloed en hongerend naar het vlees 
van dieren zoals ossen en koeien? Hij kan daarom niet 
onder de categorie van een genadevol wezen of God 
gerekend worden. Hij is gelijk een brave vleeseter. 


51, “Daarna zal hij het jonge rund slachten voor het 
aangezicht van de Heer, en de zonen van Aäron, de 
priesters zullen het bloed offeren, en het bloed 
sprenkelen rondom dat altaar, dat vóór de deur van de 
tent van de samenkomst is. Dan zal hij het brandoffer de 
huid aftrekken, en het in stukken delen. En de zonen van 
Aäron, de priesters, zullen vuur maken op het altaar, en 
[372] 
zullen het hout op het vuur schikken. Op dat hout leggen 
zij de stukken vlees, evenals de kop en het vet. Doch 
zijn ingewanden en de poten zal men met water wassen; 
en de priester zal dat alles aansteken op het altaar; het is 
een brandoffer, een vuuroffer, tot een liefelijken reuk 
voor de Heer" (Leviticus I, 5- 9). 


Commentaar: Kijk eens. De volgelingen van God 
slachten een os in Zijn tegenwoordigheid en Hij staat het 
toe. Zij sprenkelen het bloed overal in het rond en 
branden het vlees in vuur als een offer, en God ruikt dit. 
Is dit niet precies als een slagerij? Wij zeggen daarom 
dat de bijbel niet één door God geopenbaard boek is. 
Noch kan degene die zich als een wilde gedraagt, God 
zijn. 


52. “Verder sprak de Heer tot Mozes zeggende: 
Indien de priester, die gezalfd is, zal gezondigd hebben, 
tot schuld van het volk, zo zal hij voor zijn zonde, die hij 
gezondigd heeft, offeren een vaars, een volkomen jong 
rund, voor de Heer als zoenoffer. En Hij zal die vaars 
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brengen tot de deur van de tent van de samenkomst, 
vóór het aangezicht van de Heer; en hij zal zijn hand op 
het hoofd van die vaars leggen, en hij zal die vaars 
slachten vóór het aangezicht van de Heer” (Leviticus IV, 
1-4). 


Commentaar: Kijk eens naar het loon van de zonde. 
Eerst begaat hij zonde, dan slacht hij welwillende dieren 
zoals koeien, enzovoort. En God staat dit toe. Wat voor 
soort mensen zijn deze christenen dat zij geloven dat hij 
die zulke dingen doet God is, en zaligheid van Hem 
verwachten? 


53. “Als een overste zal gezondigd hebben, en tegen 
een van de geboden van de Heer zijn God, door 
afdwaling, gedaan zal hebben wat niet mocht gedaan 
worden, zodat hij schuldig is. Of men zijn zonde, die hij 
daartegen gezondigd heeft, aan hem zal bekend gemaakt 
hebben; zo zal hij een geitenbok als offer brengen, een 
volkomen mannetje. En hij zal zijn hand op het hoofd 
van de bok leggen en zal hem slachten in de plaats, waar 
men het brandoffer slacht, vóór het aangezicht van de 
Heer; het is een zondeoffer” (Leviticus TV, 22-24). 


Commentaar: Hallo! Indien dat zo is, zullen dan de 
overheden, rechters en generaals bevreesd zijn zonden te 
begaan? Zij begaan zoveel zonden als zij maar willen en 
offeren koeien, kalveren, geiten enzovoort bij wijze van 
boetedoening. Het is om deze redenen dat de christenen 
er helemaal geen erg in zien de levens van dieren of 
vogels te beëindigen. Luister eens O christenen, het is 
hoog tijd dat U deze wilde religie verlaat en het vedisch 
geloof aanneemt, opdat U gelukkig moge wezen. 


54, “Kan hij een stuk kleinvee niet betalen, dan kan 
hij Jahwe ter genoegdoening voor zijn zonde twee tortels 
of duiven brengen, een als zondeoffer en een als 
brandoffer. En hij zal die tot de priester brengen, die 
eerst die zal offeren, die tot het zondeoffer is; hij knijpt 
het vlak bij de nek af, zonder die er af te trekken. En de 
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andere zal hij als brandoffer opdragen, op de 
voorgeschreven wijze, zo zal de priester voor hem, 
vanwege zijn zonde, verzoening doen, en het zal hem 
vergeven worden. Maar indien zijn hand niet reiken kan 
aan twee tortelduiven of twee jonge duiven, zo zal hij, 
die gezondigd heeft, als offerande brengen het tiende 
deel van een efa meelbloem’ als zondeoffer; hij zal geen 
olie daarover doen, noch wierook daarop leggen, want 
het is een zondeoffer. En Hij zal dat bij de priester 
brengen, en de priester zal daarvan zijn hand vol, ter 
gedachtenis deszelven, grijpen en dat aansteken op het 
altaar, op de vuurofferen van de Heer: het is een 
zondeoffer. Zo zal de priester voor hem verzoening doen 
over zijn zonde, die hij gezondigd heeft in enige van die 
stukken, en het zal hem vergeven worden; en het zal des 
priesters zijn, gelijk het spijsoffer. Hij zal vergeven 
worden” (Leviticus V, 7, 8, 10-11, 13). 


Commentaar: Luistert U nu eens. Onder de 
christenen schijnen noch een rijke noch een arme man 
bang te zijn voor het begaan van zonden, daar hun God 
hen een zeer makkelijke methode van boetedoening 
heeft voorgesteld. Een zeer vreemd ding in deze bijbel 
[373] 
van de christenen is dat iemand een zonde kan begaan en 
dan een dier slachten en haar vlees gebruiken. Dan 
wordt hij bevrijd van zijn zonden. De duif moet zich een 
hele poos van pijn verwrongen hebben toen haar hals 
werd omgedraaid, maar ook dan kennen de christenen 
geen medelijden. Waarom zouden zij medelijden 


* Hoe grappig is deze God, die offers van kalveren, schapen, duiven en zelfs 
meel aanneemt. Het merkwaardige is dat Hij de hals van de duif eerst laat 
omdraaien zodat er niets voor Hem te doen blijft. Het schijnt dat hij één of 
ander knap mens was onder de wilde en onontwikkelde mensen. Hij ging op de 
berg wonen en beweerde dat hij God was. De wilden waren onontwikkeld en 
zij namen hem makkelijk als hun God aan. Door zijn sluwe streken kreeg hij de 
mensen er toe op dezelfde berg dieren, vogels, voedsel enzovoort voor hem te 
brengen. Daar bracht hij een plezierig leven door. Hij had ook zijn 

| dewelke hij engelen noemde. Laat de ontwikkelden eens de 
God van de bijbel, die kalveren, schapen, duiven en smakelijk voedsel 
aanneemt, met de God der Veda's vergelijken, die aldoordringend, alwetend, 
ongeboren, onbelichaamd, almachtig, rechtvaardig, welwillend enzovoort is. 
(Swämi Dayänanda) 
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gevoelen wanneer hun God zelf gewelddadigheid 
voorschrijft? Waarom zouden de christenen de mensen 
voordat zij van hun zonden bevrijd zullen worden door 
geloof te hebben in Christus, als zulke boetedoeningen 
voor de zonden zijn voorgeschreven? 


55. “Ook de priester, die iemands brandoffer offert, 
die priester zal de huid van het brandoffer hebben, dat 
hij geofferd heeft. Daarom zal al het spijsoffer, dat in de 
oven gebakken wordt, met al wat in de ketel en in de pan 
bereid wordt, zal van de priester zijn, die dat offert” 
(Leviticus VII, 8- 9). 


Commentaar: Wij waren onder de indruk dat de 
priesters en aanbidders van de godin in de hindoetempel 
zeer frauduleus waren. Maar de daden van de God van 
de christenen en hun priesters zijn duizendmaal erger. 
Zij verkopen de huid en eten het vlees. Hoe plezierig 
moet hun leven toen en zelfs nu geweest zijn? Is het 
mogelijk dat een man een kind doodt en zijn vlees aan 
een ander kind geeft om te eten? Evenzo zijn alle 
mensen, dieren, vogels enzovoort de kinderen God’s. Hij 
kan nooit zulke dingen doen. Dit bewijst dat de bijbel 
niet door God geopenbaard is en haar God niet goed is 
noch haar volgelingen religieus. Leviticus en andere 
boeken van de bijbel zijn vol van absurditeiten. Teveel 
om op te noemen. 


Het boek Numeri 


56. “De ezelin nu zag de Engel van de Heer staande 
in de weg, met Zijn uitgetrokken zwaard in zijn hand, 
daarom week de ezelin uit de weg, en ging in het veld. 
Toen sloeg Balaam de ezelin, om die naar den weg te 
doen wenden. De Heer nu opende de mond van de 
ezelin, die tot Balaam zei: Wat heb ik U gedaan, dat gij 
mij nu driemaal geslagen hebt?” (Numeri XXII, 23, 27- 
28). 
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Commentaar: Vroeger konden zelfs ezels de 
boodschappers van God zien. Nu zijn God en Zijn 
boodschappers zelfs onzichtbaar voor verheven 
personen zoals (christelijke) bisschoppen en andere 
personen. Bestaan God en Zijn boodschapers 
tegenwoordig nog? Of niet? Indien zij nog bestaan, zijn 
zij dan in diepe slaap? Of zijn zij ongesteld? Of zijn zij 
naar een andere wereld gerepatrieerd? Of zijn zij met 
iets anders bezig? Of zijn zij boos op de christenen? Of 
zijn zij dood? Het is niet bekend wat van hen geworden 
is. De gevolgtrekking is dat als zij tegenwoordig niet 
bestaan of onzichtbaar zijn, zij ook niet bestonden en 
onzichtbaar waren in vroegere tijden. Al deze verhalen 
zijn door fantasten gemaakt. 


57. “Dood daarom alle jongens en ook alle vrouwen 
die met een man gemeenschap hebben gehad. Maar de 
meisjes die nog geen gemeenschap hebben gehad, kunt 
U terwille van uzelf in leven laten” (Numeri XXXI, 17- 
18) 

Commentaar: Hallo! Dit is Uw Profeet Mozes en dit 
is Uw God. Hij onthoudt zich niet van het moorden van 
kinderen, baby’s, oude mannen en dieren. Dit bewijst 
dat Mozes een sensualist was anders had hij de 
maagdelijke vrouwen niet naar zichzelf laten brengen 
[374] 
noch had hij dan zo’n bevel aan zijn mannen gegeven. 


Het tweede boek Samuel 


>8. “Maar het gebeurde in dezelfden nacht, dat het 
woord van de Heer tot Nathan geschiedde, zeggende: Ga 
en zeg tot Mijn knecht, tot David: Zo zegt de Heer: 
Zoudt gij mij een huis bouwen tot Mijn woning. Want Ik 
heb in geen huis gewoond, van die dag af, dat Ik de 
kinderen Israëls uit Egypte voerde, tot op deze dag, maar 
Ik heb gewandeld in een tent en in een tabernakel” (2 
Samuel, VII, 4-6). 
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Commentaar: Nu bestaat er niet de minste twijfel dat 
de God van de christenen belichaamd is gelijk de 
mensen. Hij klaagde dat hij veel werk verricht had, hier 
en daar gedwaald had. Als David voor hem een huis 
bouwde, zou hij daarin willen wonen. Schamen de 
christenen zich niet zulk een God en zulk een heilig 
boek te accepteren? Wat kunnen zij echter er aan doen? 
Zij zijn eens verward geraakt en het vereist veel arbeid 
om uit deze verwarring te geraken. 


Het tweede boek Koningen 


59, “Daarna in de vijfde maand, op de zevende van 
de maand (dit was het negentiende jaar van 
Nebukadnezar de koning van Babel) kwam 
Nebuzaradan, de overste van de lijfwacht en adjudant 
van de koning van Babel, Jeruzalem binnen. En hij 
verbrandde het huis van de Heer, en het huis van de 
koning, en alle huizen van Jeruzalem; alle grote 
gebouwen liet hij in de vlammen opgaan. En het ganse 
leger van de Chaldeën dat onder bevel stond van de 
commandant van de lijfwacht, sloopte de muren van 
Jeruzalem” (2 Koningen XXV, 8-10). 


Commentaar: Wat kunnen wij er aan doen? De God 
van de christenen had zich een huis laten bouwen door 
David enzovoort, en woonde prettig daar. Maar 
Nebuzaradan vernietigde dit huis van God en God en 
zijn boodschappers konden niets daartegen doen. 
Vroeger leverde Hij grote gevechten en overwon Hij, nu 
liet hij toe dat Zijn eigen huis afgebrand en vernietigd 
werd. Het is niet bekend waarom Hij er stil bij zat of 
waar Zijn boodschappers naar toe vluchtten. Op dat 
ogenblik kon niemand hem ter hulp komen. Zelfs zijn 
goddelijke macht liet hem toen in de steek. In feite zijn 
al de verhalen die hier voorafgaand over de 
overwinningen van God verteld zijn tot nul gereduceerd. 
Was zijn moed slechts beperkt tot het afslachten van 
arme Egyptische jongens en meisjes? Nu zit Hij stil voor 
anderen die moediger dan hem zijn. De God van de 
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christenen heeft hierdoor zichzelf in ongedane doen 
vallen, en heeft veel aan respect verloren. Dit boek is vol 
van zulke absurde verhalen. 


Het eerste boek Kronieken 


60. De Heer liet de pest komen over Israël; en er 
vielen zeventigduizend slachtoffers” (1 Kronieken; XXI, 
14). 


Commentaar: Zie eens de daden van deze God van de 
Israëlieten. Eerst schonk Hij de stam Israëls zoveel 
gunsten en was Hij steeds bereid hen te beschermen. 
Dan zond Hij in een kwade bui de pest over deze stam, 
en doodde hij zeventigduizend mensen. Een dichter zei 
terecht: 

[375] 
ai Te: a ge vene: ah ad | 
raalte | warisft 1 der: 


Een ogenblik ontevreden en een ander ogenblik 
tevreden, dan weer tevreden en op een ander moment 
ontevreden. Zelfs de tevredenheid van een wispelturig 
mens is gevaarlijk.” Dit is letterlijk waar van de God van 
de christenen. 





ijf, 





Het boek Job 


61. “Op de dag dat de hemelingen gewoonlijk bij 
Jahwe hun opwachting maken, kwam Satan weer met 
hen mee om ook zijn opwachting te maken. Toen zei 
God tot Satan: Van waar komt gij? En de Satan 
antwoordde: Ik heb rondgezworven over de aarde. En de 
Heer zei tot Satan: Hebt gij ook acht geslagen op Mijn 
dienaar Job? Want niemand is op de aarde gelijk hij, een 
man oprecht en vroom, Godvrezende en wijkend van het 
kwaad; en hij houdt nog vast aan zijn oprechtheid, 
hoewel gij Mij tegen hem opgehitst hebt, om hem te 
verslinden zonder oorzaak. Toen antwoordde de Satan 
de Heer, en zei: Dat is hem zijn huid wel waard, en al 
wat iemand heeft, zal hij geven voor zijn leven. Maar 
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pak hem eens aan en tref hem in zijn gezondheid: 
wedden dat hij U vloekt in Uw gezicht. En de Heer zei 
tot de Satan: Goed, hij is in jouw hand, maar je moet 
hem in leven laten. Toen ging de Satan uit van het 
aangezicht van de Heer en sloeg Job met kwaardige 
zweren van voetzool tot kruin” (Job II, 1-7). 


Commentaar: Zie eens de macht van de God van de 
christenen. Satan doodt zijn volgelingen, maar Hij kan 
noch Satan straffen noch zijn volgelingen beschermen. 
Noch kan één van zijn boodschappers de Satan 
weerstaan. Eén Satan heeft het verstand van allen op hol 
gebracht. Verder is deze God van de christenen niet 
alwetend. Waarom zou Hij anders Job middels Satan 


beproeven? 
Het boek Prediker 


62, “Ik zei bij mezelf: ik heb nu meer wijsheid 
verworven dan al mijn voorgangers in Jeruzalem. 
Overvloed van wijsheid en kennis heb ik opgedaan. Ik 
nam mij voor het verschil te leren kennen tussen 
wijsheid en dwaasheid, tussen kennis en onverstand. 
Maar ik kwam tot het inzicht: ook dat is grijpen naar 
wind. Want veel wijsheid brengt veel verdriet; hoe 
groter de kennis, hoe groter de smart” (Prediker I, 16- 
18). 


Commentaar: Zie daar. Wijsheid en kennis zijn 
synoniemen. Deze mensen zien echter verschil tussen 
hen. Wie anders dan de onontwikkelden kunnen 
beweren dat de toename van wijsheid pijn en verdriet 
veroorzaakt? Daarom is de bijbel niet door God 
gemaakt. Zelfs niet eens door een geleerde. 


Wij hebben tot zover een korte beschrijving gegeven 
van het Oude Testament. Nu zullen wij het hebben over 
de evangelieën van Matteüs enzovoort. De christenen 
hebben hoge achting voor deze boeken en noemen hen 
evangelieën. Nu zullen wij in het kort gaan onderzoeken 
wat voor soort boeken zij zijn. 
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Het Evangelie volgens Matteüs 


63. “De geboorte van Jezus Christus was aldus: Want 
als Maria, Zijn moeder, met Jozef ondertrouwd was, eer 
zij samengekomen waren, werd zij zwanger bevonden 
uit de Heiligen Geest. Terwijl Jozef dit overwoog, 
verscheen hem de engel van de Heer in een droom, 
zeggende: Jozef, gij zoon van David! Wees niet 
bevreesd Maria, Uw vrouw, tot U te nemen; want 
hetgeen in haar ontvangen is, is uit de Heiligen Geest” 

(Matteüs I, 18-20). 
[376] 


Commentaar: Geen enkel ontwikkeld mens kan zulke 
dingen geloven. Het zijn alleen dommen en wilden die 
kunnen toegeven dat de dingen die tegen elke logica en 
de natuurwetten zijn, waar zijn. Kan enig persoon de 
wetten van God overtreden? Zelfs als God zelf Zijn 
wetten zou breken, zou niemand het daarmee eens zijn 
daar God alwetend en onfeilbaar is, Indien wij zulke 
dingen beginnen te geloven, zou elke maagd die 
bevrucht wordt, kunnen beweren dat zij door God 
bevrucht is, en dat de boodschapper van God haar dat in 
de droom heeft medegedeeld. Zoals dit onmogelijk is, 
evenzo is Kunti's bevruchting door de zon, zoals in de 
Puräna's opgegeven, onmogelijk. Slechts degenen die 
intellectueel blind zijn, kunnen in zulk een val geraken. 
Het schijnt dat Maria door de één of andere man 
bevrucht werd, en òf hij òf iemand anders opgaf, dat de 
bevruchting door God plaats vond. 


64. “Toen werd Jezus door de Geest weggeleid in de 
woestijn, om door de duivel op de proef gesteld te 
worden, Nadat hij veertig dagen en veertig nachten 
gevast had, hongerde hem toen kreeg hij honger. Nu trad 
de verleider op hem toe en zei: Indien gij God’s zoon 
zijt, zeg dat deze stenen broden worden” 

(Matteüs IV, 1-3). 

Commentaar: Dit is een duidelijk bewijs dat de God 
van de christenen niet alwetend is, anders zou het niet 
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nodig geweest zijn Jezus door de Satan te beproeven. Hij 
was competent genoeg om de waarheid te kennen. Zal 
een christen indien hij heden ten dage gedurende veertig 
dagen en veertig nachten zonder eten gelaten wordt, dit 
kunnen overleven? Dit bewijst dat Jezus noch de zoon 
van God was noch enige wonderkracht bezat. Indien hij 
enige wonderkracht had bezeten, zou hij broden uit de 
stenen gebakken hebben, en zijn honger hebben gestild. 
Vast staat dat de stenen die door God gemaakt zijn door 
niemand in brood veranderd kunnen worden. Zelfs God 
kan zijn eerder vastgelegde wetten niet wijzigen, daar 
Hij alwetend en onfeilbaar is. 


65. “En Hij zei tot hen: Volgt Mij na, en Ik zal U 
vissers van mensen maken. Zij dan terstond de netten 
verlatende, zijn Hem nagevolgd” (Matteüs IV, 19-20). 


Commentaar: Het is duidelijk dat Jezus geen lang 
leven beschoren kon zijn, daar hij de zonde beging zijn 
ouders niet te dienen en anderen aanzette zulks niet te 
doen, want er staat in het Oude Testament geschreven: 
“Eert Uw Vader en Uw Moeder, opdat Uw dagen 
verlengd worden”. Het is ook duidelijk dat Jezus een 
nieuwe religie stichtte teneinde de mensen te vangen om 
zijn zelfzuchtige belangen te behartigen, daar vissers vis 
vangen. Als Jezus Christus zelf zo was, is het geen 
wonder dat christen missionarissen mensen in de val 
lokken om hun religie aan te nemen. Zoals de visser die 
het grootste aantal vissen vangt het meest gerespecteerd 
wordt, wordt degene die de meeste mensen bekeert de 
ontvanger van respect en veel voedsel. Daarom vangen 
de missionarissen degenen die de Veda’s en andere ware 
geschriften niet gelezen hebben in hun val, en 
vervreemden zij hen van hun ouders. Het is daarom de 
plicht van alle geleerde Arya’s niet in de netten te 
geraken, en anderen ook uit hen te redden. 

[377] 

66. “Jezus trok door geheel Galilea, terwijl hij als 
leraar optrad in hun synagogen en predikte het Evangelie 
van het koninkrijk, en alle ziekten en alle kwalen van de 
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mensen genas. Zijn faam ging uit over geheel Syrië; en 
zij brachten tot Hem allen, die er erg aan toe waren, met 
verscheidene ziekten en pijnen bevangen of van de 
duivel bezeten, lijders aan vallende ziekten en lammen, 
en Hij genas hen” (Matteüs IV, 23-24). 


Commentaar: Indien het dezer dale mogelijk was 
dat geesten uitgedreven konden worden en ziekten 
beëindigd door zegeningen-en oproepingen, met een 
amulet of door het geven van een hoopje as, zouden wij 
de bijbelse verhalen ook als waarheid hebben 
aangenomen. Al deze dingen zijn bedoeld om de mensen 
in hun netten te verstrikken. Als de christenen in zulke 
dingen over Jezus geloven, waarom geloven zij dan niet 
in dezelfde dingen over de priesters van de godinnen 
(devi), daar beiden van hetzelfde type zijn? 


67. “Zalig zijn de armen van geest; want van hen is 
het Rijk der hemelen. Want voorwaar zeg ik U; totdat de 
hemel en de aarde voorbijgaan, zal er niet één jota noch 
één titel van de Wet voorbijgaan, totdat het alles zal zijn 
geschied. Zo wie dan een van deze minste geboden 
opheft en zo de mensen leert, die zal de minste geacht 
worden in het Rijk der hemelen; maar wie ze onderhoudt 
en leert al gedaan en geleerd hebben, die zal groot 
geacht worden in het Rijk der hemelen” 

(Matteüs V, 3, 18-19). 


Commentaar: Als er één paradijs bestaat zou er ook 
slechts één koning moeten zijn. Als al de armen naar het 
paradijs zullen gaan, wie zal dan hun koning wezen? Zij 
zullen dan onderling vechten en wanorde stichten. Als U 
onder ‘arm van geest’ een bedelaar verstaat, is dit niet 
juist. Indien U het woord als “vrij van trots’ opvat, is dit 
ook verkeerd, daar ‘arm van geest’ en ‘vrij van trots’ 
niet hetzelfde zijn. Degene die arm van geest is, is nooit 
tevreden. Daarom is dit niet juist. Als de hemel en de 
aarde zullen voorbijgaan, zal de wet van God ook 
voorbijgaan. Zulke veranderlijke wetten zijn van de 
mensen en niet van God. Het is slechts een bedreiging 
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dat degene die deze wetten niet naleeft, een lage positie 
zal hebben in het paradijs. 


68. “Geef ons heden ons dagelijks brood. Vergaart U 
geen schatten op de aarde, waar ze de mot en de roest 
verderft, en waar de dieven doorgraven en stelen” 
(Matteüs VI, 11, 19). 


Commentaar: Dit bewijst dat ten tijde van Jezus de 
mensen wild en arm waren, en dat Jezus ook zo was. 
Daarom bidt hij voor het dagelijks brood en vraagt hij 
anderen voor hetzelfde te bidden. Indien dit zo is, 
waarom vergaren de christenen dan rijkdommen? Zij 
zouden niet tegen de leringen van Jezus Christus moeten 
handelen. Zij zouden al hun bezittingen moeten 
weggeven en in armoede leven. 


69. “Niet eenieder die tot Mij zegt: ‘Heer Heer’, zal 
ingaan in het Rijk der hemelen, maar die doet de wil van 
Mijn Vader, die in de hemelen is” (Matteüs VII, 21). 


Commentaar: Zie eens. Indien de christelijke 
bisschoppen en missionarissen geloofden in de waarheid 
van dit gezegde van Jezus, zouden zij Jezus nooit ‘God’ 
genoemd hebben. Indien zij niet handelen volgens dit 
advies, zullen zij zichzelf niet van zonden kunnen 
bevrijden. 


70. “Velen zullen op die dag tot Mij zeggen: Heer, 
Heer, hebben wij niet in Uw Naam geprofeteerd, en in 
Uw Naam duivelen uitgedreven, en in Uw Naam vele 
wonderen gedaan? En dan zal ik hun openlijk zeggen: Ik 
heb U nooit gekend; gaat weg van mij, gij die de 
ongerechtigheid doet” (Matteüs VII, 22-23). 


Commentaar: Zie eens. Jezus wilde een rechter zijn 
in het paradijs teneinde geloof te scheppen in de 
gedachten van de wilden. Dit is allemaal om onnozele 
mensen te vangen. 

[378] 
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11. “En zie, een melaatse kwam en smeekte Hem op 
zijn knieën: Heer indien Gij wilt, Gij kunt mij reinigen. 
Jezus stak zijn hand uit, raakte hem aan en zei: Ik wil, 
word rein. En terstond werd hij van zijn melaatsheid 
gereinigd” (Matteüs VIII, 2-3). 


Commentaar: Al deze dingen zijn bedoeld om de 
onnozelen te vangen. Wanneer de christenen de dingen 
die tegen alle redelijkheid en de natuurwetten zijn als 
waar aannemen, waarom geloven zij dan niet in 
soortgelijke dingen als geschreven in de Puräna’s en de 
Mahäbhärata over Sukräcärya, Dhanwantari, KaSyapa 
enzovoort? Bijvoorbeeld het dode leger van vele 
Daitya’s werd weer tot leven gebracht; Kaca, de zoon 
van Brihaspati werd in stukken gehakt en zijn vlees 
werd door dieren en vissen opgegeten, maar zelfs toen 
bracht Sukräcärya hem weer tot leven. Dan werd Kaca 
weer gedood en werd zijn vlees nu door Sukräcärya hem 
gegeten. Sukräcärya bracht hem eerst weer tot leven in 
zijn maag en spuwde hem toen uit. Sukräcärya stierf 
gedurende dit proces maar toen bracht Kaca hem weer 
tot leven; Kasyapa schonk leven aan een mens en een 
boom nadat Taksaka (de slang) hen had doodgebeten; 
Dhanvantari bracht miljoenen doden weer tot leven, 
genas miljoenen leprozen en zieke personen, maakte 
miljoenen blinden ziende en miljoenen doven horende. 

Is degenen die de gezegden van anderen niet gelooft, 
en zijn eigen valse gezegden waar noemt, niet obstinaat®? 
De gezegden van de christenen zijn daarom aan 
obstinatie en kinderachtigheid te wijten. 


12. “En als Hij over aan de andere zijde was 
gekomen in het land van de Gergesénen, liepen Hem 
twee bezetenen, tegemoet; ze kwamen uit de graven te 
voorschijn en waren zeer gevaarlijk die zeer wreed 
waren, zodat niemand door dien weg kon voorbijgaan. 
Zij riepen: Jezus, Zoon van God, wat hebben wij met U 
te doen? Zijt gij hier gekomen om ons te pijnigen? En de 
duivels smeekten Hem: Indien Gij ons uitdrijft, laat ons 
toe dat wij in die kudde zwijnen varen. En Hij zei tot 
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hen: Gaat heen. Zij stortten zich in de kudde zwijnen; 
zie, de gehele kudde zwijnen stortte van de steilte af in 
de zee en zij stierven in het water” (Matteüs VIII, 28-29, 
31-32). 


Commentaar: Een weinig nadenken zal U overtuigen 
dat dit alles vals is. Een dode kan nooit uit het kerkhof 
komen of naar een andere gaan en spreken. Dit zijn de 
gezegden van domme mensen. Slechts de meeste 
dommen kunnen in zulke dingen geloven. Christus is 
schuldig aan de slachting van de zwijnen en het 
financieel verlies van de eigenaar van de zwijnen. De 
christenen zien Christus aan als de vergever van zonden 
en reiniger van onreinheden. Waarom herstelde hij het 
verlies van de eigenaren van de zwijnen niet? Geloven 
de ontwikkelde christenen, ook de buitenlanders, in 
zulke verhalen? Indien zij dat doen, zijn zij zeer 
verward. 


73. “En Jezus hun geloof ziende, zei tot de lamme: 
Zoon! Wees welgemoed; Uw zonden zijn U vergeven. 
Doch gaat heen en leert, wat het betekent: Ik wil 
barmhartigheid en niet offerande; want ik ben niet 
gekomen om rechtvaardigen te roepen, maar zondaars” 
(Matteüs IX, 2, 13). 


Commentaar: Deze zaak is even onmogelijk als de 
eerder genoemde. De vergeving van zonden is slechts 
een misleidende list voor onnozele mensen. Zoals de 
gebruiker van wijn, bhZiga of opium zelf verdoofd raakt 
en niet iemand anders, gaat evenzo de zonde die iemand 
begaan heeft niet over op een ander persoon. Hij lijdt 
zelf, en niet iemand anders. Dit is de wet van God. 
Indien de zonde of deugd van iemand naar een andere 
kon overgaan of de rechter het op zich moest nemen of 
indien de bedrijvers van zonden niet moesten lijden in 
verhouding tot hun zonde, zou God onrechtvaardig 
wezen. Het is de rechtvaardigheid zelve die behulpzaam 
[379] 
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is, en niet Christus of iemand anders. De rechtvaardigen 
hebben geen bemiddelaar, zoals Jezus Christus, nodig. 
De zondaars hebben hem ook niet nodig daar niemand 
van zijn zonden bevrijd kan worden, zonder voor hen 
geboet te hebben. 


74, “En Zijn twaalf leerlingen tot zich geroepen 
hebbende, heeft hij hun macht gegeven over de onreine 
geesten, om die uit te drijven, en om alle ziekten en alle 
kwalen te genezen. Want gij zijt het niet, die spreekt, 
maar het is de Geest van Uw Vader, die in U spreekt. 
Meent niet dat ik gekomen ben om vrede te brengen op 
de aarde; Ik ben niet gekomen om vrede te brengen, 
maar het zwaard. Want ik ben gekomen om de mens 
tweedrachtig te maken tegen zijn Vader, en de dochter 
tegen haar moeder, en de schoondochter tegen haar 
schoonmoeder. En zij zullen vijanden van de mensen 
worden, die hun huisgenoten zijn” 

(Matteüs XVII, 1, 20, 34-36). 


Commentaar: Dit zijn dezelfde leerlingen waarvan 
één Jezus voor 30 zilverlingen zal verraden en de 
anderen zullen veranderen en vluchten. Deze dingen 
gaan in tegen elke wetenschap. Het komen van geesten 
of het uitdrijven van hen of het verwijderen van ziekte 
zonder enig medicijn of behandeling, is tegen alle 
natuurwetten, en zulke dingen kunnen alleen door 
onontwikkelden geloofd worden. Indien de ziel niet 
spreekt, maar de geest van God, die binnen de mens is, 
wat doet dan de ziel? En indien de geest van God de 
echte spreker is, dan zouden de vruchten van ware of 
onware taal (dat is plezier of leed) aan God te beurt 
vallen, en niet aan de ziel. Dit is allemaal onzin. Christus 
kwam om tweedracht te zaaien, hetgeen wij overal in de 
wereld zien plaatsvinden. Hoe slecht was dit! Wedijver 
is altijd de oorzaak van ongeluk van de mensen en dit 
schijnt het hoofddoel van alle christelijke handelingen te 
zijn. Als Christus het goed gevonden had de mensen 
tegen elkaar op te hitsen, waarom dan ook niet zijn 
volgelingen? Een huisgenoot tegen een andere 
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huisgenoot ophitsen betaamt slechts Jezus Christus, en 
geen enkel goed mens. 


75, “En Jezus zei tot hem: Hoeveel broden hebt gij? 
Zij zeiden: zeven, en enkele visjes. En Hij gebood de 
scharen neer te zitten op de grond. En Hij nam de zeven 
broden en de vissen, en als Hij gedankt had, brak Hij ze, 
en gaf ze aan zijn leerlingen; en de leerlingen gaven ze 
aan de schare, En zij aten allen en werden verzadigd, en 
zij namen het overschot van de brokken op: zeven volle 
manden. En die daar gegeten hadden, waren vier 
duizend mannen, zonder de vrouwen en kinderen” 
(Matteüs XV, 34-38). 


Commentaar: Zie eens. Is dit geen fraude zoals dat 
van de moderne heiligen? Waar-kwamen er andere 
broden vandaan om bij de bestaanden te worden 
gevoegd? Als Christus zulke wonderen kon verrichten, 
waarom liep hij dan hongerig rond op zoek naar de 
vruchten van een vijgeboom? Waarom maakte hij geen 
lekkernijen voor zichzelf uit de aarde, water of stenen? 
Dit zijn allemaal kinderachtige streken om de onnozelen 
te bedriegen, zoals veel heiligen en asceten mensen 
bedriegen. Dezen zijn ook van hetzelfde type. 


76. “Want de Mensenzoon zal komen in de 
heerlijkheid van Zijn Vader, met Zijn engelen, en zal Hij 
iedereen vergelden naar zijn daden” (Matteüs XVI, 27). 


Commentaar: De christelijke stelling van het 
vergeven van zonden is van geen enkele betekenis als de 
vruchten in overeenstemming met de daden gegeven 
zullen worden. Indien het laatste juist is, dan moet het 
eerste verkeerd zijn. Indien iemand zou zeggen dat 
slechts de zonden vergiffenis verdienen, is dit ook 
verkeerd, daar het recht en de volle genade wil dat alle 
daden op de juiste wijze beloond worden. 


77. “En Jezus zei: O ongelovig en verkeerd geslacht! 
Hoe lang zal Ik nog met U zijn? Hoe lang zal ik U nog 
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verdragen? Brengt hem Mij hier. En Jezus zei tot hen: 
Omwille van Uw ongeloof; want voorwaar zeg ik U: Zo 
gij een geloof had als een mosterdzaad, gij 
[380] 
zoudt tot deze berg zeggen: Ga heen van hier, en hij zal 
heengaan; en niets zal U onmogelijk zijn” 

(Matteüs XVII, 17, 20). 


Commentaar: Als de christenen rondgaan en zeggen: 
“Komt tot ons geloof opdat Uw zonden U vergeven 
worden en U zaligheid bekome”’, is dat allemaal absurd. 
Indien Christus de macht bezat om zonden te vergeven, 
vertrouwen te scheppen en de onreinen te-reinigen, 
waarom maakte hij dan de zielen van zijn leerlingen niet 
zondeloos, trouw en gelukkig? Als Hij degenen die met 
hem wandelden niet zondeloos, trouw en gelukkig kon 
maken, hoe kon hij dan enig mens rein maken, als 
niemand weet waar hij na zijn dood ging? Ook op dit 
moment kan Hij niemand rein maken. Als de leerlingen 
van Jezus Christus niet eens een greintje vertrouwen 
hadden en zij dit boek hebben samengesteld, waarin ligt 
dan de waarde van dit boek? Geloof hechten aan de 
geschriften van de ongelovige, onreine en niet-religieuze 
personen is niet juist voor degenen die het geluk zoeken. 
Dit bewijst ook dat, indien hetgeen Jezus Christus zegt 
juist is, geen enkele christen geloof gelijk aan zelfs een 
mosterdzaad heeft. Indien iemand beweert het volle of 
gedeeltelijk geloof te hebben, vraag hem dan de berg te 
verplaatsen. Als de berg door hem verplaatst wordt, 
heeft hij dan nog geen vol geloof, maar slechts geloof 
gelijk aan een mosterdzaad. En indien de berg niet 
verplaatst wordt, is de conclusie dat hij geen drup 
geloof, toewijding of religie in zich heeft. Indien iemand 
beweert dat in deze zin de berg slechts hartstochten, 
zoals haat betekent, is het niet juist. Omdat, indien het zo 
was, dan moet ook het genezen van de blinden, leprozen, 
door de duivel bezetenen in figuurlijke zin worden 
opgevat. Indien iemand beweert dat in deze zin de berg 
slechts hartstochten, zoals haat, betekent is het niet juist. 
Omdat, indien het zo was (dat de figuurlijke zin 
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genomen moest worden), dan moet ook het genezen van 
de blinden, leprozen, door de duivel bezetenen in 
figuurlijke zin worden opgevat als het tot bewust zijn 
brengen“ van de luien, de dommen, de losbandigen en de 
misleiden. Als wij het in deze zin opvatten, is dit ook 
onhoudbaar daar hij dit niet met zijn discipelen heeft 
kunnen doen. Het zeggen van onpraktische dingen 
verraadt de domheid van Jezus Christus. Indien Jezus 
slechts een beetje ontwikkeling had, zou hij niet zulke 
onzin hebben verkondigd. Een kastorplantje wordt in 
een gebied waar er geen bomen zijn ongetwijfeld als een 
grote en goede boom beschouwd. De tegenwoordigheid 
van Jezus Christus was in het land der onontwikkelde 
wilden een groot iets. Maar wat voor gezag heeft Jezus 
Christus tegenwoordig? 


78. “Voorwaar ik zeg U: als gij niet opnieuw wordt 
als de kleine kinderen, zult gij het Rijk der heeten 
zeker niet binnengaan” (Matteüs XVIII, 3). 


Commentaar: Indien slechts bekering het middel is 
om naar de hemel te gaan en het tegenovergestelde de 
hel veroorzaakt, dan is het duidelijk dat niemand de 
zonden of deugden van een ander op zich kan nemen. 
Van mensen te vragen dat zij als kleine kinderen moeten 
worden, bewijst dat de” gezegden van Christus 
onwetenschappelijk en tegen de natuurwetten zijn. Het 
moet zijn bedoeling geweest zijn dat de mensen zijn 
gezegden blindelings, als kinderen, zouden aannemen 
zonder hen te onderzoeken. Vele christenen gedragen 
zich als kinderen of hoe zouden zij anders in zulke 
onredelijke dingen hebben geloofd? Het is ook een 
aanwijzing dat Jezus Christus zelf als een kind was, 
anders zou hij anderen niet geadviseerd hebben als een 
kind te zijn. Iedereen wil dat de andere gelijk wordt aan 
hemzelf. 


* Indien het genezen van de blinden of het opnieuw doen opstaan van doden in 
figuurlijke zin wordt opgevat, stort de hele theorie dat Christus God's zoon is 
en wonderen verricht in mekaar en blijft er niets over van het christelijk geloof 
(Vertaler). 
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79. “En Jezus zei tot zijn leerlingen: Voorwaar, Ik 
zeg U dat een rijke bezwaarlijk in het Rijk der hemelen 
zal ingaan. En wederom zeg ik U: Het is gemakkelijker 
dat een kameel gaat door het oog van de naald, dan dat 
een rijke ingaat in het koninkrijk van God” 

(Matteüs XIX, 23-24). 


Commentaar: Dit bewijst dat Jezus een arme man 
was. De rijken moeten hem zeker niet gerespecteerd 
[381] 
hebben. Daarom schreef hij dit. Maar het principe is niet 
juist. De rijken en de armen hebben beide goede en 
slechte mensen onder hen. Wie een goede daad verricht, 
krijgt goede vrucht en wie een slechte daad verricht 
slechte vrucht. Dit bewijst ook dat Jezus geloofde dat het 
koninkrijk God's gelokaliseerd was, en niet universeel. 


Indien dat zo is, dan is hij geen God. Het koninkrijk 


God's is overal en de vraag van binnentreden of niet 
binnentreden in het koninkrijk rijst helemaal niet. Dit is 
allemaal onzin. Hieruit volgt ook dat rijke christenen 
naar de hel zullen gaan en alle armen naar de hemel. 
Jezus had één punt in overweging moeten nemen. De 
rijken hebben veel meer bronnen dan de armen. Indien 
zij hun geld bedachtzaam voor een rechtvaardig doel 
besteden, kunnen zij geestelijk verhevener zijn dan de 
armen. 

80. “En Jezus zei tot hen: Voorwaar ik zeg U, dat gij 
die Mij gevolgd zijt, bij de wedergeboorte wanneer de 
Mensenzoon zal gezeten zijn op den troon van Zijn 
heerlijkheid, dat gij ook zult zitten op twaalf tronen, 
oordelend de twaalf geslachten van Israël. En wie zal 
verlaten hebben huizen, of broeders, of zusters, of vader, 
of moeder, of vrouw, of kinderen, of akkers verlaat om 
Mijn Naam, die zal honderdvoud ontvangen, en het 
eeuwige leven erven” (Matteüs XIX, 28-29). 


Commentaar: Kijk eens naar de geheime dingen van 
Jezus Christus. Hij wilde dat de mensen, zelfs na zijn 
dood, niet uit zijn netten zouden geraken. Zelfs die 
slechte persoon die zijn meester voor 30 zilverlingen 
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verried, zal met hem op de troon zitten en het geslacht 
Israëls zal niet alleen partijdig beoordeeld worden, maar 
al hun zonden zullen vergeven worden en zij zullen 
oordelen over andere geslachten. Het schijnt hierom te 
zijn dat de christenen zeer partijdig zijn tegenover de 
christenen zelf; als een blanke een kleurling vermoordt, 
wordt hij meestal niet schuldig bevonden en 
vrijgesproken. Hetzelfde recht moet in het paradijs van 
Jezus toegepast worden. Het geheel is open voor allerlei 
bezwaren. Stelt U zich voor dat iemand bij het begin van 
de schepping stierf en een andere een nacht vóór de dag 
van de opstanding. De eerste wachtte dan zo lang vanaf 
het begin tot het eind op zijn berechting, terwijl de 
andere direkt berecht werd, Wat een groot onrecht. 
Degene die naar de hel gaat, zal onbepaalde tijd onder de 
verdoeming lijden en degene die naar de hemel gaat, zal 
de eeuwige hemelse zegen genieten. Dit is-ook een groot- 
onrecht. Beperkte middelen en beperkte handelingen 
moeten beperkte beloningen hebben. 

Verder kunnen niet twee zielen precies dezelfde 
hoeveelheid deugd of ondeugd hebben. Daarom zouden 
er verhoudingsgewijs vele hemelen en vele hellen 
moeten zijn om hen het hun toekomende leed of plezier 
te schenken. Zulk een voorziening is echter nergens in 
de christelijke geschriften getroffen. Daarom is noch de 
bijbel een door God geopenbaard boek, noch Jezus de 
zoon van God. Niemand kan honderd moeders of 
honderd vaders hebben. Elkeen heeft maar één moeder 
en één vader. Het is daarom zeer onzinnig te zeggen dat 
elkeen die huizen of moeder enzovoort heeft opgegeven, 
dezen honderdvoudig terug zal krijgen. Het schijnt dat 
hetgeen de moslims hebben geschreven in hun 
geschriften (dat één man twee-en-zeventig vrouwen in 
het paradijs zal krijgen) van deze bewering in de bijbel 
is afgeleid. 


81. “En ’s morgens vroeg, toen Hij weerkeerde naar 
de stad, kreeg hij honger. Hij zag een vijgeboom langs 
de weg staan en Hij ging er naar toe, maar vond er niets 
dan bladeren aan, en Hij zei: In eeuwigheid zult gij geen 
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vrucht meer dragen! En de vijgeboom verdorde 
terstond” (Matteüs XXI, 18-19). 


Commentaar: Alle christen missionarissen beweren 
dat Jezus Christus zeer kalm, vredelievend, vrij van 
kwaadheid enzovoort was. Maar dit verhaal wijst er op 
dat hij zeer heetgebakerd was en geen kennis van de 
seizoenen droeg. Hij gedroeg zich als een wilde. De 
boom is een onbewust ding. Wat voor fout kon zij 
begaan om de vloek te verdienen? Er wordt verteld dat 
zij verdorde. Dit kan echter niet vanwege de vloek zijn. 
Indien U zegt dat het gedaan is door één of ander giftig 
middel, kunnen wij het nog geloven. 

[382] 

82. “Na de verdrukking van die dagen zal de zon 
verduisterd worden, en de maan zal haar schijnsel niet 
geven, en de sterren zullen van de hemel vallen en de 
krachten van de hemelen zullen bewogen worden” 
(Matteüs XXTV, 29). 


Commentaar: Hallo, Jezus! Welke wetenschap leerde 
U dat de sterren zullen vallen? Welke krachten van de 
hemel zullen bewogen worden? Indien Jezus een beetje 
ontwikkeling had gehad, zou hij geweten hebben dat de 
sterren werelden op zichzelf zijn en niet kunnen vallen. 
Dit bewijst dat Jezus in een timmerman’s geslacht 
geboren werd. De hem bekende onderwerpen waren het 
zagen van hout, het schaven, het snijden en de stukken 
aan mekaar timmeren. Plotseling kwam het in hem op 
ook als een Profeet in dat onbeschaafd land op te treden. 
Hij begon toen zo te spreken. Hij zei vele goede dingen, 
maar veel meer slechte. De wilden van dat land 
geloofden hem. Indien Europa toentertijd even verlicht 
ware geweest als zij nu is, zouden zijn bovenmenselijke 
beweringen helemaal geen effekt hebben gehad. Nu zijn 
zij zeer hoog ontwikkeld, maar politieke overwegingen 
en koppigheid laten hen niet toe deze holle religie te 
laten en het vedisch geloof aan te nemen. Dit is een 
groot gebrek in hen. 
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83. “De hemel en de aarde zullen voorbijgaan, maar 
Mijn woorden zullen geenszins voorbijgaan” 
(Matteüs XXIV, 35). 


Commentaar: Dit verraadt ook domheid en gebrek 
aan ontwikkeling. Waar kan het uitspansel naar toe 
gaan? Als het uitspansel geen vast lichaam is, wie kan 
haar dan zien weggaan? Zelfverheerlijking betaamt de 
goede mensen niet. 


84. “Dan zal Hij zeggen ook tot degenen, die aan de 
linkerhand zijn: Gaat weg van Mij, gij vervloekten! In 
het eeuwige vuur, dat door de duivel en zijn engelen 
bereid is” (Matteüs XXV, 41). 


Commentaar: Hoe hoogst onrechtvaardig is het zijn 
eigen leerlingen naar de hemel en de anderen naar het 
eeuwig vuur te zenden. Als er geen uitspansel zal zijn, 
waar zullen er dan eeuwig vuur, hel of hemel zijn? 
Indien God de Satan en zijn engelen niet had gemaakt, 
zou Hem de moeite bespaard zijn gebleven zulk een hel 
en haar toebehoren te maken. Als Satan niet bevreesd 
was voor God, wat voor God is Hij dan? Satan was 
God's eigen engel. Hij kwam in opstand en God kon 
hem niet arresteren en gevangen zetten noch hem doden. 
Waarin ligt de goddelijkheid van Jezus Christus als hij 
zelf door deze Satan veertig dagen lang uitgehongerd 
werd? Daar ook Jezus niets tegen hem kon beginnen, 
was het nodeloos dat hij God’s zoon genoemd werd. 
Daarom is noch Jezus Christus God’s zoon noch de God 
van de bijbel de ware God. 


85. “Toen ging één van de twaalf, genaamd Judas 
Iskariot, tot de hogepriesters, en zei: Wat wilt gij mij 
geven, en ik zal Hem U overleveren? En zij hebben hem 
dertig zilveren penningen gegeven” 

(Matteüs XXVI, 14-15). 

Commentaar: Zie eens. Hier liggen alle wonderen en 
goddelijkheid van Jezus Christus voor U neer. Zelf 
degene die zijn hoofdleerling was, kon niet rechtgeaard 


748 HOOFDSTUK XIII 


gemaakt worden door zijn vereniging met hem. Hoe kan 
hij dan anderen rein van ziel maken na zijn dood? In wat 
een grote verwarring verkeren de volgelingen die 
vertrouwen in hem hebben en op hem rekenen voor hun 
zaligwording? Hij die niets goeds kon maken van de 
leerling die in direkt contact met hem was, kan 
klaarblijkelijk niets doen voor anderen, na zijn dood. 
[383] 

83. “En als zij aten, nam Jezus het brood, en 
gezegend hebbende, brak Hij het en gaf het aan de 
leerlingen met de woorden: Neemt en eet, dit is mijn 
lichaam. En Hij nam de beker, en gedankt hebbende, 
reikte Hij hun die toe met de woorden: Drinkt allen 
hieruit. Want dit is Mijn bloed, het bloed des van het 
Verbond dat voor velen vergoten zal worden tot 
vergeving van de zonden” (Matteüs XXVI, 26-28). 


Commentaar: Geen enkel beschaafd mens zal zulke 
dingen doen behalve de onontwikkelde wilde om aan 
zijn leerlingen te zeggen dat hun brood zijn lichaam is 
en hun drank zijn bloed. En dit ding noemen de 
hedendaagse christenen “Het heilig avondmaal”, dat wil 
zeggen alles wat zij bij die gelegenheid eten en drinken, 
beschouwen zij als het vlees en bloed van Jezus 
Christus. Hoe griezelig? Hoe kunnen deze mensen 
anderen met rust laten als zij niet eens het vlees en bloed 
van hun eigen leermeester kunnen sparen, en dit als 
voedsel en drank gebruiken? 


87. “Petrus en de twee zonen van Zebedeüs nam Hij 
met zich mee. Hij begon bedroefd en beangst te worden. 
Toen zei Hij tot hen: Mijn ziel is geheel bedroefd tot de 
dood toe; blijft hier en waakt met Mij. Nadat Hij een 
weinig verder was gegaan, viel Hij op Zijn aangezicht, 
bad en zei: Mijn Vader, indien het mogelijk is, laat deze 
beker van Mij voorbijgaan! Maar niet gelijk Ik wil, maar 
gelijk Gij wilt” (Matteüs XXVI, 37-39). 


Commentaar: Kijk eens. Indien Jezus Christus God’s 
zoon ware geweest of de ziener van de drie tijden, dat 
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wil zeggen als hij alwetend en ontwikkeld ware geweest 
en niet een gewone man, zou hij niet zulke onjuistheden 
hebben uitgehaald. Het is duidelijk dat het verhaal dat 
Jezus de Zoon van God, kenner van het verleden en de 
toekomst en de vergever van zonden was, valselijk door 
Jezus of zijn leerlingen is verteld. Dit bewijst dat Jezus 
een zeer gewone domme man was, en geen geleerde 
noch een yogi noch een adept. 


88. “En terwijl Hij nog sprak, kwam Judas, één van 
de twaalf, en met hem een grote schare, met zwaarden 
en stokken, gezonden van de hogepriesters en, de 
oudsten van het volk. En die Hem verried, had hun een 
teken gegeven, zeggende: Dien ik zal kussen, Die is het, 
grijpt hem. En terstond kwam hij tot Jezus en zei: Wees 
gegroet, Rabbi, en hij kuste Hem. Maar Jezus zei tot 
hem: Vriend! waartoe zijt gij hier? Toen kwamen zij toe 
en sloegen de handen aan Jezus en grepen hem. Doch dit 
alles is geschied, opdat de Schriften van de Profeten 
zouden vervuld worden. Toen vluchtten al de leerlingen 
en lieten Hem achter. Maar ten laatste kwamen twee 
valse getuigen, en zeiden: Deze heeft gezegd: Ik kan den 
tempel van God afbreken en in drie dagen weer 
opbouwen. En de hogepriester stond op en zei tot Hem: 
Antwoord gij niets? Waar getuigen dezen tegen U? 
Doch Jezus zweeg. En de hogepriester zei tot Hem: Ik 
bezweer U bij de levenden God, dat Gij ons zegt, of Gij 
zijt de Christus, de zoon van God? 

Jezus zei tot hem: Gij hebt het gezegd. Doch ik zeg 
U: van nu aan zult gij zien de Mensenzoon zittende ter 
rechterhand van de kracht van God, en komende op de 
wolken van de hemel. Toen verscheurde de hogepriester 
(in droefheid) zijn kleren en zei: Hij heeft God gelasterd, 
wat hebben wij nog getuigen nodig? Ziet, nu heb gij Zijn 
godslastering gehoord. Wat denkt U? En zij zeiden: Hij 
is de dood schuldig. Toen spuwden zij in Zijn aangezicht 
en sloegen Hem met de vuisten. En anderen gaven Hem 
met een stok en zeiden: Profeteer ons, Christus! Wie is 
het, die U geslagen heeft! En Petrus zat buiten in de 
zaal, en een dienstmaagd kwam tot hem, en zei: Gij 
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waart ook met Jezus, de Galileër. Maar hij loochende het 
voor allen: Ik weet niet wat gij zegt. Hierna ging hij naar 
het poortgebouw, maar een ander dienstmeisje merkte 
hem op, en zei: Deze was ook met Jezus den Nazarener. 
En hij loochende het wederom met een eed: Ik ken die 
mens niet. Even daarna kwamen de omstanders 
dichterbij en zeiden tot Petrus: Waarlijk gij zijt ook van 
die, het is duidelijk aan je spraak te horen. Toen begon 
hij zich te vervloeken en te zweren: Ik ken de mens niet” 
(Matteüs XXVI, 47-50, 56, 61-72, 74). 

[384] 

Commentaar: Zie eens. Jezus Christus bezat niet eens 
het vermogen of de occulte macht om sterk geloof in 
zijn leerlingen te planten. Zij zouden hun leraar, 
desnoods ten koste van hun leven, niet mogen hebben 
verraden, leugens verteld of hem verloochend hebben. 
Jezus bezat ook geen wonderkracht. Er staat in het oude 
Testament geschreven dat het huis van Lot door vele 
mannen werd aangevallen, teneinde de gasten te doden. 
Er waren daar toen twee boodschappers van God 
(engelen) die de aanvallers verblind maakten. Alhoewel 
dit verhaal vals is, had Jezus Christus niet eens zulk een 
macht. En toch vertellen de christenen heden ten dage 
over de macht van Jezus Christus. Elk ander middel zou 
beter geweest zijn dan zulk een vernederende dood, dat 
wil zeggen hij zou tot de dood toe kunnen strijden, of het 
lichaam door Yoga samädhi verlaten, of op een andere 
manier een eind aan zijn leven kunnen gemaakt hebben. 
Maar hoe zou hij aan zulke dingen kunnen denken als hij 
helemaal geen kennis bezat? Zie nu eens wat Jezus zegt: 


89, “Of meent gij dat Ik mijn Vader nu niet kan 
bidden, en Hij zal mij meer dan twaalf legioenen 
engelen sturen?” (Matteüs XXVI, 53). 


Commentaar: Hij bedreigt en schept op over de 
grootheid van zijn vader en kan toch niets doen. Hoe 
vreemd is dat? Toen de hogepriester zei: “Antwoordt gij 
niets? Wat getuigen dezen tegen U?” bleef Jezus stil. 
Dat was niet goed. Hij zou daar alles verteld moeten 
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hebben wat waarheid was. Het was niet juist om op te 
scheppen. Eén ding staat echter vast. Ook de personen 
die een valse aanklacht tegen hem inbrachten en hem 
doodden waren verkeerd. Jezus Christus had niet zulk 
een misdaad gepleegd dat hij zulk een behandeling 
verdiende. Maar die mensen waren ook wilden. Zij 
hadden geen zin voor recht. Het zou beter voor beiden 
geweest zijn als Jezus niet had opgeschept dat hij God’s 
zoon was, en als zij hem niet zo wreed hadden 
behandeld. Maar waar moesten zij zulke kennis en zulke 
rechtvaardigheid vandaan halen? 


90. “En Jezus stond voor de landvoogd en deze stelde 
Hem de vraag: Zijt Gij de Koning van de joden? En 
Jezus zei tot hem: Gij zegt het. Maar Hij antwoordde 
hem verder niet, zodat de landvoogd zich zeer 
verwonderde. Pilatus zei tot hen: Wat zal ik dan doen 
met Jezus, die genaamd wordt Christus? Zij zeiden allen 
tot hem: Laat Hem gekruisigd worden! Toen liet hij hun 
Barabbas los, maar Jezus gegeseld hebbende, gaf Hij 
Hem over om gekruisigd te worden. Toen namen de 
krijgsknechten van de landvoogd Jezus met zich in het 
rechthuis, en vergaderde over Hem de ganse bende. En 
toen zij Hem bespot hadden, deden zij Hem de mantel 
af, en deden Hem Zijn klederen aan, en leidden Hem 
heen om te kruisigen. En gekomen bij de plaats 
genaamd Golgotha, of schedelplaats, gaven zij Hem 
[385] 
edik met gal gemengd te drinken; en als Hij dat 
gesmaakt had, wilde Hij niet drinken. En zij stelden 
boven Zijn hoofd Zijn beschuldiging geschreven: Deze 
is Jezus, De Koning van de joden. En terstond één van 
hen toelopende, nam een spons, drenkte die in zure wijn, 
stak ze op een rietstok en gaf Hem te drinken. En Jezus, 
wederom met een grote stem roepende, gaf den geest” 
(Matteüs XXVII, 11, 14, 22, 26-37, 48, 50). 


Commentaar: Het was inderdaad heel slecht wat deze 
boosaardigen met Jezus Christus uithaalden. Maar hij is 
ook verkeerd. God heeft geen zoon noch is Hij de vader 
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van enig mens. Indien Hij de vader van een man is, zal 
hij ook de schoonvader of zwager of familielid van een 
andere man moeten zijn. Toen hij door de hogepriester 
ondervraagd werd, moest hij de naakte waarheid verteld 
hebben. Het is in zoverre juist dat indien de wonderen, 
die allen tot dan toe aan hem waren toegeschreven, waar 
waren, hij ook van het kruis moest zijn afgekomen en al 
de aanwezigen tot zijn leerlingen hebben gemaakt. 
Indien hij God’s zoon ware geweest, zou God hem gered 
hebben. Indien hij de ziener van de drie tijden was 
geweest, zou hij de azijn met gal gemengd niet eerst na 
het geproefd te hebben, gelaten hebben. Hij zou door 
zijn alwetendheid haar smaak gekend moeten hebben. 
Indien hij wonderkracht bezat, zou hij niet gestorven 
zijn. Dit bewijst dat hoe slim een mens ook moge zijn, 
uiteindelijk de waarheid als waarheid uitkomt, en 
onwaarheid als onwaarheid. Dit bewijst ook dat Jezus 
Christus enigszins beter was dan die wilden alhoewel hij 
noch een wonderdoener, noch God’s zoon, noch geleerd 
was. Indien hij dat was geweest, zou hij niet zoveel 
hebben geleden. 


21. “En zie, er geschiedde een grote aardbeving, want 
een engel van de Heer, nederdalend uit de hemel, kwam 
en wentelde de steen af van de deur, en zat erop. Hij is 
hier niet, want Hij is opgestaan, gelijk Hij gezegd heef. 
Komt herwaarts, ziet de plaats waar de Heer gelegen 
heeft. En toen zij heengingen om Zijn leerlingen te 
boodschappen, zie, Jezus is haar tegemoet gekomen, 
zeggende: Weest gegroet! En zij, tot Hem komende, 
grepen Zijn voeten en aanbaden hem. Toen zei Jezus tot 
haar: Vreest niet; gaat en boodschapt aan Mijn broeders, 
dat zij heengaan naar Galilea en aldaar zullen zij Mij 
zien. En de elf leerlingen zijn heengegaan naar Galilea 
naar de berg, waar Jezus hen aangewezen had. En Jezus, 
bij hen komende, sprak tot hen: Mij is gegeven alle 
macht in hemel en op aarde. En ziet, Ik ben met U al de 
dagen tot de voleinding van de wereld. Amen” 

(Matteüs XXVIII, 2, 6, 9-10, 16-18, 20). 
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Commentaar: Dit is ook niet aannemelijk daar het 
tegen de natuurwetten en alle wetenschap is. Door te 
geloven dat God een schare boodschappers had die Hij 
hier en daar zond en dat Hij op de aarde kwam, hebben 
zij God tot het peil van een provincie-ontvanger 
(Lahsildär) neergehaald. Ging Christus met hetzelfde 
lichaam naar de hemel? En kwam hij met hetzelfde 
lichaam weer tot leven? Was het hetzelfde lichaam toen 
de vrouwen zijn voeten aanraakten en hem begroetten? 
Waarom rotte het lichaam niet in drie dagen? Het is de 
reinste verwaandheid om met eigen mond te verklaren: 
“Mij is gegeven alle macht in hemel en op aarde”. Het is 
onmogelijk dat Jezus Christus zijn leerlingen ontmoette, 
en met hen sprak. Indien het waar was, waarom worden 
[386] 
de doden nu niet weer levend gemaakt en waarom gaan 
zij nu niet met hetzelfde lichaam naar de hemel? 

Tot zover over het Evangelie van Matteüs. Nu zullen 
wij het Evangelie volgens Marcus behandelen. 


Het Evangelie volgens Marcus 
92. “Is deze niet de timmerman?” (Marcus VI, 3). 


Commentaar: Jozef was een timmerman. Daarom 
was Jezus ook een timmerman, daar hij enige tijd aan dit 
vak deed. Maar nadien had hij aspiraties om een Profeet 
te worden en slaagde hij erin zich als God’s zoon uit te 
geven. De wilden geloofden hem en zo verspreidde hij 
zijn streken. Onenigheid en tweedracht zijn zijn 
voornaamste werken. 

Het Evangelie volgens Lukas 

93. “En Jezus zei tot hem: Wat noemt gij Mij goed? 
Niemand is goed, dan één, namelijk God” 

(Lucas XVIII, 19). 


Commentaar: Als Jezus zelf in één God, één zonder 
tweede, gelooft, hoe zijn dan de missionarissen er toe 
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gekomen om in de drie-eenheid van de Vader, de Zoon 
en de Heilige Geest te geloven? 


94, “Zodra hij vernam dat Hij uit het gerechtsgebied 
van Herodes kwam, stuurde hij Hem naar Herodes, die 
in die dagen eveneens in Jerusalem verbleef. Herodes 
toonde zich zeer verheugd toen hij Jezus te zien kreeg. 
De verhalen over Hem hadden hem sinds geruime tijd 
daarnaar doen verlangen en hij hoopte Hem nu een of 
ander wonder te zien verrichten. Hij stelde Hem allerlei 
vragen maar Jezus gaf hem geen antwoord” 


(Lucas XXTII, 7-9). 


Commentaar: Dit is niet in het Evangelie van Matteüs 
aangehaald, daarom is dit ook niet bewezen daar de 
getuigenissen allen overeen moeten komen. Indien Jezus 
knap en wonderdoend was geweest, zou hij Herodes 
geantwoord moeten hebben en hem ook enige wonderen 
getoond moeten hebben. Dit bewijst dat Jezus noch 
kennis noch wonderkracht bezat. 


Het Evangelie volgens Johannes 


95. “In den beginne was het Woord en het Woord 
was bij God, en het Woord was God. Dit was in den 
beginne bij God. Alle dingen zijn door Hem geworden, 
en zonder Hem is geen ding geworden, dat geworden is. 

In Hem was leven en het leven was het licht van de 
mensen” (Johannes I, 1-4). 


Commentaar: Zonder een spreker kan er in den 
beginne geen woord bestaan. Indien het woord met God 
was, is het zeggen dat ‘in den beginne het woord er was’ 
van geen betekenis. Het woord kan nooit God wezen. 
Als het woord zowel God was als met God was, dan kan 
noch de eerste verklaring dat er in den beginne het 
woord was noch de tweede verklaring dat het woord 
God was, opgaan. Een woord kan nooit het heelal 
scheppen alvorens er materiële oorzaak bestaat. De 
schepper kan de wereld stilzwijgend scheppen zonder 
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enig woord te uiten. Wat was het leven en waar was het? 
De passage ‘in Hem was leven’ bewijst dat de zielen 
eeuwig zijn. Indien dit juist is dan zou het blazen van 
leven in de neusgaten van Adam door God verkeerd 
zijn. Is het leven slechts het licht van de mensen en niet 
dat van dieren?’ 


96. “Het avondmaal was begonnen. De duivel had 
reeds aan Judas Iskariot, de zoon van Simon ingegeven 
om Hem over te leveren” (Johannes XIII, 2). 


Commentaar: Dit is niet juist. Nu vragen wij aan de 
christenen: Als de Satan allen verleidt, wie verleidt 
[387] 
dan de Satan? Als de Satan zelf verleid kan worden, 
kunnen de mensen ook door zichzelf verleid worden. Er 
bestaat dan geen reden om het bestaan van Satan aan te 
nemen. Indien God de maker en de verleider van Satan 
is, dan is dezelfde Satan de God van de christenen. Het 
is God die allen middels Satan verleidt. Kan God zulke 
dingen doen? Het is mogelijk dat de schrijver van de 
christelijke geschriften of de uitvinders van de theorie 
dat Jezus God's zoon was Satans kunnen geweest zijn. 
Maar noch het boek is door God geopenbaard, noch is 
de God daarin genoemd de ware God, noch is Jezus 
Christus de zoon van God. 


97. “Uw hart worde niet ontroerd; jullie gelooft in 
God, gelooft ook in Mij. In het huis van Mijn Vader zijn 
vele woningen; anderszins zou ik het U gezegd hebben: 
Ik ga heen om U een plaats te bereiden. En zo wanneer 
Ik heen zal gegaan zijn, en U een plaats zal bereid 
hebben, kom ik weder en zal U tot Mij nemen, opdat gij 
ook zijn moogt, waar Ik ben. Indien jullie Mij gekend 
had, zoudt gij ook Mijn Vader gekend hebben; en van nu 
kent gij Hem, en hebt Hem gezien” 

(Johannes XIV, 1-3, 6- 7). 


* Swämi Dayänanda heeft deze vraag bijgevoegd, daar de Christenen niet 
geloven dat dieren zielen hebben. (Vertaler) 
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Commentaar: Let eens op de woorden van Jezus. Zijn 
zij iets anders dan bedrog? Indien hij niet zo sluw ware 
geweest, wie zou in zijn religie gevangen kunnen 
worden? Had Christus het monopolie van zijn Vader? 
Indien Hij op Christus rekent, is Hij geen God, maar een 
ondergeschikte. God kan niet luisteren naar iemands 
bemiddeling. Had niemand zich ooit God gerealiseerd 
vóór Christus? Indien dat zo is, waarom maakte Christus 
zoveel opgang voor de plaats? Het is niets anders dan 
verwaandheid om zichzelf “de weg, de waarheid en het 
leven” te noemen. Er bestaat geen enkel bewijs dat dit 
waar is. 


98. “Voorwaar, voorwaar zeg ik U: die in Mij 
gelooft, de werken die ik doe, zal hij ook doen, en zal 
meer doen dan deze, want Ik ga heen tot Mijn Vader ” 
(Johannes XIV, 12). 


Commentaar: Zie eens. Indien de christenen geloof in 
Jezus Christus zouden hebben, waarom maken zij dan de 
doden niet weer levend? Indien dit geloof hen niet in 
staat stelt wonderen te verrichen, volgt hieruit dat ook 
Jezus Christus geen wonderen verrichtte. Hij zegt zelf 
dat de mensen grotere werken zullen uitvoeren. Maar de 
christenen kunnen niets doen. Wie is intellectueel zo 
blind dat hij gelooft in de wonderen van Jezus zoals de 
doden weer levend maken, enzovoort? 


99. “En dit is het eeuwige leven, dat zij U kennen, de 
enige waarachtige God en Jezus Christus, dien Gij 
gezonden hebt” (Johannes XVII, 3). 


Commentaar: Als God één is zonder een tweede dan 
is de christelijke drie-eenheid (Vader, Zoon en Heilige 
Geest) van geen enkele betekenis. 

Zo staat het Evangelie op vele plaatsen vol van zulke 
tegenstrijdigheden. 
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De Openbaring van Johannes 
Dit zijn de woorden van Johannes: 


100. “Vierentwintig tronen omringden de troon; en 
op de tronen zag ik de vierentwintig ouderlingen zitten, 
bekleed met witte klederen, en zij hadden gouden 
kronen op hun hoofden. En van den troon gingen uit 
bliksemen en donderslagen en stemmen; en zeven vurige 
lampen waren brandende voor den troon, en die zijn de 
zeven geesten van God. En voor de troon was als een 
glazen zee, kristal gelijk; en in het midden van de troon, 
vlier dieren, bezaaid met ogen van voren en van 
achteren” (Openbaring IV, 4-6). 


Commentaar: Zie eens. Het christelijk paradijs is 
gelijk een stad, en hun God is vuur gelijk een lamp. Het 
[388] 
is absurd dat God een gouden kroon enzovoort draagt of 
dat de dieren ogen van voren en van achteren hebben. 
Wie zal zulke dingen geloven? En dan worden er vier 
dieren genoemd, de leeuw enzovoort. 


101, “En ik zag in de rechterhand van Hem die op 
den troon zat, een boek, geschreven van binnen en van 
buiten, verzegeld met zeven zegelen. En ik zag een 
sterke engel uitroepende met een grote stem: wie is 
waardig het boek te openen, en zijn zegelen open te 
breken? En niemand in de hemel, noch op de aarde, 
noch onder de aarde, kon het boek openen, noch het 
inzien. En ik weende zeer, omdat niemand waardig 
gevonden was, om het boek te openen, en te lezen, noch 
het in te zien” (Openbaring V, 1-4). 


Commentaar: Zie nu eens de grootheid van de tronen 
en de mensen in het christelijk paradijs! En dan het boek 
met de vele zegels die niemand in de hemel of op de 
aarde kan openen of ontvouwen. Johannes huilt en een 
ouderling zegt dat het Christus is die het zal openen. De 
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bedoeling is “Alle lofzang voor de bruidegom, wie hij 
ook moge wezen’. Alle grootheid wordt aan Jezus 
toebedacht. Dit is allemaal grootpraat, zonder enige 
grond. 


102. “En ik zag en zie! In het midden van de troon en 
van de vier dieren en in het midden van de ouderlingen, 
een Lam, staande als geslacht, met zeven hoornen en 
zeven ogen; dit zijn de zeven geesten van God, die 
uitgezonden zijn in alle landen” (Openbaring V, 6). 


Commentaar: Kijk eens naar de mentale struktuur 
van Johannes’ dromen. Die hemel heeft alleen 
christenen, vier dieren en Christus. Niemand anders. 
Wat een verwonderlijk iets is dat Jezus op aarde slechts 
twee ogen en twee horens had, maar toen hij naar de 
hemel ging hij zeven ogen en zeven horens kreeg. En de 
zeven geesten van God werden de horens en ogen van 
Christus. Hoe geloofden de christenen dit alles? Hebben 
zij hierbij logisch gedacht? 


103. “En toen Hij dat boek genomen had, vielen de 
vier dieren en de vierentwintig ouderlingen voor het 
Lam neder, elk met een citer in de hand en gouden 
schalen vol reukwerk, en dat zijn de gebeden van de 
heiligen’ (Openbaring V, 8). 


Commentaar: Toen Jezus Christus niet in de hemel 
was, wie aanbaden deze arme schepsels dan met 
wierook, lampen en andere offers? Enerzijds verwerpen 
de Protestantse christenen beeldenverering en anderzijds 
is hun hemel de citadel van beeldenverering. 


104. “En ik zag, toen het Lam één van de zegelen 
geopend had, en ik hoorde één uit de vier dieren zeggen, 
als een stem van een donderslag: Kom en zie! 

(Openbaring VI, 1) 

En een ander paard ging uit, dat vuurrood was; en 
dien, die daarop zat werd macht gegeven den vrede te 
nemen van de aarde, en dat zij elkander zouden doden: 
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en hem werd een groot zwaard gegeven. (Openbaring 
VI, 4). 

En toen Hij het derde zegel geopend had, hoorde ik 
het derde dier zeggen: Kom en zie! En ik zag, en zie, een 
zwart paard, en die daarop zat, had een weegschaal in 
zijn hand, En toen Hij het vierde zegel geopend had, 
hoorde ik een stem van het vierde dier, dat zei: Kom en 
zie! En ik zag, en zie een vaal-groen paard, en die 
daarop zat, zijn naam was de dood; en de hel volgde 
hem na. En hun werd macht gegeven om te doden tot het 
vierde deel van de aarde, met zwaard en met honger, en 
met de dood, en door de wilde beesten van de aarde” 
(Openbaring VI, 1-5, 7-8). 


Commentaar: Zie eens. Is dit niet een grotere onzin 
dan dat van de Puräna’s? Hoe konden er ruiters 
[389] 
onder de zegels van het boek zijn? En zij hebben zelfs 
deze droomtaal geloofd. Welke domheid men hen ook 
zal toeschrijven, is te weinig. 


105. “En zij riepen met luide stem: Hoe lang, o 
heilige en waarachtige Heerser, zult Gij ons oordeel 
uitstellen en ons bloed niet wreken op de bewoners der 
aarde? En aan ieder van hen werden lange witte klederen 
gegeven; en hun werd gezegd, dat zij nog een kleine tijd 
rusten zouden, totdat het getal volledig zou zijn van hun 
broeders die evenals zij in dienst van God gedood 
zouden worden” (Openbaring VI, 10-11) 


Commentaar: De christenen kunnen als arrestanten 
beschouwd worden die huilen en smeken om berechting 
van hun zaken. Degene die de vedische leer aanneemt, 
zal geen tijd verliezen in het verkrijgen van berechting. 
Aan de christenen kan gevraagd worden: Is de rechtszaal 
van God dezer dagen gesloten? Wordt er nu geen recht 
gesproken? Zitten de rechters zonder werk? Zij zullen 
niet in staat zijn op deze vragen te antwoorden. En hun 
God is ook aan driften onderhevig. Hij begint met zich 
op de vijanden te wreken ter hunner behoeve. Zij zijn 
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van een zeer bloeddorstige aard daar zij zichzelf na de 
dood op hun vijanden wreken. Zij kennen helemaal geen 
vrede. Waar er geen vrede bestaat, is er geen eind aan 
lijden. 


106. “En de sterren van de hemel vielen op de aarde, 
gelijk een vijgeboom zijn onrijpe vijgen afwerpt, als hij 
van een grote wind geschud wordt. En de hemel is 
weggeweken, als een boek dat toegerold wordt; en alle 
bergen en eilanden zijn bewogen uit hun plaatsen” 
(Openbaring VI, 13-14). 


Commentaar: Bezie eens de profetie van Johannes. 
Hij was een domme man en vertelde daarom zulke 
verhalen. De sterren zijn allen werelden op zichzelf. Hoe 
kunnen zij op deze aarde vallen? En de zwaartekracht 
van de zon, enzovoort zal hen niet hier en daar doen 
gaan. Denkt hij dat het uitspansel een mat is? Dit 
uitspansel is geen vast lichaam zodat iemand haar zou 
kunnen oprollen of haar verzamelen. Johannes 
enzovoort waren allen wilden. Wat wisten zij van deze 
dingen af? 


107. “En ik hoorde het getal getekenden: 
honderdvierenveertig duizend waren getekend uit alle 
geslachten van de kinderen Israëls. Uit het geslacht van 
Juda waren twaalfduizend getekend; uit het geslacht van 
Ruben waren twaalfduizend getekend; uit het geslacht 
van God waren twaalfduizend getekend” 

(Openbaring VII, 4-5). 


Commentaar: Is de God die staat afgebeeld in de 
bijbel enkel de God van de Israëliërs of van de hele 
wereld? Anders had Hij namelijk niet alleen de 
onbeschaafde personen geholpen. Aangezien Hij slechts 
hen hielp en niet aan anderen dacht, is Hij helemaal geen 
God. De bezegeling van de mannen in de Israëlische 
stammen is slechts toe te schrijven aan onwetendheid en 
illusies voortkomend uit het brein van Johannes. 
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108. “Daarom zijn zij voor de troon van God, en 
dienen Hem dag en nacht in Zijn tempel; en Die op den 
troon zit, zal hen overschaduwen” (Openbaring VII, 15). 


Commentaar: Is het niet slechts een grote 
beeldenverering? Of is hun God niet een lichamelijk 
wezen dat een plaats kreeg toegewezen als persoon? 
Slaapt de God van de christenen niet ’s nachts? Zijn 
slaap zal dan namelijk vaak worden verstoord als Hij 
overdag en ’s nachts wordt gewekt. Het is waarschijnlijk 
dat Hij dan in de war en ongezond is. 


109. “En er kwam een andere engel en stond aan het 
altaar met een gouden wierookvat; en hem werd veel 
reukwerk gegeven, opdat hij het met de gebeden van alle 
heiligen zou leggen op het gouden altaar; dat voor de 
troon is. En de rook van het reukwerk met de gebeden 
van de heiligen, ging op van de hand van de engel vóór 
God. En de engel nam het wierookvat en vulde dat met 
het vuur van het altaar en wierp het op de aarde; en er 
[390] 
kwamen stemmen en donderslagen en bliksems en een 
aardbeving” (Openbaring VIII, 3-5). 


Commentaar: Kijk nu. Zelfs in het paradijs is er een 
altaar, wierook, aanbidding, en het geluid van 
trompetten. Is het christelijke paradijs minder dan de 
tempels van de vairägi's? Nee, er is juist veel meer 
pracht, praal en show! 


110. “En de eerste engel stak de trompet en er kwam 
hagel en vuur, gemengd met bloed, en zij zijn op de 
aarde geworpen; en het derde deel van de aarde is 
verbrand, en al het groene gras is verbrand” 

(Openbaring VIII, 7). 


Commentaar: Hoe grappig zijn deze christen profeten 
toch? God, de boodschappers van God, trompetgeschal 
en de opstanding! Dit alles klinkt als het plezier maken 
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van kinderen. Is zo iets mogelijk bij de beëindiging van 
de wereld? 


111. “En de vijfde engel stak de trompet en ik zag 
een ster vallen uit de hemel op de aarde en haar werd 
gegeven de sleutel van de put van de afgrond. En zij 
heeft de put van de afgrond geopend; en er is rook 
opgegaan uit de put, als rook uit een grote oven; en de 
zon en de lucht zijn verduisterd geworden van de rook 
van de put. En uit de rook kwamen sprinkhanen op de 
aarde, en hun werd macht gegeven, gelijk de 
schorpioenen van de aarde macht hebben. En hun werd 
gezegd dat zij het gras van de aarde niet zouden 
beschadigen, noch enige groente, noch enige boom, dan 
de mensen alleen, die het zegel van God op hun 
voorhoofden niet hebben, zij zouden gepijnigd worden, 
vijf maanden” (Openbaring IX, 1-4). 


Commentaar: Vielen de sterren op dezelfde engelen 
en in dezelfde hemel bij het horen van het 
trompetgeschal? Op de aarde vielen zij niet. Bewaarde 
God de put en de sprinkhanen speciaal voor de dag van 
de berechting? Konden zij de zegels lezen en weten dat 
zij de gezegelde mensen niet moesten bijten? Dit is 
slechts een fraude van de christen missionarissen om de 
mensen te beïnvloeden dat, indien zij geen christenen 
worden, sprinkhanen hen zullen bijten. Zulke dingen 
kunnen alleen in onbeschaafde landen verspreid worden, 
en niet in Äryävarta (India). 


112. “En het getal van de ruiterscharen was 
twintigduizendmaal tienduizend; en ik hoorde hun 
aantal” (Openbaring LX, 16). 


Commentaar: Waar zouden er zoveel paarden in de 
hemel moeten blijven? Waar zouden zij grazen? Waar 
zouden zij wonen? Waar zouden zij hun gevoeg moeten 
doen? Hoe verschrikkelijk zou de lucht van hun 
uitwerpselen moeten zijn. Alle Árya’s hebben hun 
handen gewassen van zulk een hemel, zulk een God en 
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zulk een religie. Het zou zeer goed zijn als de christenen 
ook, door de genade van de Almachtige God, van zulke 
absurditeiten bevrijd konden worden. 


113. “En ik zag een andere sterke engel, afkomende 
van den hemel, die bekleed was met een wolk, en een 
regenboog was boven zijn hoofd; en zijn aangezicht was 
als de zon, en zijn voeten waren als pilaren van vuur. En 
hij had in zijn hand een boek, dat geopend was; en hij 
zette zijn rechtervoet op de zee, en de linker op de 
aarde” (Openbaring X, 1-2). 


Commentaar: Bezie eens de verhalen over deze 
engelen. Zij overtreffen de verhalen van de Puräna’s. 


114, “Daarna werd mij als meetstok een rietstengel 
gegeven, met de woorden: sta op en meet de tempel van 
God en het altaar, en degenen die daarin aanbidden” 

(Openbaring XI, 1). 


Commentaar: Niet alleen op aarde, maar ook in het 
paradijs van de christenen worden er tempels gebouwd 
en gemeten. Precies zoals hun paradijs is, zo zijn hun 
gezegden. Daarom eten en drinken de christenen bij “het 
heilig avondmaal” met het gevoel dat dit het vlees en het 
bloed van Hun Heer Jezus Christus is. Hun kerken zijn 
vol met het kruisbeeld, hetgeen zuivere beeldenverering 
is. 

115. “En de tempel van God in den hemel is geopend 
geworden, en de ark van Zijn verbond is gezien in Zijn 
tempel” (Openbaring XI, 19). 

[391] 

Commentaar: De tempel van het paradijs moet 
constant gesloten zijn. Het wordt misschien op bepaalde 
tijden geopend. Kan er ook een tempel van God 
bestaan? De Grote God, zoals in de Veda’s beschreven, 
is aldoordringend en kan geen tempel hebben. Dan is de 
God van de christenen belichaamd. Hij kan een tempel 
op aarde zowel als in de hemel hebben. Zoals er hier in 
India een lawaai van bellen en trompetten bestaat in de 
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tempels, moet dat ook het geval zijn in de hemel. 
Kunnen alleen de christenen de ark van het testament 
zien? Wat voor nut heeft dat? Feit is dat al deze dingen 
gebruikt worden om de mensen te verleiden. 


116. “En er werd een groot teken gezien in de hemel, 
namelijk een vrouw, bekleed met de zon, en de maan 
was onder haar voeten, en op haar hoofd een kroon van 
twaalf sterren. En zij was zwanger, en kreet in haar 
barensnood en weeën. En er werd een ander teken 
gezien in den hemel; en zie, er was een grote rode draak, 
zeven koppen, en tien hoornen, en op zijn hoofden zeven 
koninklijke hoeden. En zijn staart trok het derde deel 
van de sterren van de hemel, en wierp die op de aarde. 
En de draak stond vóór de vrouw, die baren zou, opdat 
hij haar kind zou verslinden, wanneer zij het zou 
gebaard hebben” (Openbaring XII, 1-4). 


Commentaar: Kijk eens naar deze reuze fantasieën. 
Zelfs in het paradijs verkeert een vrouw in barensnood. 
Niemand luistert naar haar klagen noch verzacht haar 
lijden. En hoe lang was de staart van de draak? Wie trok 
één derde van de sterren omlaag en wierp ze op de 
aarde? De aarde is een klein ding. En de sterren zijn 
grote werelden. Niet eens één ster kan door de aarde 
gedragen worden. Laat ons voorstellen dat dit één derde 
deel van de sterren op het huis van de schrijver van dit 
verhaal is gevallen. En ook in datzelfde huis moet de 
draak geleefd hebben die met zijn reusachtige staart één 
derde van de sterren omlaag kon trekken. 


117. “En er ontstond een oorlog in de hemel: Michaël 
en zijn engelen streden tegen de draak; ook de draak 
streed en zijn engelen” (Openbaring XII, 7). 


Commentaar: Degene die naar het paradijs van de 
christenen gaat, zal zeker lijden onder het 
oorlogsgeweld. Geeft U het idee over zulk een hemel op, 
zeg haar vaarwel en blijf maar rustig zitten. Het past 
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alleen bij de christenen om een hemel te hebben waar er 
eeuwig oorlog en verstoring van de vrede heerst. 


118. “En de grote draak is neergeworpen, namelijk de 
oude slang, welke genaamd wordt duivel en Satan, die 
de gehele wereld verleidt; hij is, zeg ik, neergeworpen 
op de aarde; en zijn engelen zijn met hem 
neergeworpen” (Openbaring XII, 9). 


Commentaar: Verleidde Satan, toen hij in het paradijs 
was, de mensen niet? Waarom werd hij niet levenslang 
opgesloten of ter dood veroordeeld? Waarom werd hij 
op de aarde geworpen? Wie verleidt de Satan als hij de 
hele wereld verleidt? Indien Satan zelf verleid kan zijn, 
waarom kunnen dan de mensen niet zelf verleid zijn, 
gelijk Satan? Indien de verleider van de Satan God is, is 
Hij geen ware God. Het schijnt dat de God van de 
christenen bang is voor de Satan. Indien hij machtiger is 
dan de Satan, waarom strafte Hij hem niet direkt nadat 
hij de zonde begaan had? De God van de christenen 
heerst op aarde niet eens over een duizendste deel van 
het koninkrijk dat onder de heerschappij van Satan staat, 
en kan hem niet onttronen. Dit bewijst dat de God van 
de christenen niet eens gelijk staat aan de christen- 
gouverneurs, die de dieven en andere misdadigers 
prompt straffen. Wie zal onder deze omstandigheden zo 
onverstandig wezen om zijn vedische leer op te geven, 
[392] 
en de dwaalleer van het christendom aan te nemen? 


119. “Hierom bedrijft vreugde, gij hemelen, en gij, 
die daarin woont! Wee degenen, die de aarde en de zee 
bewonen! Want de duivel is tot U gekomen en heeft 
groten toorn, wetende dat hij een korte tijd heeft” 

(Openbaring XIL, 12). 


Commentaar: Is God de Heer en beschermer van 
slechts die plaatsen? Is Hij niet de Heer en beschermer 
van de aarde, de mensen en andere wezens? Indien Hij 
ook de Heer van de aarde is, waarom kon Hij de Satan 
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dan niet vernietigen? God ziet toe hoe de Satan bedriegt 
en Hij verbiedt hem niet. Het blijkt dat naast de ene 
rechtgeaarde God een andere slechte, almachtige de 
tweede God is geworden. 


120. “En hem werd een mond vol grootspraak en 
godslastering gegeven en hem werd vergund macht uit 
te oefenen, tweeënveertig maanden lang. Toen opende 
hij zijn mond om God te lasteren en zijn woontent en 
hen die in de hemel wonen. En hem werd gegeven 
oorlog te voeren tegen de heiligen en hen te overwinnen. 
Hem werd heerschappij gegeven over elke stam en natie 
en taal en volk?” (Openbaring XIII, 5-7). 


Commentaar: De Satan, dieren enzovoort werden op 
aarde gezonden om de mensen te verleiden en tegen de 
heiligen te strijden. Lijkt dit niet op de handelingen van 
een roverhoofdman? Zoiets kan niet door aan God 
gewijden gedaan worden. 


121. * Weer keek ik, en zie, het Lam stond op de berg 
Zion, en met Hem honderdvierenveertigduizend mensen. 
Die droegen Zijn naam en de naam van zijn Vader op 
hun voorhoofd geschreven” (Openbaring XIV, 1). 


Commentaar: Let op. Op dezelfde berg Zion waar de 
Vader van Jezus Christus woonde, leefde de Zoon met 
Zijn Vader. Hoe werden de 144.000 mensen geteld? Zijn 
slechts 144.000 mensen de inwoners van het paradijs? 
Bleven de resterende miljoenen christenen ongezegeld? 
Gingen zij allen naar de hel? Laat de christenen naar de 
berg Zion gaan en zien of de Vader van Christus en Zijn 
leger daar zijn. Indien zij daar zijn, is deze verklaring 
juist. Indien niet dan is zij vals. Waar kwam Hij vandaan 
als Hij van een andere plaats daar naar toe kwam? Indien 
U zegt dat Hij uit de hemel komt, is hij dan een 
gevleugelde die op en neer vliegt? Als Hij op en neer 
gaat, is Hij gelijk de rechter-commissaris van een district 
of provincie. In dat geval zou één of twee of desnoods 
drie niet voldoende zijn. Elke wereld zou tenminste één 
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God moeten hebben, daar één, twee of drie God zou 
zijn, zou dat hoogst onvoldoende zijn om al de werelden 
tegelijkertijd te bezoeken en daar te regeren. 


122. “En ik hoorde een stem uit de hemel, die tot Mij 
zei: Schrijf: Zalig zijn de doden, die voor de Heer 
sterven, van nu af aan. Ja, zegt de Geest, opdat zij rusten 
mogen van hun arbeid; en hun werken volgen hen” 

(Openbaring XIV, 13). 


Commentaar: Let op. De God van de christenen zegt 
dat hun werken met hen zullen blijven, d.w.z. zij zullen 
loon naar werken ontvangen. Maar deze mensen zeggen 
dat Jezus Christus alle zonden op zich zal nemen en dat 
zij vergeven zullen worden. Laat de verstandigen dit 
eens in overweging nemen. Is het woord van God waar 
of dat van de christenen? Beiden kunnen niet waar zijn. 
Eén van hen moet vals zijn. Voor ons doet het echter 
niets terzake of de God van de christenen of zij zelf vals 
zijn. 


123. “En de engel zond zijn sikkel op de aarde en 

sneed de druiven af van den wijngaard van de aarde, en 
wierp ze in den groten perskuip van de toorn van 
[393] 
God”. En de perskuip werd buiten de stad getreden, en 
er is bloed uit de perskuip gekomen, tot aan de tomen 
van de paarden, over een afstand van zestienhonderd 
stadiën” (Openbaring XIV, 19-20). 


Commentaar: Zie eens. Zijn hun sprookjes niet groter 
dan die van de Puräna’s? De God van de christenen 
moet zich zeer beroerd voelen wanneer Hij in toorn 
ontsteekt. Zijn wijnpersen zijn vol toorn. Is deze toorn 
water of een andere vloeistof? Het is onmogelijk dat 
bloed tweeduizend kilometer ver stroomt. Het stolt als 
het met lucht ín aanraking komt en kan niet vloeien; zijn 
al deze dingen onwaar? 
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124. “Daarna zag ik hoe de tempel, de tent der 
getuigenis, in de hemel werd geopend” 
(Openbaring XV, 5). 


Commentaar: Indien de God van de christenen 
alwetend was, zou er geen sprake hoeven te zijn van 
getuigen. Hij zou dan alles door Zijn alwetendheid 
kunnen weten. Dit bewijst dat hun God niet alwetend is. 
Hij is gelijk de mens beperkt in kennis. Hoe kan Hij dan 
als God functioneren? Nooit en nimmer. In dezelfde 
context zijn er vele absurde verhalen geschreven over de 
engelen. Niemand kan hen voor waar aannemen. Dit 
hoofdstuk in de bijbel zit vol van zulke absurde dingen. 
Zij zijn te veel om op te noemen. 


125. “Want haar zonden zijn de een op de andere 
gevolgd tot de hemel toe, en God is haar 
ongerechtigheden gedachtig geworden. Vergeldt haar, 
gelijk als zij U vergolden heeft, en verdubbelt haar 
dubbel, naar haar werken; in de drinkbeker waarin zij 
geschonken heeft, schenkt haar dubbel” 

(Openbaring XVIII, 5-6). 


Commentaar: Zie eens. De God van de christenen is 
klaarblijkelijk onrechtvaardig. Rechtvaardigheid 
betekent dat de vrucht van de handeling precies met de 
handeling moet overeenkomen, in hoeveelheid als in 
kwaliteit. Zodra zij slechts één jota meer of minder is, 
wordt zij onrechtvaardigheid genoemd. Zijn degenen die 
een onrechtvaardig wezen aanbidden niet 
onrechtvaardig? 


126. “Laat ons blij zijn en juichen en Hem de eer 
geven: de tijd is gekomen voor de bruiloft van het Lam 
en zijn bruid heeft zich al klaargemaakt” 

(Openbaring XIX, 7). 


Commentaar: Hoor eens. Er worden ook huwelijken 
gesloten in het paradijs van de christenen. Daar vierde 
God de bruiloft van Jezus Christus. Laat ons eens vragen 
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wie zijn schoonvader, schoonmoeder, zwager enzovoort 
waren. Hoeveel kinderen had hij? Zijn lijden moet 
geleid hebben tot afname van zijn kracht, intellect leven 
enzovoort en tegen die tijd moest Jezus zijn lichaam 
reeds hebben opgegeven. Elke samenstelling moet door 
ontbinding eindigen. De christenen leven zo lang in 
verwarring en wie weet hoe lang zij nog zo zullen 
blijven. 


127. “En hij greep de draak, de oude slang, die is de 
duivel en Satan, en bond hem duizend jaren. En wierp 
hem in de afgrond, en sloot hem daarin, en verzegelde 
die boven hem; opdat hij de volken niet meer verleiden 
zou, totdat de duizend jaren zouden geëindigd zijn. En 
daarna moet hij een korte tijd ontbonden worden” 

(Openbaring XX, 2-3). 


Commentaar: Het was met heel veel moeite dat de 
Satan gevangen werd, en voor duizend jaren opgesloten 
werd. Zal hij na zijn vrijlating niet weer verleiden? Zulk 
een schoft zou levenslang opgesloten moeten worden of 
zelfs ter dood veroordeeld worden. Maar het bestaan van 
Satan is slechts een inbeelding van de christenen. In 
werkelijkheid is het niets anders dan een methode om de 
mensen te beïnvloeden en te vangen. Dit is evenals de 
man die tegen enkele onnozelen zei: “Kom met mij mee 
en ik zal U God (eigenlijk de Pauränika Visnudevatä) 
tonen '. Hij bracht hen naar een afgelegen plaats. Daar 
had hij achter een haag een man, met vier armen 
uitgerust, verborgen. En als hij hen daar had gebracht, 
zei hij “Sluit Uw ogen”. 

[394] 

Open ze wanneer ik het zeg en sluit ze wederom 
wanneer ik dat zal zeggen. Degene die niet naar mijn 
instructies handelt, zal blind worden. 

Toen de man uit de haag te voorschijn kwam, zei hij 
“Zie eens’ en direkt daarop zei hij “Sluit de ogen”. Toen 
de man zichzelf wederom in de haag had verscholen, zei 
hij: “Opent nu Uw ogen. Heeft U de God Näräyana 
gezien?” Allen hadden de God gezien. 
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Hetzelfde geldt voor de missionarissen van deze 
religie. Zij zeggen: “Ieder die onze religie niet aanneemt, 
is door de Satan verleid”. Dit is het net dat door de 
sektariërs is uitgespreid. Niemand late zich door hen 
vangen. 


128. “En ik zag een grote witten troon, en Hem die 
daarop gezeten is. De aarde en de hemel vluchtten weg 
van Zijn aanschijn en hun plaats werd niet meer 
gevonden. En ik zag de doden, klein en groot, staande 
voor God, en de boeken werden geopend; en een ander 
boek werd geopend, dat van het leven is; en de doden 
werden geoordeeld uit hetgeen in de boeken geschreven 
was, naar hun werken” (Openbaring XX, 11-12). 


Commentaar: Kijk eens wat een kinderachtigheid? 
Hoe kunnen de aarde en de hemel wegvluchten? En 
waarop zouden zij dan staan? Waar stonden zij? Van 
wiens aangezicht vluchtten de hemel en de aarde weg? 
Waar stonden Hij en zijn troon? Stond of zat God toen 
de doden voor Hem stonden? Werkt God evenals een 
aards gerechtshof of winkel, waar alles volgens een 
register gedaan wordt? Werden al de zielen door God 
zelf of door Zijn klerken geregistreerd? Door zulke 
dingen te zeggen, hebben de christenen een God tot niet- 
God gemaakt, en een niet-God tot God. 


129. “En tot mij kwam één van de zeven engelen met 
de zeven schalen die gevuld waren met de zeven laatste 
plagen, naar mij toe en zei: Kom, Ik zal U tonen de 
bruid, de vrouw van het Lam” (Openbaring XXI, 9). 


Commentaar: Wat een goede bruid kreeg Christus in 
de hemel! Krijgen de christenen ook vrouwen daar? 
Indien dit zo is, moeten zij zeker ook ziek worden en 
sterven. Laat ons ver van zo een hemel blijven. 


130. “En de stad lag vierkant, en haar lengte was zo 
groot als haar breedte; en hij mat de stad met de rietstok 
op twaalfduizend stadiën: de lengte en de breedte en de 
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hoogte waren gelijk. En hij mat haar muur op 
honderdvierenveertig el, gemeten naar onze maat, die de 
engel ook gebruikte. De muur was gebouwd van jaspis; 
en de stad was zuiver goud, dat fonkelde als kristal. En 
de fundamenten van de muur van de stad waren met 
allerlei kostelijk gesteente versierd. Het eerste 
fundament was jaspis, het tweede saffier, het derde 
chalcedon, het vierde smaragd. Het vijfde onix, het 
zesde karneool het zevende chrysoliet, het achtste beryl, 
het negende topaas, het tiende chrysopraas, het elfde 
hyacint, het twaalfde ametist. En de twaalf poorten 
waren twaalf parels, iedere poort was elk uit één enkele 
parel, en de straat van de stad was zuiver goud, 
doorzichtig als glas” (Openbaring XXI, 16-21). 


Commentaar: Hoor eens de beschrijving van de 
hemel van de christenen! Hoe zal een stad van de 
genoemde afmetingen allen kunnen herbergen als er zo 
veel christenen sterven en geboren worden? Er zal dan 
slechts immigratie bestaan en geen emigratie. Alleen om 
de mensen hun geloof te doen aannemen, is de stad als 
van edelstenen en zuiver goud gemaakt beschreven. De 
lengte en de breedte van de stad, zoals opgegeven, is 
mogelijk maar hoe is het mogelijk dat hij 19.000 
[395] 
kilometer hoog kan zijn? Dit is allemaal slechts 
verbeelding. Waar zouden er zulke grote parels vandaan 
gekomen zijn? Misschien uit het huis van de schrijver 
van dit verhaal. Dit verhaal is de vader van de verhalen 
van de Puräna’s. 


131. “Niets onreins zal er binnenkomen, en niemand 
die plichtig is aan de onnoembare leugen, maar alleen zij 
wier namen geschreven staan in het boek des levens van 
het Lam” (Openbaring XXI, 27). 


Commentaar: Indien dit zo is, waarom zeggen de 
christenen dan dat zelfs zondaars naar de hemel kunnen 
gaan als zij het christendom aannemen? Dit is niet juist. 
Indien dit zo ware geweest, zou Johannes niet naar de 
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hemel kunnen gaan daar hij zulk een valse droom 
fantaseerde. Als één zondaar niet naar de hemel kan 
gaan, hoe kan dan degene die de zonden van alle 
zondaars op zich heeft genomen (d.w.z. Jezus Christus) 
dat wel? 


132. “En er zal geen geen banvloek meer zijn; en de 
troon van God en van het Lam zal daarin zijn, en Zijn 
dienstknechten zullen Hem dienen. En zullen Zijn 
aangezicht zien, en Zijn naam zal op hun voorhoofden 
zijn. En daar zal geen nacht zijn, en zij zullen geen kaars 
noch licht van de zon nodig hebben; want de Heer God 
verlicht hen; en zij zullen als koningen heersen in alle 
eeuwigheid” (Openbaring XXII, 3-5). 


Commentaar: Kijk eens naar het leven van de 
christenen in de hemel. Zullen God en Christus eeuwig 
op de troon blijven zitten? En zullen hun dienaren 
constant naar hun gezichten staan kijken? Zegt U ons 
eens wat voor gezicht Uw God heeft. Is Hij blank gelijk 
een Europeaan? Of zwart gelijk de negers van Afrika? 
Of is hij gelijk de mensen van andere landen? Uw hemel 
is ook een verbanning, daar er onderscheid bestaat 
tussen kleinen en groten. Als U allen verplicht is in 
dezelfde stad te leven, zult U veel lijden. Degene die een 
gezicht heeft, kan geen God, de alwetende en de Heer 
van allen, zijn. 


133. “En ziet, Ik kom spoedig, en Mijn loon breng ik 
mee, om ieder te vergelden naar zijn werk” 
(Openbaring XXII, 12) 


Commentaar: Als de vruchten in overeenstemming 
met de handelingen gegeven worden, volgt hieruit dat de 
zonden nooit vergeven worden. En indien zij vergeven 
worden dan is de bovenstaande passage van de bijbel 
onjuist. Indien enig mens zegt dat de vergeving van 
zonden ook in de bijbel is aangehaald, dan staat dit 
gelijk aan zichzelf tegenspreken. Geeft Uw geloof er 
op. 
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Hoeveel zullen wij nog kunnen schrijven? De bijbel 
bevat vele dingen die veroordelingswaardig zijn. Dit is 
slechts een voorbeeld van de bijbel van de christenen. 
Dit is voldoende voor de verstandigen. Met uitzondering 
van enkele dingen is al het overige onwaar. Daar het 
contact met valsheden de waarheid ook onzuiver maakt, 
is de bijbel niet aannemelijk. De zuivere waarheid kan 
uit de Veda's geput worden. 

Hier heb ik een en ander geschreven over het 
christendom. Hierna zal ik schrijven over de islam. 


Hier eindigt het dertiende hoofdstuk van de 
Satyärthaprakäsa van Swämi Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp christendom. 
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[396] 
Sub-voorwoord (4) 


Dit veertiende hoofdstuk waarin commentaar wordt 
gegeven op de religie van de moslims, is enkel 
gebaseerd op de koran en niet op enig ander boek, 
aangezien de moslims voor hun geloof alleen 
afhankelijk zijn van koran. Hoewel een meervoud van 
sectes enige onenigheid veroorzaakt op het punt van de 
interpretatie van sommige woorden of sommige dingen, 
heerst er een perfecte unanimiteit over de koran. De 
koran is van oorsprong Arabisch en Maulavi’s hebben 
hem vertaald in het Urdu. We hebben de teksten 
vertaald naar het Devanagari schrift en de Hindi taal en 
hebben het laten herzien door vermaarde Arabische 
geleerden. Als iemand zegt dat de betekenis niet correct 
is, dan zouden ze eerst de vertaling van die Maulavi’s 
moeten veroordelen en vervolgens iets over onze kritiek 
zeggen. Het enige doel dat we hebben bij het schrijven 
van deze commentaren is het welzijn van de mensheid 
en het vaststellen van de waarheid, zodat mensen iets 
weten over alle religies en ze in de gelegenheid zijn de 
zaak nauwkeurig te bekijken, het goede te accepteren en 
het slechte te verwerpen. Het is niet ons doel deze of 
welke andere religie dan ook vals te beschuldigen. We 
wensen dat alle mensen wat daadwerkelijk goed is als 
goed beschouwen en wat werkelijk slecht is als slecht 
zien. Niemand mag een ander vals beschuldigen, noch 
het verkondigen van de waarheid tegenhouden, 
Ondanks de verduidelijking van wat waar en onwaar is, 
heeft iedereen de keuze het te geloven of niet te 
geloven; er is geen verplichting. 

Fouten van anderen en eigen fouten erkennen, 
verdiensten als verdiensten, de fouten verwerpen en de 
verdiensten aanvaarden en het fanatisme van 
fanatiekelingen verminderen: dat is de wijze waarop alle 
goede mensen iets aanpakken. Wat voor kwaads is er 
immers niet begaan in het verleden of ook nu nog door 
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religieus fanatisme. De waarheid is dat het uitermate 
onmenselijk is om zowel jezelf als een ander te beroven 
van het oprechte goede, door anderen onrecht aan te 
doen in dit onzekere en vergankelijke leven. 

Als er hier iets is geschreven wat daar tegen in 
gaat, laat goede mensen daar dan op wijzen. Daarna 
zullen we de juiste dingen aanvaarden. Dit hoofdstuk is 
geschreven om fanatisme, onverdraagzaamheid, 
kwaadwilligheid, ruzie en tegenstand te verminderen en 
niet te doen toenemen. Het is ons hoofddoel om 
wederzijdse boosdoenerij te verminderen. Nu leg ik in 
dit veertiende hoofdstuk aan alle goede personen die 
kritiek hebben op het geloof van de moslims voor. Denk 
er over na en accepteer wat wenselijk is en verwerp wat 
niet wensbaar is. 


Eén woord is genoeg voor een wijs persoon. 
Hier houdt het sub-voorwoord op. 
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[397] 


Hoofdstuk XTV 


De islam 


Wij zullen het in dit hoofdstuk hebben over de islam. 


1, “In de naam van God, de Erbarmer, de 
Barmhartige” (Soerat 1, 1). 


Commentaar: De moslims zeggen dat de koran 
God's woord is. Maar deze zin toont aan dat haar 
schrijver iemand anders is. Indien God de schrijver van 
het boek was geweest, zou Hij niet gezegd hebben 
“Beginnende in naam van God’, Hij zou eerder gezegd 
hebben “Beginnende voor leiding van de mensheid”. 
Indien Hij de mensen voorschrijft dit zo te zeggen, is dit 
ook niet juist daar zondige handelingen ook in naam van 
God zouden beginnen, en Zijn naam daardoor 
bedoezeld zou worden. Indien Hij de vergevende of 
genadevolle is, waarom stemt Hij dan voor het genot 
van de mensen in Zijn schepping toe dat men vlees eet 
door het wreedaardig slachten of laten slachten van 
dieren? Zijn die schepsels niet onschuldig en door God 
geschapen? Hij zou definitief gezegd moeten hebben 
“het beginnen van goede dingen in naam van God, en 
niet van de slechte dingen”. In deze uitspraak is er iets 
verkeerd. Zouden diefstal, inbraak, liegen en dergelijke 
slechte dingen ook in naam van God moeten beginnen? 
Daarom citeren de slagers en andere moslims de tekst 
“bismillah” (of, “in de naam van God’) bij het slachten 
van koeien en andere dieren. Indien dit de interpretatie 
is, dan worden slechte daden door de moslims met “in 
de naam van God” ingeleid. Verder zullen de moslims 
niet genadevol zijn daar zij geen genade zullen hebben 
voor de dieren. Indien de moslims haar betekenis niet 
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kennen, is haar openbaring van geen enkel nut. Indien 
de moslims dit anders interpreteren, wat is dan haar 
juiste betekenis? Enzovoort. 

2. “Alle lof komt de grote God toe die de 
onderhouder van het ganse heelal, de vergevende en de 
genadevolle is” (Soerat 1, 1-2). 


Commentaar: Indien de God van de koran de 
onderhouder van de hele wereld was of vergiffenis en 
genade aan allen schonk, zou Hij de moslims geen 
opdracht hebben gegeven de mensen van andere religies, 
dieren enzovoort, te doden. Indien Hij de vergever is, zal 
Hij dan ook de zondaars vergeven? Indien Hij dat zal 
doen, waarom gaf Hij dan de opdracht de ongelovigen te 
doden? Hierover zullen wij het later hebben. Onder 
ongelovigen wordt verstaan degenen die niet in de koran 
of de Profeet geloven. Daarom schijnt de koran niet het 
werk van God te zijn. 


3. “De Heer van de dag van het oordeel! U bieden wij 
onze toewijding, Op U rekenen wij als onze toevlucht, 
Wijst U ons de juiste weg (Soerat 1, 3-4, 5). 


Commentaar: Spreekt God niet ten alle tijden recht? 
Of slechts op een bepaalde dag? Dit is een 
[398] 
duidelijke verwarring. Het is in orde om aan Hem 
gewijd te zijn en om Zijn hulp te vragen. Maar moet 
men ook bij het verrichten van kwade dingen zijn hulp 
inroepen? Is de juiste weg slechts voor de moslims of 
ook voor anderen? Waarom nemen de moslims de juiste 
weg niet aan? Of zoeken ze de juiste weg tot het kwaad? 
Indien het welzijn van allen gelijk is, dan is er niets 
bijzonders aan de moslims. Indien zij zich niet bezorgd 
maken over het welzijn van anderen, zijn zij partijdig. 


4. “Wijs aan ons aan wie U genade schenkt de weg 
en niet aan degenen die Uw toorn opwekken, wijs ons 
ook niet de weg van de misleiden” (Soerat 1, 6-7). 
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Commentaar: Als de moslims niet geloven in een 
vorig leven of de goede en slechte daden in dat leven 
gedaan, zal God door het schenken van genade aan 
enkelen en het anderen te onthouden, van partijdigheid 
beschuldigd kunnen worden; het is de reinste 
onrechtvaardigheid aldus plezier en voorspoed te 
schenken, behalve voor zonden of goede daden. Het valt 
ook buiten het natuurlijke om, zonder enige oorzaak, 
genade aan een persoon te schenken en boos te zijn op 
een ander. Als er geen voorafgaande zonden of deugden 
bestaan, dan kan er geen sprake zijn van genade aan de 
een en toorn over de ander. In het commentaar op deze 
tekst is gezegd: “God maakte dat deze tekst door de 
mond van mensen geciteerd wordt zodat zij altijd 
hieraan gelijk zullen spreken.” Indien dat zo is, dan 
zouden de letters van het alfabet ook door God zelf 
onderwezen moeten worden. En indien U beweert dat de 
tekst geleerd werd zonder kennis van het alfabet, hoe 
zou men dan de tekst kunnen lezen? Indien dit het geval 
is dan zou de hele koran op die manier onderwezen 
moeten zijn. Dit bewijst dat het boek dat zulke 
partijdigheden inhoudt niet Gods boek genoemd kan 
worden. Daar het boek in het Arabisch geopenbaard 
werd, was het gemakkelijker voor Arabisch kennende 
personen dit te lezen en zeer moeilijk voor degenen die 
andere talen spreken. Aldus wordt eigenlijk partijdigheid 
aan God toegeschreven. Hij zou vrij van deze 
beschuldiging geweest zijn, indien Hij gehandeld had 
zoals werkelijk gehandeld is, namelijk God heeft 
rechtvaardig gehandeld tegenover de mensen van alle 
landen in deze wereld door de veda’s in het Saùskrita te 
openbaren, een taal die van alle talen verschilt en door 
allen met gelijke inspanning geleerd kan worden. 


5. “Dit boek wijst de godvruchtigen ongetwijfeld de 
weg. Degenen die geloof hebben in het ongeziene, die 
hun gebed (namäza) opzeggen en gebruik maken van de 
dingen die wij hebben gegeven. En zij die geloof hebben 
in het boek of de boeken die aan U gezonden zijn, die 
geloof hebben in de dag der opstanding. Deze personen 
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zijn gehoorzaam aan zijn meester en zij alleen zullen de 
zaligheid ontvangen. Uw bedreigingen zijn de gelovigen 
onverschillig, zij zullen geen geloof in U hebben. Allah 
heeft hun harten en oren verzegeld en hun wacht een 
verschrikkelijke vloek” (Soerat 2, 2-7). 


Commentaar: Is het geen verwaandheid van God om 
Zijn boek met eigen mond te loven? Degenen die 
godvruchtig zijn, zijn vanzelf op de juiste weg. Als de 
koran degenen die langs haar pad gaan de weg niet kan 
wijzen, van welke waarde is zij dan? God geeft zomaar 
schatten zonder enige moeite vanwege de mens? En in 
geval Hij dat doet, dan waarom niet aan allen gegeven? 
Waarom vergaan de moslims dan? Waarom hebben de 
moslims niet zulk een geloof in de Injil enzovoort, als in 
de koran, indien het juist is geloof te hebben in de bijbel, 
de Injil enzovoort? Indien U beweert dat er in de koran 
dingen zijn bijgevoegd, vergat God hen dan in de vorige 
boeken te schrijven? Indien Hij niets vergat, dan was het 
maken van de koran nutteloos. Verder vinden wij dat de 
bijbel en de koran, met enkele uitzonderingen, op bijna 
[399] 
op alle punten overeenkomen. Waarom maakte hij niet 
maar een gelijk? De veda’s. Moeten wij allen in de 
opstanding geloven en in niets anders? Zijn de 
christenen en de moslims alleen op het juiste pad? Is er 
geen zondaar onder hen? Zullen de zondige christenen 
en de moslims ook zaligheid verkrijgen en de anderen, 
die rechtvaardig zijn, niet? Is dit niet onrechtvaardig? Is 
het niet een eenzijdige uitspraak om alleen degenen die 
geen moslim zijn ongelovig te noemen? Indien God zelf 
hun harten en oren verzegelt, en zij daarom zonden 
begaan, zijn zij niet schuldig? Het is dan de schuld van 
God zelf en dan moeten zij niet aan plezier, leed, zonde 
of rechtvaardigheid onderhevig zijn. Waarom straft Hij 
hen dan als zij niet uit eigen wil een kwade of goede 
daad stellen? 


6. “Zij hebben een ziekte in hun hart en Allah heeft 
deze ziekte vermeerderd” (Soerat 2, 10). 
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Commentaar: God vermeerderde hun ziekte zonder 
enig schuld hunnerzijds. Hij toonde geen genade. Zij 
moeten erg geleden hebben. Is dit niet meer satanisch 
dan de daden van Satan zelf? Het kan niet het werk van 
God zijn om iemands hart te verzegelen of iemands 
ziekte vermeerderen. Ziek zijn is het resultaat van 
iemands zonden. 


7. “Die de aarde tot hun bed en de lucht tot hun dak 
maakte” (Soerat 2, 22). 


Commentaar: Kan de lucht het dak zijn van een 
mens? Dit is domheid. Het is fantastisch de lucht als een 
dak te beschouwen. Indien een soort aarde de lucht 
genoemd wordt is dit weer iets anders. 


8. “Indien U twijfelt over hetgeen wij op de Profeet 
hebben neergezonden, toont U ons dan een tekst gelijk 
deze en roept Uw getuigen anders dan God op, om U te 
steunen, indien U waarachtig is. U zult zeker nooit in 
staat zijn dit te doen. Vreest U dan het vuur waarvan 
mensen en stenen de brandstof zijn, het is voor de 
ongelovigen klaargemaakt” (Soerat 2, 23-24). 


Commentaar: Is het iets groots dat geen enkele tekst 
als deze kon worden samengesteld? Maakte niet Faizi, 
onder de regering van keizer Akbar, een koran zonder 
punten? Wat is dat vuur van de hel? Zou dit vuur niet 
gevreesd moeten worden? Zelfs in geval van dit vuur is 
alles wat daarin valt brandstof ervoor. Zoals de koran 
zegt dat de hel voor de ongelovigen gemaakt is, zeggen 
de Puräna’s dat er een verschrikkelijke hel is gemaakt 
voor de niet-Ärya’s. Zegt U ons nu eens welke van jullie 
beiden gelijk heeft. Allen verdienen de hemel volgens de 
geschriften van hun eigen religie en de hel volgens de 
geschriften van andere religies. Daarom is al dit gewroet 
nonsens. Feit is dat zondaars pijn zullen lijden en de 
godvruchtigen plezier zullen beleven, ongeacht tot 
welke religie zij behoren. 
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9, “En brengt de gelukkige boodschap over aan 
degenen die gelovigen werden en goede daden stelden; 
dat voor hen de paradijzen, waaronder rivieren stromen, 
zijn. Wanneer hen hieruit vruchten zullen geschonken 
worden, zullen zij zeggen dat het datgene is dat hun 
reeds van tevoren geschonken was. En voor hen zijn er 
heilige vrouwen, die daar eeuwig wonen” (Soerat 2, 25). 
[400] 

Commentaar: Wel! In welk opzicht is het paradijs 
van de koran superieur aan de wereld? Want dezelfde 
voorwerpen die er in de wereld zijn, bestaan in het 
paradijs van de moslims. De enige bijzonderheid is dat 
de mensen in de wereld geboren worden en sterven, 
komen en gaan, terwijl dat niet het geval is met het 
paradijs. Hier blijven de vrouwen niet eeuwig. Hoe 
zullen dan deze arme vrouwen hun dagen doorbrengen 
tot de dag der opstanding? Indien God hun genadig wil 
zijn en zij hun tijd door Zijn hulp kunnen doorbrengen, 
is het in orde. Dat paradijs van de moslims schijnt 
precies als de Goloka tempel van de Gosäin’s van 
Gokula te zijn. Zoals daar meer aandacht wordt besteed 
aan de vrouwen dan aan de mannen, wordt er in deze 
woonplaats van God meer aandacht besteed aan de 
vrouwen en genieten zij de toegenegenheid van God. 
God maakte deze vrouwen tot eeuwige burgers van het 
paradijs, en de mannen niet. Hoe zouden zij zonder 
Gods wens daartoe in het paradijs kunnen blijven? 
Indien dit alles zo was, zou God dan alleen in vrouwen 
geïnteresseerd zijn en verstrikt geraken? 


10. “Hij leerde Adam alle namen en Hij toonde toen 
alle dingen aan de engelen zeggende: “Zeg mij al hun 
namen indien U rechtvaardig is”, God zei verder: “O 
Adam, vertel hen al de namen’. Toen vertelde hij al de 
namen. Toen zei God tot de engelen: “Zei ik U niet dat 
ik zeker alle dingen die in de aarde en in de lucht 
verborgen zijn en alle verborgen en openbare daden 
ken?” (Soerat 2, 31, 33). 
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Commentaar: Kan dit een daad van God zijn dat Hij 
deed aan eigen lof door de engelen te bedriegen? Dit is 
zuivere verwaandheid en geen enkele geleerde zal dit 
aannemen of er om bluffen. Wenst God Zijn 
heerschappij door zulke middelen te vestigen? Men kan 
zulke onzin onder de ongeciviliseerden vertellen, maar 
niet onder de geciviliseerden. 


11. “Toen wij de engelen vroegen om Adam te 
groeten, gaven zij allen hieraan gevolg, maar de Satan 
gehoorzaamde niet en toonde trots, daar hij ook een 
ongelovige was (Soerat 2, 34). 


Commentaar: Dit bewijst dat deze God niet 
alwetend is. Dit wil zeggen: Hij kent niet al de dingen 
van het verleden, het heden en de toekomst. Indien Hij 
dat wist, waarom schiep Hij dan de Satan? Verder heeft 
deze God geen gezag daar Satan de opdracht van God 
niet uitvoerde, en God hem niet kon straffen. Denkt U 
eens na. Als de ene ongelovige Satan God op die manier 
kon negeren, wat zullen dan de moslims en hun God 
kunnen doen tegen de zo vele ongelovigen als zij 
beweren te bestaan? God vermeerdert ook de ziekten of 
misleidt sommigen. God moet dan deze dingen van 
Satan hebben geleerd en de Satan van God, daar de 
Satan geen andere leermeester dan God kan hebben 
gehad. 

12. “En wij zeiden: Adam, jij en je echtgenote 
mogen de tuin bewonen en jullie mogen ervan in 
overvloed eten waar jullie maar willen, maar jullie 
mogen deze boom niet benaderen, want dan behoren 
jullie tot onrechtplegers. Toen liet de Satan hen daaruit 
afdwalen. Zo bracht hij hen uit de plaats waarin zij 
waren naar buiten en Wij zeiden: Daalt af, elkaar tot 
vijand; en tijdelijk is er voor jullie op de aarde een 
verblijfplaats en vruchtgebruik” (Soerat 2, 35-36). 

[401] 

Commentaar: Zie eens de beperktheid van God's 
kennis. Eerst schonk Hij hem de genade om in het 
paradijs te leven en kort daarna joeg hij hem eruit. 
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Indien Hij de toekomst gekend had, zou Hij hem deze 
gift niet geschonken hebben. Hij schijnt ook niet in staat 
te zijn de verrader Satan te straffen. Voor wie was de 
boom geschapen? Voor zichzelf of voor een ander? 
Indien hij voor een ander was geschapen, waarom 
verbood Hij hem dan? Zulke dingen kunnen daarom 
niet van God of van God’s boek komen. Hoeveel dingen 
leerde Adam weer van God. Hoe kwam hij toen hij op 
de aarde kwam? Ligt dat paradijs op een berg of in de 
lucht? Hoe ging hij vandaar naar beneden? Zoals een 
vogel of als een steen die van boven valt? Het schijnt 
dat er ook stof in het paradijs moest zijn als Adam uit 
stof is gemaakt. En verder moeten allen, die in het 
paradijs zijn, zoals de engelen uit stof gemaakt zijn daar 
zinnelijk genot onmogelijk is zonder een stoffelijk 
lichaam. Als het lichaam stoffelijk is, is de dood 
onvermijdelijk. Waar gaan zij na de dood, indien zij 
sterven? Indien zij niet sterven, kunnen zij niet geboren 
zijn. De dood is een onvermijdelijk gevolg van 
geboorte. De verklaring van de koran dat de vrouwen 
eeuwige bewoners van het paradijs zijn, wordt dan 
onaannemelijk, daar hun dood een noodzaak wordt. 
Indien dit aangenomen wordt, dan zijn degenen die naar 
het paradijs gaan, niet van de dood gevrijwaard. 


13. “Vrees de dag waarop geen enkele ziel de 
hulp van een andere ziel zal hoeven te verwachten en 
geen berouw of boetedoening zal worden aangenomen, 
en zij geen steun zullen krijgen.” (Soerat 2, 48). 


Commentaar: Moeten wij heden niet vrezen? Wij 
moeten ten allen tijde het kwaad vrezen. Indien er geen 
enkel berouw zal worden aangenomen, hoe kan dan de 
verklaring dat God door bemiddeling van de Profeet het 
paradijs zal schenken, waar zijn? Helpt God alleen de 
inwoners van de hemel en die van de hel niet? Indien 
dat zo is dan is God partijdig. 


14. “Wij schonken Mozes het boek en de 
wonderen” (Soerat 2, 53). 
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Commentaar: Indien het boek reeds aan Mozes 
was geschonken, wordt de koran nutteloos. En de 
verklaring van de bijbel en de koran dat Hij Mozes 
wonderkracht schonk is niet aannemelijk. Indien dit 
waar was, zou dat ook nu moeten voorkomen. Indien 
het nu niet kan, waarom toen wel? Zoals zelfzuchtige 
personen zich tegenwoordig als geleerden voordoen aan 
de onontwikkelden, moet er ook toendertijd zulk een 
fraude gepleegd zijn. Waarom schenkt God heden ten 
dage geen wonderkracht aan Zijn dienaren? Als er reeds 
een boek aan Mozes was geschonken bestaat de 
noodzaak van de koran niet, daar de voorschriften van 
doen en niet-doen altijd hetzelfde blijven. De 
openbaring van de verschillende boeken op 
verschillende tijdstippen kan als tautologie beschouwd 
worden. Vergat God iets in de boeken te schrijven dat 
Hij aan Mozes en anderen had geschonken? Indien de 
verandering in veroordeelde apen slechts een bedreiging 
was, dan was dit een leugen of fraude. Degene die zulke 
dingen zegt, kan geen God zijn noch kan zijn boek 
Gods boek zijn. 


15. “En zegt: “Wij zoeken vergiffenis’. Wij zullen 
Uw zonden, en degenen die meer goed doen, vergeven” 
(Soerat 2, 58). 


Commentaar: Maakt deze lering van God niet 
allen zondig? Want wanneer de vergeving van zonden 
aan de mensen wordt voorgehouden, is niemand bang 
zonden te begaan. Daarom kan de leraar van zulke 
[402] 
dingen geen God zijn, noch kan dit God’s boek zijn. 
God is rechtvaardig. Hij begaat nooit onrecht. 
Vergeving van zonden is onrecht. 


16. “Toen Mozes water zocht voor zijn volk 
zeiden wij: “sla op de rots met Uw staf’. Er vloeiden 
toen twaalf stromen uit de rots” (Soerat 2, 60). 


786 HOOFDSTUK XTV 


Commentaar: Zie eens. Wie zou anders zulke 
onwaarschijnlijkheden zeggen? Het vloeien van twaalf 
stromen uit een rots door het slaan met een staf is geheel 
onmogelijk. Eén ding is slechts mogelijk. De rots kan 
vooraf uitgehold zijn en met water gevuld en dan twaalf 
gaten erin gemaakt, Anders kan dat niet. 


17. “Tot hen zei Ik: ‘wordt verwerpelijke apen’, 
Dit is angstaanjagend bedoeld voor de mensen van toen 
en van nu; verder werd onderricht gegeven voor het 
betrachten van eerlijkheid” (Soerat 2, 65-66). 


Commentaar: Als de God van de koran gezegd 
heeft “wordt verwerpelijke apen’ alleen om angst aan te 
jagen, dan is Zijn woord vals of bedrog. Hij die zulke 
woorden spreekt en waarin zulke woorden voorkomen, 
kan nooit God zijn en dat boek kan ook niet van God 
zijn. 

18. “Alzo brengt God de doden weer tot leven. 
En Hij toont U tekenen opdat U het kunt begrijpen” 
(Soerat 2, 73). 


Commentaar: Indien God de doden weer tot 
leven bracht, waarom doet Hij dat nu ook niet? Zullen 
zij in de graven blijven liggen tot de nacht van de 
opstanding? Zijn zij nu opgesloten? Zijn de tekenen van 
God zo talrijk? Zijn de verschillende soorten schepsels 
zoals de aarde, de zon, de maan, enzovoort in de wereld 
geen voldoende tekens? 


19. “Maar zij die geloven en de deugdelijke 
daden doen, zij zijn het die in de tuin thuishoren; zij 
zullen daarin altijd blijven” (Soerat 2, 82). 


Commentaar: Geen enkele ziel is in staat 
onbeperkte zonden te begaan, daarom kunnen zij niet 
ten eeuwige dage in de hel of de hemel verblijven. 
Indien God zo zou handelen, zou Hij onrecht- 
vaardigheid en domheid verraden. Indien de 
rechtvaardigheid in de nacht van de opstanding 
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bedreven zal worden, zal zij evenredig aan de zonden of 
goede daden moeten zijn. Er kan geen onbeperkte 
waardering bestaan voor beperkte handelingen. Er 
wordt opgegeven dat het heelal slechts zeven of 
achtduizend jaren bestaat. Zat God voordien inactief? 
En zal Hij na de opstanding weer inactief zitten? Dit is 
allemaal onzin. De handelingen van God zijn zeer 
minitieus. God schenkt het loon aan de zielen evenredig 
aan hun handelingen. Daarom is de koran in dit opzicht 
verkeerd. 


20. “Toen wij een eed afnamen om het bloed van 
Uw eigen mensen niet te doen vloeien, noch Uw eigen 
mensen uit hun woningen te verdrijven, legde U die eed 
af. U is daarvan zelf de getuige. Nu is U het zelf die 
mekaar doodt en uit mekaars woningen verdrijft” 
(Soerat 2, 84-85). 


Commentaar: De handelingen van eed afnemen 
en eed afleggen zijn alleen mogelijk in geval van 
degenen wier kennis beperkt is, en niet in geval van 
God (paramätmä). Als God alwetend is, wat zal Hij zich 
dan zo gelijk de mensen van deze wereld gedragen? 
Wat voor bijzonderheid ligt er in het niet doen vloeien 
van het bloed van de volgelingen van dezelfde religie of 
hen niet uit hun woningen verdrijven? Volgt hieruit niet 
dat men het bloed van de volgelingen van een ander 
geloof mag doen vloeien en dat zij uit hun huizen 
verdreven 
[403] 
mogen worden? Dit is slechts domheid en bedrog. 
Droeg God geen voorkennis dat zij tegen de eed zouden 
handelen? Dit bewijst dat de God van de moslims net 
als de God van de christenen is en dat de koran geen 
onafhankelijk boek is daar zij, op enkele dingen na, 
hetzelfde als de bijbel inhoudt. 


21. “Daar zijn de mensen die het leven van deze 
wereld kochten in ruil voor de volgende wereld. Hun 
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zonden zullen nooit verzacht worden noch zal hen steun 
verleend worden” (Soerat 2, 86). 


Commentaar: kunnen zulke dingen van kwade 
wil ooit van God gezegd worden? Wiens zonden zullen 
verzacht worden en aan wie zal steun verleend worden? 
Indien zij zondaars zijn en hun zonden verzacht zullen 
worden zonder dat zij daarvoor gestraft worden, zal dit 
onrechtvaardig zijn. En indien de verzachting na de straf 
volgt kan hetzelfde ook met de anderen, zoals in de 
tekst bedoeld, gedaan worden. En indien er zelfs na de 
straf geen verzachting plaats vindt, zal ook 
onrechtvaardigheid zijn. Indien de verzachting van de 
zonden voor de rechtvaardigen is bedoeld, dan zijn hun 
zonden reeds verzacht. Wat zal God dan doen? Dit 
bewijst dat deze bewering niet van geleerde personen 
komt. In werkelijkheid zullen de rechtvaardigen altijd 
geluk moeten ontvangen en de zondigen leed, in 
overeenstemming met hun handelingen. 


22. “Waarlijk gaf Hij het boek aan Mozes, na 
hem zonden wij de Profeet en gaven wij de zoon van 
Maria wonderlijke en mysterieuze krachten samen met 
dat ding, van welke U niet hield, toonde U trots. U 
verloochent één geloof en doodt het andere” 

(Soerat 2, 87). 


Commentaar: Als de koran getuigt dat het boek 
aan Mozes gegeven was, dan moeten de moslims ook 
geloof in dat boek hebben en dan vallen natuurlijk alle 
fouten, die in dat boek gevonden worden, ook op de 
religie van de moslims. En wonderen zijn allemaal 
nonsens om de onnozelen te misleiden. Alles dat tegen 
de wetten van de natuur en wetenschap is, is onzin. Als 
er toen wonderen plaatsvonden, waarom dan niet nu? 
Als zij nu niet plaats vinden, bestonden zij er zeker toen 
ook niet, 


23. “En hiervoor zochten zij overwinning op de 
ongelovigen. Maar toen datgene kwam, hetgeen zij 
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herkenden, werden zij direct ongelovigen. De vloek van 
Allah rust op de ongelovigen” (Soerat 2, 89). 


Commentaar: Noemen, zoals U de volgelingen 
van andere religies ongelovigen (&Zfir) noemt, zij U ook 
niet zo? En roepen zij de vloek van hun God ook niet op 
dezelfde manier over U uit? Zegt U ons dan welke waar 
en welke vals is. Als wij een grondig onderzoek 
instellen, komen wij tot de conclusie dat alle religies 
onwaarheid in zich hebben en dat, hetgeen werkelijk de 
waarheid is, hetzelfde in allen is. Al deze wrijvingen 
zijn aan domheid te wijten. 


24. “De boodschap van geluk is voor de 
gelovigen. Voor degene die een vijand van God, de 
engelen Gabriel en Michael is, is God ook een vijand” 
(Soerat 2, 97-98). 

Commentaar: Als de moslims beweren dat God 
geen gelijke heeft, waarom wordt dan deze schare 
kameraden? Beschouwt God degene die een vijand 
[404] 
voor anderen is, als zijn vijand? Indien dat zo is, is het 
onaannemelijk daar God de vijand van niemand kan 
zijn. 

25. “En God zondert elkeen waarvan Hij houdt 
door Zijn genade af” (Soerat 2, 105). 


Commentaar: Maakt God ook degene die niet 
deugt voor zulk een speciale behandeling en 
vriendelijkheid superieur? Indien dat zo is, dan is God 
een grote smokkelaar. Wie zal dan goede handelingen 
plegen en wie zal dan slechte handelingen vermijden? 
Zij zullen dan afhangen van God’s zin en niet van hun 
handelingen. Dit zal onzekerheid en verbreking van de 
wet van oorzaak en gevolg betekenen. 


26. “Moge het niet zo zijn dat de ongelovigen U 
van het geloof afhouden, daar er onder hen velen 
bevriend zijn met de gelovigen” (Soerat 2, 109). 
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Commentaar: Zie eens. God zelf stelt voor dat de 
ongelovigen Uw geloof niet mogen doen wankelen. Is 
Hij niet alwetend? Zulke gezegden kunnen niet van God 
zijn. 

27. “Het gewicht van God is er in welke richting 
U ook Uw gezicht zou wenden” (Soerat 2, 115). 


Commentaar: Indien dit waar is, waarom wenden 
de moslims dan hun gezicht naar de Qibla (Mekka)? 
Indien U zegt dat U een opdracht heeft naar de Qibla te 
kijken, dan bestaat er ook een opdracht om te kijken 
naar waar U ook wilt. Zal het één ding waar zijn en het 
andere vals? En indien God een gezicht heeft, kan dat 
niet naar alle richtingen gericht zijn. Een gezicht kan 
slechts naar één richting gewend zijn, en niet overal 
tegelijk. Daarom is dit alles onaannemelijk. 


28. “Wanneer Hij, die de schepper van de 
hemelen en aarde is, iets wenst te doen hoeft Hij geen 
handeling te plegen. Hij zegt maar “Het zij zo’ en dan 
wordt zo” (Soerat 2, 117). 


Commentaar: Wie hoorde het toen God zei “Het 
zij zo ? Tot wie was het gericht? En wie ontstond? Uit 
welk materiaal werd het gevormd? Als men schrijft dat 
vóór de schepping van het heelal er niets anders dan 
God bestond, waar kwam dan dit heelal vandaan? Er 
bestaat geen gevolg zonder een oorzaak. Hoe kon zulk 
een groot heelal tot bestaan komen zonder een oorzaak? 
Dit is allemaal onzin. Het is slechts kinderachtig. 


Vraag: Neen, neen. Deze zaak is niet onwaar. De 
wereld is door de wil van God ontstaan. 

Antwoord: Kunt U door Uw wil zelfs de poot van 
een vlieg maken? Hoe kan deze wereld door de wil van 
God gemaakt zijn? 

Vraag: God is almachtig. Daarom kan hij doen 
wat Hij verkiest. 

Antwoord: Wat betekent het woord ‘almachtig’? 
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Vraag: Het betekent dat Hij kan doen wat Hij 
verkiest. 

Antwoord: Kan God ook een andere God maken? 
Kan Hij uit zichzelf sterven? Kan Hij dwaas, ziek of 
dom zijn? 

[405] 

Vraag: Dit kan Hij nooit zijn. 

Antwoord: Waarom kan God niet iets doen dat 
tegen de kwaliteiten, handelingen of aard van God zelf 
of anderen is. In deze wereld vereist het maken van elk 
voorwerp enkele elementen: ten eerste de pottenbakker, 
ten tweede de klei waaruit de pot gebakken moet 
worden en ten derde het gereedschap waarmee de pot 
gebakken wordt. Zoals de pot door de pottenbakker, klei 
en het gereedschap gemaakt wordt en deze drie dingen 
vóór de productie van de pot moeten bestaan, bestaat er 
vóór de schepping van de wereld prakyiti (de stof) en 
zijn haar kwaliteiten, handelingen en aard beginloos. 
Daarom is dit gezegde van de koran geheel onmogelijk. 


29. “Daar wij de Kaba tot een heilige en 
zegenrijke plaats hebben gemaakt zult U de plaats van 
Abraham voor Uw gebeden (zamäza) moeten 
gebruiken” (Soerat 2, 125). 


Commentaar: Had God geen heilige plaats 
gemaakt vóór de Kaba? Indien Hij een gemaakt had, 
wat was dan het nut van de Kaba te maken? Indien niet, 
liet Hij dan degenen die vooraf bestonden zonder een 
heilige plaats? Kwam het niet in God op eerder een te 
maken? 

30, “Wie zijn degenen die van het geloof van 
Abraham afwijken anders dan dwazen? Waarvoor 
kiezen wij hem alleen in de wereld en waarvoor is Hij 
alleen de nobele in de volgende wereld?” 

(Soerat 2, 130). 


Commentaar: Hoe kan het zo zijn dat allen, die 
het geloof van Abraham niet volgen, dwaas zijn? Wat is 
de reden dat God Abraham alleen uitkoos? Indien Hij 
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dit deed om zijn rechtvaardig karakter, kunnen anderen 
dan ook rechtvaardig zijn? Indien Hij hem ongeacht zijn 
rechtvaardigheid koos is dit onrechtvaardig. Eén ding is 
wel waar: Alleen de rechtvaardigen zijn God dierbaar, 
en niet de onrechtvaardigen. 


31. “Waarvoor zien wij Uw gezicht in de tucht 
bewegen? Wij zullen U zeker naar de Qibla wenden, 
opdat U haar uitkiest. Wendt Uw gezicht nu naar de 
heilige moskee (=Kaba). Wat U ook zij, wendt Uw 
gezicht daar naar toe” (Soerat 2, 144). 


Commentaar: Is dit minder dan beeldenverering? 
Is dit niet groter? 


Vraag: Wij moslims zijn geen beeldendienaars. 
Wij zijn beeldenbrekers. Wij beschouwen de Qibla ook 
niet als God. 

Antwoord: Ook degenen die U beeldendienaars 
noemt, houden er geen beelden van God op na. Zij 
aanbidden slechts hun God in tegenwoordigheid van de 
beelden. Indien gij geen beeldenbrekers zijt, waarom 
brak U dan dat grote beeld niet? 


Vraag: Het is de opdracht van de koran dat wij 
ons gezicht naar de Qibla moeten wenden. Dit is niet zo 
in de Veda’s. Waarom zijn wij dan beeldendienaars? 
Wij moeten de opdrachten van God uitvoeren. 

Antwoord: Zoals de opdracht in de koran voor U 
is, is de opdracht van de Puräna’s voor hen. Zoals U 
gelooft dat de koran het woord van God is, beschouwen 
de Puränika’s de Puräna’s als het woord van Vyäsa, de 
incarnatie van God. Er bestaat ten opzichte van de 
beeldenverering geen verschil tussen U en hen. U is 
eerder een grotere beeldendienaar dan zij. Zoals iemand 
bij het pogen om een kat uit zijn huis te verdrijven, een 
[406] 
kameel in de plaats toelaat, heeft Mohammed terwijl hij 
de kleinere beelden verwierp een groot beeld, in de op 
een berg lijkende Mekka moskee, toegelaten in het 
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geloof van de moslims. Dit is gewone beeldenverering. 
Ja, indien jullie de volgelingen van het vedisch geloof 
worden, zoals wij, is het mogelijk voor jullie van het 
kwaad, zoals beeldenverering, gevrijwaard te worden? 
U kunt op geen andere manier deze grote 
beeldenverering uit Uw midden verwijderen. U moet 
zich onthouden van het veroordelen van andere 
beeldendienaars. U zou U zelf ook rein kunnen maken 
door U af te houden van beeldenverering. 


32. “Zeg niet dat degenen die op het pad van God 
sterven, dood zijn. Zij zijn levend” (Soerat 2, 154). 


Commentaar: Waarin ligt de noodzaak van 
sterven of doden op het pad van God? Waarom geeft U 
niet toe dat dit alles is ter voldoening aan Uw eigen 
belang? Wanneer U zulke aantrekkelijkheden voorhoudt 
zullen zij goed strijden en zult U overwinnen. Zij zullen 
de dood niet vrezen en dit zal leiden tot macht en 
zinnelijk genot. Deze verkeerde dingen worden slechts 
gedaan om de zelfzuchtige belangen te dienen. 


33. “En Allah is de gever van pijn. Volgt Satan 
niet. Waarvoor is Hij Uw vijand. Hij zal niets anders 
doen dan U opdragen kwade en schandelijke daden te 
verrichten, en dergelijke dingen over God te zeggen die 
U niet weet” (Soerat 2, 165, 168 en 169). 


Commentaar: Schenkt God leed aan de zondaars en 
genade aan de rechtvaardigen? Of is Hij genadig 
tegenover de moslims en onvriendelijk tegenover 
anderen? Dit kan geen God zijn. Indien God onpartijdig 
is, zal Hij vriendelijk zijn tegenover degene die kwade 
daden verrichten. Dan is het niet nodig geloof te hebben 
in de bemiddeling van Mohammed en de koran. Indien 
Satan de misleider en vijand van de mensheid is, 
waarom schiep Hij dan Satan? Kende Hij de toekomst 
niet? Indien U zegt dat Hij het niet wist, maar Hem bij 
wijze van proef schiep, is dit ook onbegrijpelijk daar 
een proef slechts genomen wordt door degenen die 
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beperkte kennis bezitten. De alwetende kent altijd 
accuraat de goede en slechte daden van de ziel. Indien 
de Satan allen misleidt, wie misleidde hem dan? Indien 
U beweert dat Satan door zichzelf misleid wordt, 
kunnen anderen ook door zichzelf op de verkeerde weg 
geraken. Waarom zou Satan dan nodig zijn? Indien het 
God is die de Satan misleidde, dan is God de Satan van 
de Satans. Zulke dingen kunnen niet van God gezegd 
worden. Elkeen die misleidt, doet dit door slecht 
gezelschap en gebrek aan kennis. 


34. “Het is U verboden het vlees of bloed van 
dode dieren te gebruiken alsook het vlees van de 
zwijnen, en vlees welk bij het slachten ervan de naam 
van God niet werd ingeroepen” (Soerat 2, 173). 


Commentaar: U lette erop dat de dode lichamen 
hetzelfde zijn, ongeacht of het dier geslacht werd of 
doodging. Deze dieren kunnen in zeker opzicht 
verschillen, maar in zoverre het dood zijn betreft bestaat 
er geen verschil. Als slechts varkensvlees verboden is, 
volgt dan hieruit dat zelfs mensenvlees gegeten mag 
worden? Is het in orde dat vijanden of andersdenkenden 
gemarteld en gedood mogen worden in naam van God? 
Dit brengt de naam van God in diskrediet. Waarom liet 
God zulk verschrikkelijk leed door de moslims aan 
anderen aandoen, zonder enige zonden van het vorig 
leven? Is Hij onvriendelijk tegenover hen? Behandelt 
Hij hen niet als Zijn zonen? Het slachten van koeien 
enzovoort, die zo nuttig zijn, niet verbieden staat gelijk 
aan de wereld schade berokkenen, en dit wordt aan God 
[407] 
toegeschreven. Zulke dingen kunnen niet van God of 
God’s boek zijn. 


35. “Tijdens het vasten (rozä) is het U toegestaan 
te genieten van Uw vrouwen. Zij zijn U een scherm en 
U is hen een scherm. Allah heeft bevonden dat U 
diefstal, inbraak enzovoort pleegt. Nu vergaf God U die 
zonden. Ontmoet hen en zoek hetgeen God voor U 
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betekend heeft, namelijk het voortbrengen van kinderen. 
Eet en drink tot er voor U de witte draad uit de zwarte 
draad verschijnt of de dag uit de nacht” (Soerat 2, 187). 


Commentaar: Hier schijnt dat toen de religie van 
de moslims gesticht werd of zelfs voordien, iemand bij 
een of andere Pauränika moet hebben geïnformeerd hoe 
de Cändräyana of maanvasten wordt gehouden, welke 
een volle maand duurt.De methode die in de geschriften 
wordt aangegeven is dat de voeding ’s avonds 
vermeerderd of verminderd moet worden al naargelang 
van het wassen of ondergaan van de maan en dat alle 
maaltijden slechts in de avond gebruikt moeten worden. 
De mensen hebben toen slechts uit domheid gezegd dat 
alle maaltijden na het zien van de maan moeten gebruikt 
worden. En de moslims schijnen deze aan hun vasten te 
hebben gegeven. Maar seksuele omgang is in de 
Cändräyana verboden. God is een stap verder gegaan. 
Hij heeft ook seksuele omgang toegestaan en zoveel 
maaltijden als men maar wil ’s nachts, Is dit vasten? Dit 
is in plaats van overdag in de nacht eten. Het is 
onnatuurlijk om ’s nachts te eten en overdag niet. 


36. “Strijd op het pad van God tegen degenen die 
tegen U strijden. Doodt hen waar U hen krijgt. 
Verveling is verschrikkelijker dan slachting. Strijdt tot 
er geen verveling meer bestaat en de religie van Allah 
prevaleert. In welke mate zij tegen U zijn geweest, in 
die mate zij U tegen hen” (Soerat 2, 190-191, 193-194). 


Commentaar: Indien er niet zulke dingen in de 
koran hadden gestaan, zouden de moslims nooit zo 
slecht zijn geweest tegenover volgelingen van andere 
religies als zij tot nu toe zijn geweest. Aan hen wordt de 
grote zonde van het doden van onschuldige personen 
ten laste gelegd. Het niet aannemen van hun religie 
noemen zij ongeloof en vinden doden beter dan 
ongeloof, d.w.z. zij zeggen dat zij hen, die de islam niet 
aannemen, zullen doden. Dit hebben zij aldoor gedaan 
en terwijl zij voor de religie streden, verloren zij hun 


796 HOOFDSTUK XTV 


koninkrijk enzovoort. Hun religie is zeer moeilijk voor 
de volgelingen van andere religies. Is diefstal een 
vergelding voor diefstal? Zullen wij tegen dieven en 
dergelijke personen in dezelfde mate moeten zondigen 
als zij dat tegen ons doen? Deze dingen zijn zeer 
onrechtvaardig. Zullen wij een domme man die ons 
heeft beledigd ook moeten beledigen? Dit kan noch van 
God, noch van een geleerde gewijde aan God of God’s 
boek zijn. Dit is slechts een gezegde van zelfzuchtige en 
domme mensen. 


31. “God houdt niet van wanorde. O gij mensen 
die geloven, komt tot de islam.” (Soerat 2, 205, 208). 


Commentaar: Waarom spoort God de moslims tot 
twist aan als Hij geen liefhebber van twist is? En 
waarom is Hij vriendelijk tegenover de twistende 
moslims? Indien slechts het aannemen van de islam 
God tevreden stemt, dan is Hij partijdig en niet 
vriendelijk tegenover de hele wereld. Dit bewijst dat de 
koran niet God's boek ís noch dat de God die in de 
koran is beschreven, de ware God is. 


38. “God schenkt levensonderhoud aan degene 
die Hij liefheeft” (Soerat 2, 212). 
[408] 

Commentaar: Schenkt God levensonderhoud zonder 
inachtneming van zonde of rechtvaardigheid? Dan 
zouden rechtvaardige en onrechtvaardige handelingen 
allen gelijk zijn. Daar volgens hun leed en geluk allen 
van de wil van God afhangen, keren de moslims hun 
gezicht tegen rechtvaardigheid en doen zij wat zij 
willen. Er zijn natuurlijk enkelen onder hen die geen 
geloof hechten aan dit gezegde van de koran, en 
rechtvaardig handelen. 


39, “Men vraagt U over menstruerende vrouwen. 
Zeg zij zijn onrein. Blijf van hen af. Ga niet naar hen 
alvorens zij gereinigd zijn. Wanneer zij gebaad zijn, ga 
dan naar hen op de manier zoals God voorgeschreven 
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heeft. Uw vrouwen zijn een boerderij voor U. Ga in Uw 
boerderij op welke manier U wilt. God houdt U niet 
gebonden aan basisloze eden” (Soerat 2, 222-223, 225). 


Commentaar: Het verbieden van contact met 
menstruerende vrouwen is in orde. Maar het gezegde 
dat vrouwen gelijk boerderijen zijn, en dat men op 
welke manier men wil in hen gaan, maakt de mannen 
zinnelijk. Indien God niemand aansprakelijk houdt voor 
de afgelegde eden zullen de mensen valse eden afleggen 
en hen vrijelijk verbreken. God zal aldus het liegen 
aanmoedigen. 


40. “Wie is degene die Allah een lening geeft? 
God zal voor hem het bedrag verdubbelen” 
(Soerat 2, 245). 


Commentaar: Wel, waarom heeft God een lening 
nodig? Zal die God die de hele wereld heeft geschapen 
een lening bij de mensen zoeken? Nooit. Dit is slechts 
een gek gepraat. Raakte zijn schatkist leeg? Zoekt Hij 
een lening omdat Hij in de handel speculeert zodat Hij 
het dubbele van het geleende aanbiedt? Is dit de manier 
van de bankiers? Zulke dingen worden alleen door 
mensen gedaan die veel uitgeven en weinig verdienen. 
God kan niet zo handelen. 


41. “Sommigen onder hen namen het geloof aan en 
sommigen werden ongelovigen. Indien Allah dat gewild 
had zouden zij niet vechten. Allah doet wat Hij wil” 
(Soerat 2, 253). 


Commentaar: Gebeuren alle gevechten door de wil 
van God? Kan Hij onrechtvaardig handelen wanneer Hij 
dat wenst? Indien dat zo is, is Hij geen God. De vrede 
verstoren en twist veroorzaken is niet de handelwijze 
van de rechtvaardigen. Dit bewijst dat de koran noch 
van God noch van enig rechtvaardig en geleerd mens is. 


798 HOOFDSTUK XTV 


42. “Al hetgeen in de hemelen en op de aarde is, 
is van Hem. Vanaf zijn troon, zijn de hemel en aarde 
gemaakt” (Soerat 2, 255). 


Commentaar: Al de voorwerpen die God in de 
hemelen of op de aarde heeft geschapen zijn voor de 
zielen gemaakt, en niet voor God zelf. Hij heeft niets 
[409] 
nodig. Indien Hij een troon bezit is Hij beperkt. Zulk 
een wezen is geen God. God is aldoordringend. 


43. “God brengt de zon uit het oosten en U, 
ongelovige, brengt haar uit het westen. Dit gehoord 
hebbende werden de ongelovigen er verbijsterd van. 
God wijst de zondigen de weg niet” (Soerat 2, 258), 


Commentaar: Dit is allemaal nonsens. Het is een 
zaak van onwetendheid ! De zon gaat noch van het 
oosten naar het westen, noch van het westen naar het 
oosten. Zij draait slechts om haar as. Het is duidelijk dat 
de schrijver van de koran geen kennis van astronomie of 
aardrijkskunde bezat. Indien God de zondigen de weg 
niet wijst, dan hoeft de God van de moslims de 
rechtvaardigen ook niet de weg te wijzen, daar de 
rechtvaardigen automatisch op de rechte weg blijven. 
Leiding is slechts nodig voor degenen die verdwaald 
zijn. Het is een grote fout van de God van de koran dat 
Hij zijn plicht niet doet. 


44, “God zei: Kiest vier dieren uit. Let op hun 
vormen. Hak ze in stukken. Zet dan op elke heuvel een 
deel daarvan. Roept hen dan. Zij zullen dan naar U toe 
rennen” (Soerat 2, 260). 


Commentaar: Zie eens hoe de God van de 
moslims zich als een goochelaar gedraagt. Ligt God’s 
godheid hierin? De verstandigen zullen zulk een God 
verlaten en ver van Hem blijven. Alleen de dwazen 
zullen hierin geloven. Dit zal leiden tot God’s 
veroordeling en niet tot zijn bewondering. 
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45. “Hij schenkt wijsheid aan wie Hij wil” 
(Soerat 2, 269). 


Commentaar: Als Hij wijsheid schenkt aan wie 
Hij wil, dan volgt hieruit dat Hij onwijsheid kan 
schenken aan wie Hij wil. Dit is geen goed teken van 
godheid. Alleen dat wezen dat onpartijdig is en allen 
wijsheid schenkt, kan God of goddelijk zijn en niemand 
anders. 

46, “Zij die van rente leven, zullen van hun graf 
niet kunnen opstaan” (Soerat 2, 275). 


Commentaar: Zullen zij in de graven blijven 
liggen? En indien ze blijven liggen, voor hoe lang? Zulk 
een onmogelijke zaak kan in het boek van God niet 
voorkomen. Het kan wel opkomen in een kinderlijk 
verstand. 


47. “Hij zal wie Hij wil vergeven en wie Hij wil 
straffen, daar Hij over alle dingen heerst” 
(Soerat 2, 284). 


Commentaar: Is het niet vergeven van degene die 
het verdient en het vergeven van degene die het niet 
verdient, niet de handeling van een slechte koning? 
Indien God wie Hij wil zondig of rechtvaardig maakt, 
waarom houdt Hij dan de zielen verantwoordelijk voor 
hun zonde of rechtvaardigheid? Als God zelf de ziel zo 
maakte zou de ziel noch leed noch plezier mogen 
hebben. Zoals een soldaat elkeen doodt of beschermt 
naar de bevelen van zijn commandant en daarvoor niet 
verantwoordelijk kan worden gesteld, geldt hetzelfde in 
dit geval. 


48. “Zeg: Welke betere boodschap zal men aan 
degenen die God vrezen kunnen brengen dan dat er 
paradijzen door God gemaakt zijn waarin er rivieren 
vloeien en dat er in het paradijs reine vrouwen door de 
genade van God wonen. Allah heerst samen met de aan 
Hem gewijden over hen” (Soerat 3, 14). 
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Commentaar: Is dit een paradijs of een oord van 
prostituées? Zullen wij Hem God of een vrouwenjager 
noemen? Kan enig verstandig mens zulk een boek 
God's boek noemen? Waarom is Hij zo partijdig? Zijn 
de 
[410] 
vrouwen die in het paradijs wonen in de wereld geboren 
en daar naar toe gegaan of werden zij in het paradijs 
geboren en daar naar toe gingen, waarom werden zij 
dan voor de nacht van de opstanding daar naar toe 
geroepen en waarom werden dan hun echtgenoten niet 
ook uitgenodigd? En waarom is de wet dat er recht 
gesproken zal worden tijdens de nacht van de 
opstanding in dit geval overschreden? Indien zij in het 
paradijs zijn geboren, hoe zullen zij het dan maken tot 
de tijd van de opstanding? Indien er ook mannen in het 
paradijs zijn, hoe zal God dan de mannen die van hier 
naar het paradijs gaan, van vrouwen voorzien? Als God 
vrouwen gemaakt heeft die altijd in het paradijs wonen, 
waarom maakte Hij dan ook geen mannen die altijd 
zouden kunnen leven? Daarom is de God van de 
moslims onrechtvaardig en onverstandig. 


49. “De religie van de islam is voorwaar van 
Allah” (Soerat 3. 18). 


Commentaar: Is Allah alleen voor de moslims, en 
niet van anderen? Bestond er dertien eeuwen geleden 
reeds enige religie van God of niet? Daarom is de koran 
niet door God gemaakt, maar door een of andere 
bedrieger. 


50. “Aan elke ziel zal tenvolle gegeven worden 
wat zij verdient heeft, en hen zal geen onrecht 
aangedaan worden. Zeg o Allah, Gij Zijt de Heer van de 
wereld. Gij geeft aan wie U wilt en neemt van wie U 
wilt. Gij geeft eer aan wie Gij wilt en verachting aan 
wie Gij wilt. Alle dingen zijn in Uw handen. U Zijt de 
Heer over allen. Gij verandert de dag in nacht en de 
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nacht in dag, verandert de levenden tot doden en de 
doden tot levenden. Hij schenkt onbeperkt voedsel aan 
wie Hij wil. Het is voor de moslims goed, geen 
vriendschap te sluiten met ongelovigen, maar als 
iemand dat met moslims doet, is dat niet namens God. 
Zeg: Kies de zijde van God als Gij wilt. Mijn Allah zal 
U en Uw zonden vergeven, indien Hij wil. Hij is 
inderdaad de genadevolle” (Soerat 3. 24-27). 


Commentaar: Wanneer aan een ziel het toppunt van 
haar handelingen wordt geschonken, is Hij niet 
vergevend en indien zij vergiffenis krijgt, wordt haar 
niet het volle loon voor haar daden gegeven, en dit is 
onrecht. Indien God koninkrijken schenkt zonder goede 
daden, wordt Hij onrechtvaardig. Kan een dode levend 
worden en een levende dood? God’s regeling is 
onbreekbaar en onveranderlijk, het kan niet gewijzigd 
worden. Kijk eens naar het bedrog. Degenen die niet tot 
de islam behoren, worden als ongelovigen beschouwd 
en zelfs de goeden onder hen worden geen vriendschap 
waard geacht terwijl zelfs boosdoeners onder de 
moslims tot vrienden gemaakt kunnen worden. Zulke 
leringen maken God ongoddelijk. Dit bewijst dat de 
koran, de God van de koran en de moslims vol bedrog 
en domheid zijn. De moslims tasten daarom in het 
duister. Kijk eens naar de partijdigheid van Mohammed. 
“Indien U zich bij mij aansluit zal God zich bij U 
aansluiten, en indien U een zonde uit partijdigheid 
begaat, zal God U dat vergeven”. Dit bewijst dat het 
hart van Mohammed niet rein was en dat Hij de koran 
schreef, of liet schrijven, om zijn belangen te dienen. 


51. “Toen spraken de engelen: “O Mariam, God 
heeft U gekozen en boven alle vrouwen van de wereld 
geplaatst” (Soerat 3. 41). 

Commentaar: Als de engelen van God en God zelf 
met niemand komen praten, hoe is het dan dat zulks 
[411] 
in die tijden wel deden? Indien U zegt dat de mensen 
degelijk waren en nu niet, is dat verkeerd. De mensen 
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waren eerder grotendeels wild en onontwikkeld toen de 
islam en het christendom hun werk in deze landen 
begonnen. Daarom konden er zulke bijgelovige religies 
daar onderwezen worden. Nu zijn de ontwikkelden in 
de meerderheid en kunnen daarom zulke religies niet 
bloeien en die welke reeds bestaan, zijn achteruitgaand 
en niet vooruitgaand. 


52. “Indien God enig werk wenst te verrichten 
dan zegt Hij : “Het zij zo” wordt het zo. De ongelovigen 
bedrogen, God bedroog; God is een groot bedrieger” 
(Soerat 3, 46 en 53). 


Commentaar: Als de moslims in niets anders dan 
God geloven, tot wie sprak God dan toen? En wie 
kwam door zijn wil tot bestaan? De moslims kunnen dit 
bezwaar zelfs niet in hun zeven levens tegenspreken 
daar er zonder een materiële oorzaak geen gevolg kan 
zijn. Te zeggen dat er een gevolg kan bestaan zonder 
materiële oorzaak, is even goed als te zeggen: mijn 
lichaam is zonder mijn moeder en mijn vader ontstaan. 
Iemand die zichzelf laat bedriegen of anderen bedriegt, 
kan nooit God zijn. Neen, zelfs een goed mens zal niet 
zulke daden stellen. 


53.“Is het niet voldoende voor U dat God U met 
drieduizend engelen zal helpen?” (Soerat 3, 123). 


Commentaar: Als Hij de moslims met 
drieduizend engelen helpt, waarom helpt Hij hen dan nu 
niet, waar de moslim koninkrijken nu verdwijnen of 
afnemen? Het is daarom duidelijk dat dit slechts een list 
is om de onnozelen te strikken en dat dit geheel in 
tegenstelling is tot de ongelovigen. Het is een grote 
onrechtvaardigheid. 


54. “Help ons de ongelovigen te steunen en 
ovérwinning op hen te behalen. Allah is Uw meest 
verheven steun en richtsnoer. Indien U sterft of gedood 
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wordt op het pad van Allah, is zijn genade zeer goed” 
(Soerat 3, 146, 149, 156). 


Commentaar: Let eens op de fout van moslims. 
Zij bidden tot God om degenen die niet tot hun religie 
behoren te doden. Is God zo onnozel dat Hij dit verzoek 
van de moslims zou inwilligen? Als de God de 
richtsnoer van de moslims is, waarom worden dan hun 
activiteiten van nul en generlei waarde? En het schijnt 
dat God ook door de moslims is bedrogen. Indien God 
zulk een bedrieger ís, kan Hij geen voorwerp van 
aanbidding voor deugdelijke personen zijn. 


55. “En Allah geeft de kennis van het ongeziene 
niet aan U, maar aan zijn profeten. Hij kan nu nog 
kiezen wie Hij wil, heb daarom vertrouwen in God en 
Zijn Profeet” (Soerat 3, 179). 


Commentaar: Wanneer de moslims in niemand 
anders dan God geloven en wanneer zij niemand als zijn 
deelgenoot beschouwen, waarom rekenen zij dan de 
Profeet mede met God in hun geloof? Als Allah 
opdracht gaf dat er ook in de Profeet geloofd moet 
worden, wordt de Profeet de deelgenoot van God. Dan 
is het niet juist God Niet-deelgenoot (Jäsarika) te 
noemen. Als het bedoeld is te betekenen dat men 
vertrouwen in de profetie van Mohammed zal moeten 
hebben, is de vraag: Waarom is Mohammed nodig? 
Indien God niet zonder hem tot Zijn Profeet te maken 
Zijn doel kan bereiken, is God dan klaarblijkelijk 
machteloos. 

[412] 

56. “O moslims, weest tevreden; houdt U zich 
onderling aan mekaar en volhardt in de strijd. Vreest 
God opdat U de zaligheid verkrijge” (Soerat 3, 200). 


Commentaar: De God van de koran en de Profeet 
waren beiden twistziek. Elkeen die strijd voorschrijft is 
een verstoorder van de vrede. Is slechts vrees voor God 
bevorderlijk voor de zaligheid? Of is vrees voor 


804 HOOFDSTUK XIV 


onrechtvaardige oorlogen, enzovoort dat? In geval van 
het eerste blijft het, ongeacht of men vreest of niet, het 
zelfde. In geval van het laatste is het in orde. 


57. “Deze zijn de grenzen van Allah. Elkeen die 
Allah en Zijn Profeet zal gehoorzamen, zal naar het 
paradijs gaan, waar er rivieren vloeien. Dit is het grote 
doel. Degenen die gehoorzaam aan God en Zijn Profeet 
zijn en de grenzen van Allah overschrijden, zullen in het 
eeuwige vuur worden verbrand, en hen wacht de meest 
ellendige vrees” (Soerat 4, 13-14). 


Commentaar: God zelf heeft de Profeet tot Zijn 
deelgenoot gemaakt heeft dit zelf in de koran 
geschreven. God is zo met de Profeet ingenomen dat Hij 
hem zelfs in het paradijs tot Zijn bondgenoot heeft 
gemaakt. Als de God van de moslims niet in alles 
onafhankelijk is, is het van geen betekenis God Niet- 
deelgenoot (läsarika) te noemen. Zulke dingen kunnen 
niet van een boek van God zijn. 


58. “En God doet niet eens een jota onrecht en 
God verdubbelt alles voor degene die enig goed doet” 
(Soerat 4, 40). 


Commentaar: Als God niet eens een jota onrecht 
doet, waarom verdubbelt Hij dan een goede daad? En 
waarom is Hij dan partijdig tegenover de moslims? 
Indien God het dubbele of minder dan het verdiende 
loon geeft, zal Hij onrechtvaardig zijn. 


59. “Wanneer zij onder Uw invloed vandaan 
gaan handelen, zijn zij tegen Uw raad. God tekent hun 
handelingen op. God stelde hen achteruit op grond van 
het door hun verdiende loon. Wenst U degene die God 
misleid heeft nooit op de juiste weg te brengen? Degene 
die God misleid heeft, kan nooit de juiste weg vinden” 

(Soerat 4, 81 en 88). 
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Commentaar: Indien God de dingen in registers 
optekent, is Hij niet alwetend. Als Hij alwetend is, 
waarom is het dan nodig de dingen op te tekenen? De 
moslims zeggen dat Satan slecht werd omdat Hij allen 
bedroog. Als God de mensen ook misleidt, waar is dan 
het verschil tussen Satan en God? Ja, een verschil is 
duidelijk, God is de grotere Satan en Satan de kleinere. 
De moslims zeggen dat elkeen die bedriegt, Satan is. 
Deze definitie maakt God ook tot Satan. 


60. “Indien zij hun handen niet thuis houden, 
vangt hen dan en doodt hen waar U hen ook kan 
krijgen. Het is niet goed voor moslims om moslims te 
doden. Als hij per ongeluk een moslim doodt, moet Hij 
een moslim vrijmaken. Er moet geld aan de familie van 
de gedode betaald worden tot zij het in aalmoezen 
verandert. Indien de gedode tot een vijandig volk 
behoort, dient hem aalmoezen gegeven te worden. En 
indien iemand bewust een moslim doodt, zal hij eeuwig 
in de hel verblijven. De toorn en de vloek van Allah is 
over hem” (Soerat 4, 91-93). 


Commentaar: Zie eens wat een groot fanatisme. 
Doodt elkeen die geen moslim is waar U hem krijgt, 
[413] 
maar doodt geen enkele moslim. Voor het per ongeluk 
doden van een moslim moet men storten, terwijl het 
doden van anderen naar het paradijs leidt. Zulke 
leringen moeten in de put gesmeten worden. Zulke 
boeken, zulke Profeten, zulk een God en zulke religies 
veroorzaken slechts schade en niets goeds. Het is beter 
hen niet te hebben. De verstandigen moeten zich van 
zulke religies afhouden en de vedische waarheid 
aannemen, die geen greintje onwaarheid bevat. Zoals de 
moslims zeggen dat het doden van een moslim naar de 
hel leidt, zeggen de volgelingen van andere religies dat 
het doden van moslims naar het paradijs zal leiden. 
Welke van deze beiden moet nu aangenomen worden en 
welke verworpen. Het is goed voor alle mensen zulke 
dwaze religies te verwerpen en het vedisch geloof aan te 
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nemen, daar het voorschrijft dat het altijd het beste is 
het pad van de Arya's of goede mensen te volgen en het 
pad van de Däsyu’s of boosdoeners te verafschuwen. 


61. “En na de openbaring van de leringen zullen 
wij elkeen, die de Profeet zal tegenspreken of de zijde 
die tegenover de moslims gesteld is zal kiezen, 
ongetwijfeld naar de hel zenden” (Soerat 4, 115). 


Commentaar: Kijk eens naar de partijdigheid van 
God en de Profeet. Mohammed en de anderen dachten 
dat als zij niet zulke dingen in naam van God zouden 
schrijven, hun religie niet zou bloeien, zij geen aardse 
schatten zouden krijgen en er geen kans tot genot zou 
bestaan. Dit bewijst dat zij grootmeesters waren in het 
dienen van hun zelfzuchtige belangen en het schaden 
van andermans belangen. Zij waren daarom feilbaren en 
kunnen hun leringen nooit tegenover de leringen van de 
onfeilbaren stand houden. 


62. “Elkeen die tegen God, de engelen, de 
geschriften, de Profeet en de opstanding is, is 
ongetwijfeld misleid. Waarvoor zal God nooit diegenen 
vergeven of hen de juiste weg wijzen die eerst geloof 
hadden, het dan de rug toekeerden en dan weer het 
geloof aannamen om weer een opstandeling en 
gevorderde in ongeloof te worden?” 

(Soerat 4, 136-137). 

Commentaar: Kan God nu ook voor Niet-deelgenoot 
(läsarika) worden gehouden? Ligt er geen tegenspraak 
in om God enerzijds Niet-deelgenoot (läsaríka) te 
noemen en tegelijkertijd zijn deelgenoten te erkennen? 
Vergeeft God niet na drie keren? Wijst Hij nog de juiste 
weg na drie dwalingen of wijst Hij haar niet meer na de 
vierde dwaling? Indien de mensen vier keren dwaalden 
zou het dwalen onrustbarend toenemen. 


63. “God zal voorwaar de boosdoeners en 
verdwaalden in de hel verzamelen. Waarvoor bedriegen 
de boosdoeners God en bedriegt God hen. O gelovigen, 
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sluit geen vriendschap met de ongelovigen, maar met de 
moslims" (Soerat 4, 140, 142 en 144). 


Commentaar: Wat is het bewijs dat de moslims 
naar het paradijs gaan en anderen naar de hel? Hoe 
grappig is dit? Moge zulk een God, die door anderen 
bedrogen kan worden of anderen bedriegt, verre van ons 
blijven. Moge Hij zich met Hem verenigen. 


are Maer <t ans am: Bet: |I 


Zoals Sitalä devi is, zo is de ezel waarop zij rijdt. Soort 
zoekt soort. Als God een bedrieger is, kunnen Zijn 
aanbidders niets anders zijn. Is het juist voor een mens 
vriendschap met een slechte moslim te sluiten, en goede 
niet-moslims te verafschuwen? 

[414] 

64. “O mensen, de Profeet is ongetwijfeld van 
God tot U gekomen met de waarheid. Hebt geloof in 
Hem. Slechts God is aanbiddingswaardig’” 

(Soerat 4, 170 en 171). 

Commentaar: Als geloof in de Profeet wordt 
voorgeschreven, is dan niet de Profeet de deelgenoot 
van God inzake het geloof? Als er Profeten van God 
komen, is Hij niet overal aanwezig maar aan een plaats 
gebonden. Zulk een wezen kan geen God zijn. Op een 
plaats staat geschreven dat Hij overal aanwezig is en op 
een ander plaats is Hij aan een plaats gebonden. Dit 
bewijst dat de koran niet door een persoon werd 
samengesteld maar door verschillende mensen is 
geschreven. 


65. “Aan U is verboden het vlees van de zwijnen 
of iets dat in een andere naam dan die van Allah is 
geslacht, of iets dat doodgevroren is of met een stok 
doodgeslagen, of van boven gevallen, of een met de 
hoorn gedode of hetgeen door pijn doodgegaan is” 
(Soerat, 5, 3). 
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Commentaar: Zijn enkel deze dingen verboden? 
Zijn de vele andere dieren, insecten en lagere schepsels 
aan de moslims toegestaan? Dit is allemaal uit het 
menselijke brein voortgekomen en niet van God. Het is 
daarom onbetrouwbaar. 


66. “En schenkt een goede lening aan Allah. 
Waarvoor zal ik Uw kwaad verwijderen en U naar het 
paradijs zenden” (Soerat 5, 12). 


Commentaar: Hoe grappig; Het schijnt dat het 
huis van de God van de moslims helemaal zonder geld 
is, anders zou Hij geen lening gezocht hebben, en 
hebben aangeboden om het kwaad te verwijderen en de 
leninggever naar de hemel te zenden. Dit bewijst dat 
Mohammed God's naam geëxploiteerd heeft om zijn 
belang te dienen. 


67. “Hij vergeeft elkeen van wie Hij houdt. Hij 
schenkt leed aan degene van wie Hij houdt. Hij gaf U 
hetgeen Hij aan niemand anders gaf’ 

(Soerat 5, 18 en 20). 

Commentaar: Zoals Satan een zondaar maakt van 
wie Hij lief heeft, doet de God van de moslims het werk 
van de Satan, Indien dit zo is, zal God dan naar de 
hemel van de hel moeten gaan daar Hij zelf de steller 
van rechtvaardige en onrechtvaardige daden 1s. De ziel 
is afhankelijk. Zoals de soldaten sommigen beschermen 
en anderen doden en de verantwoordelijkheid geheel op 
de generaal rust en niet op de soldaten, is dit hier ook 
het geval. 


68. “Gehoorzaamt God en gehoorzaamt de 
Profeet” (Soerat 5, 92). 


Commentaar: Ook dit wijst op een deelgenoot 
van de godheid en spreekt de verklaring, dat God Niet- 
deelgenoot (läsarika) is, tegen. 
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69. “Allah vergaf hetgeen reeds gedaan werd. 
Indien enig persoon hetzelfde doet zal God zich op hem 
wreken” (Soerat 5, 95). 


Commentaar: De begane zonden vergeven is in 
zekere zin toestemming verlenen voor het begaan van 
zonden door hen aan te moedigen. Dit boek dat handelt 
over de vergeving van zonden is noch door God noch 
door enige geleerde geschreven. Het is eerder de 
propageerder van zonden. Er kan echter een gebed 
bestaan om van zonden die nog begaan zullen worden 
bevrijd te worden, mits er een ware drang in iemand 
bestaat die zonde niet te begaan en er moeite gedaan 
wordt deze drang te verwezenlijken. Er kan niets goeds 
van komen indien iemand slechts doorgaat met zijn spijt 
over een zonde uit te drukken, maar haar niet laat, 


10. “Wie is een grotere zondaar dan Hij die God 
valselijk beschuldigt en zegt dat de openbaring tot hem 
is neergedaald terwijl het in werkelijkheid niet zo is; en 
die beweert dat hij ook de openbaring aan anderen zal 
[415] 
brengen, evenals God” (Soerat 6, 94). 


Commentaar: Dit bewijst dat Mohammed 
beweerde dat er teksten op hem neerkwamen van God 
en dat dan ook een andere man dezelfde streek kon 
uithalen om te zeggen dat er teksten op hem 
neerkwamen van God. Hij zou dan ook als een Profeet 
aangenomen moeten worden. Mohammed heeft 
misschien zijn toevlucht hiertoe genomen om zijn 
reputatie te bevorderen. 


71. “Wij hebben U inderdaad geschapen en Uw 
vormen gemaakt. Toen zeiden wij tot de engelen: ‘Buig 
voor Adam’. En zij bogen zich. Maar de Satan was niet 
onder hen die bogen. Ik zei “Wie was het die U 
weerhield te buigen toen ik daartoe opdracht gaf?’ Hij 
antwoordde: “Ik ben beter dan Hem. U heeft mij uit het 
vuur geschapen en hij is uit stof gemaakt.” God zei: 
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‘Daalt af van hier. Deze plaats is niet voor U bestemd 
dat U erover opschept’. Satan zei: “Maakt rust tot de dag 
dat zij uit de graven zullen opstaan’. God zei: “Wel U is 
een van degenen wie rust is toegestaan’. Hij zei: 
“Wel ik zweer dat, omdat gij mij misleid hebt, ik langs 
Uw weg op hen zal zitten wachten en gij zult zeker niet 
allen als dankbetuigden vinden’. God zei: ‘Ga van deze 
plaats weg in domheid. Ik zal de hel vullen met al 
degenen die aan Uw zijde zullen zijn” (Soerat 7, 11-18). 


Commentaar: Luister eens aandachtig naar het 
dispuut tussen God en de Satan. Er bestond een engel 
die niet door God bedwongen kon worden noch kon zijn 
hart door God gereinigd worden. God liet toen zo een 
rebel vrij dat hij in opstand kwam door de mensen tot 
zondaars te maken. Dit is een grote fout van God. De 
Satan is de bedrieger van allen en God is de bedrieger 
van de Satan. Zo is God dus de Satan van de Satans. De 
Satan zegt openlijk: “Gij hebt mij misleid’. Dat bewijst 
dat God reinheid mist en dat Hij de basisoorzaak van 
alle zondigheid is. Zulk een God kan alleen de God van 
de moslims zijn en niet van andere goede en geleerde 
personen. Daar Hij als mens tot de engelen spreekt heeft 
God van de moslims een lichaam, beperkte kennis, en is 
Hij onrechtvaardig. Daarom houden geleerden niet van 
de islam. 


72. “Waarvoor is Allah Uw Heer die de hemelen 
en de aarde ín zes dagen geschapen heeft en dan op de 
troon uitrustte. Roept Uw Heer in ootmoedigheid aan” 
(Soerat 7, 54-55). 


Commentaar: Kan de God die de wereld in zes 
dagen schept en dan op de troon gaat rusten, almachtig 
en aldoordringend zijn? Daar dit zo is, kan Hij geen 
God genoemd worden. Is Uw God doof dat Hij slechts 
hoort wanneer er luidop geroepen wordt? Al deze 
dingen zijn ongoddelijk en de koran kan niet van God 
zijn. Hij was zeker vermoeid toen Hij op de zevende 
dag ging rusten op de troon na het heelal in zes dagen 
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geschapen te hebben. Slaapt Hij nu nog of is Hij 
wakker? Indien Hij wakker is, doet Hij dan enig werk of 
zit Hij inactief te genieten? 


73. “Wandel op deze aarde rond zonder twist” 
(Soerat 7, 74). 
[416] 

Commentaar: Dit is ongetwijfeld goed. Maar op 
een andere plaats is er een opdracht voor jihäda en het 
doden van ongelovigen, wat geheel in tegenstelling is 
tot het bovenstaande. Is dit niet een tegenstrijdigheid? 
Dit bewijst dat toen Mohammed zwak werd, Hij zijn 
toevlucht tot deze methode nam en toen hij sterk was, 
Hij steeds meer strijd propageerde. Daar deze dingen 
tegenstrijdig zijn, is geen van beiden te rechtvaardigen. 


74. “Nu wierp Hij zijn staf neer en zie, het werd 
werkelijk een slang’ (Soerat 7, 107). 


Commentaar: Deze passage toont duidelijk aan 
dat God en Mohammed aan zulke bijgeloof belang 
hechtten. Indien dit zo is, was geen van beiden geleerd. 
Hetgeen met het oog gezien wordt en met het oor 
gehoord wordt, kan door niemand ontkend worden. Zo 
kan een staf nooit een slang worden. Dit is allemaal 
goochelarij. 


75. “Nu brachten wij storm, sprinkhanen, luizen, 
kikvorsen en bloed over hen. Wij wreekten ons op hen 
en lieten hen in de rivier verdrinken. En wij lieten de 
Israëlieten de rivier kruisen. De religie waarin zij zijn, is 
voorwaar vals en hun handelingen zijn ook vals” 

(Soerat 7, 133, 136, 138-139). 


Commentaar: Dit is allemaal gelijk aan een 
bedrieger die een andere intimideert met een bedreiging 
dat hij slangen zal zenden om hen te doden. Is zulk een 
bedrieglijk wezen niet een onrechtvaardige God die een 
volk doet verdrinken en een ander volk verheft? Welke 
religie kan valser zijn dan die de anderen, met 
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duizenden en miljoenen volgelingen, vals noemt en 
zichzelf waar? In geen enkele religie kunnen alle 
mensen goed of alle mensen slecht zijn. Deze eenzijdige 
beoordeling is de wijze van de meest dwaze personen. 
Was de religie van de Tora en Zubur, waartoe zij 
behoorden, vals? Of hadden zij een andere religie die 
vals genoemd is? Indien het een andere religie was, zeg 
ons dan vanuit de koran wat haar naam was. 


16. “Alleen in dat geval zult U in staat zijn te 
zien. Toen de Heer tegen de berg aanscheen, werd zij 
stof. Mozes viel toen bewusteloos neer” (Soerat 7, 143). 


Commentaar: Hij die zichtbaar is kan niet 
aldoordringend zijn. Als God toen zulke wonderen 
verrichtte, waarom doet Hij dat nu niet? Het is tegen 
alle redelijkheid en kan dus niet aannemelijk zijn. 


17. “En gedenk de Heer, in ootmoedigheid en 
vrees, met zachte stem ’s morgens en ’s avonds” 
(Soerat 7, 205). 


Commentaar: Op sommige plaatsten zegt de koran 
“roep de Heer luid aan” en op andere plaatsen “gedenk 
God met zachte stem”. Welke van deze beiden is waar 
en welke onwaar? Als iets in strijd is met iets anders, is 
het precies als de liederen van een gek mens. Ja indien 
er per ongeluk een fout is gemaakt en dit erkend wordt, 
is dit niet zo erg. 


78. “Zij vragen U over de buit. Zeg hen dat de 
buit voor Allah en de Profeet is. En vreest Allah” 
(Soerat 8, 1). 
[417] 


Commentaar: Het is zeer verwonderlijk dat zij 
plunderen en zichzelf nochtans God, de Profeet en 
religieus noemen. Enerzijds beroepen zij zich op 
Godvrezendheid en anderzijds roven zij en plegen zij 
wandaden. Zij schamen zich niet hun religie de beste te 
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noemen. Niets is zo slecht als hun bedrog niet opgeven, 
en de vedische religie niet aan te nemen. 


79, “En God kan de niet-moslims ontwortelen. Ik 
zal U helpen met duizend engelen die een na de ander 
zullen komen. Ik zal voorwaar vrees in de harten van de 
ongelovigen plaatsen. En dan zal ik hun halzen en hun 
vingerkootjes afhakken” (Soerat 8, 7, 9 en 12). 


Commentaar: Hoe grappig: Wat een God! En wat 
een genadeloze Profeet, die de wortelen van de 
ongelovigen, d.w.z. degenen die geen volgelingen van 
het geloof van de moslims zijn, doorhakt. Een God die 
een opdracht geeft de halzen af te hakken en de 
gewrichten van de handen en voeten uit mekaar te 
trekken. Is zulk een God iets minder dan de koning van 
Laúkä, Rävana? Dit alles is de uitvinding van de 
samensteller van de koran, en niet van God. Indien het 
van God is, laat dan zulk een God ver van ons blijven en 
wij van Hem. 


80. “Allah is met de moslims. Degenen die het 
geloof hebben aangenomen, hebben op de roep van 
Allah en de Profeet geantwoord. O gij die het geloof 
hebt aangenomen, steelt niet van Allah en zijn Profeet, 
steelt niet van hetgeen U is toevertrouwd. Allah heeft 
tegen hen samengezworen. Allah is de beste 
samenzweerder” (Soerat 8, 19, 24, 27 en 30). 


Commentaar: Is God partijdig tegenover de moslims? 
Indien dat zo is, pleegt Hij een slechte daad. Neen. God 
is de Heer van het ganse heelal. Hoort God niet zonder 
dat men roept? Is Hij doof? Is het niet slecht de Profeet 
tot de metgezel van God te maken? Wat voor schatten 
heeft God welke de mensen niet mogen stelen? Wordt 
het hen slechts verboden van de Profeet en het hun 
toevertrouwde te stelen? Betekent dit dat zij van anderen 
mogen stelen? Zulke leringen kunnen slechts komen van 
mensen zonder ontwikkeling en zonder religie. Is God 
die samenzweringen smeedt of zich met samenzweer- 
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ders verenigt, niet bedrieglijk, frauduleus en 
onrechtvaardig? Dit bewijst dat de koran niet door God 
is gemaakt. Het kan door een of ander bedrieglijke en 
frauduleuze persoon geschreven zijn? 


81. “En strijdt tegen hen tot er geen tegenstand 
van de ongelovigen meer bestaat, en het gehele geloof 
op Allah gericht is. En weet dat wat U ook buit moge 
maken een vijfde deel daarvan van Allah en de Profeet 
moet zijn’ (Soerat 8, 39 en 41). 


Commentaar: Wie anders dan de God van de 
moslims kan zulk een rustverstoorder en 
onrechtvaardige strijder zijn? Kijk eens naar de religie. 
Is het niet het werk van rovers om de beroving van de 
wereld ten gunste van God en Zijn Profeet op te dragen? 
Het delen in de buit maakt God tot een rover. Indien 
God zich met zulke rovers verenigt, doet Hij afbreuk 
aan Zijn god-zijn. Het is zeer verwonderlijk dat zulk een 
God en zulk een Profeet zouden opkomen om het de 
mensheid moeilijk te maken door strijd te propageren en 
de wereldvrede te verstoren. Wanneer zulke religies niet 
bestonden in de wereld, zou iedereen gelukkig zijn. 


82. “En moogt gij zien hoe de engelen de 
ongelovigen vastgrijpen en hen in het gezicht en op de 
rug slaan zeggende: “Smaakt de straf der verbranding’. 
Wij vernietigden hen in hun zonden en lieten het volk 
van Pharao verdrinken. Houdt de strijdmacht zoals U 
kunt tegen hen gereed” (Soerat 8, 50, 54, 60). 


Commentaar: Wel mijnheer, waar sliepen de engelen 
toen Rusland Turkije binnendrong en Engeland Egypte 
veroverde? Indien het waar was dat God de vijanden van 
Zijn dienaren liet verdrinken en hen vernietigde, zou Hij 
dit ook nu gedaan moeten hebben. Daar Hij zulks niet 
doet kan deze verklaring niet aannemelijk zijn. 
Overweegt U eens hoe slecht deze opdracht is; “Doe 
alles wat U kan om degenen die een ander geloof 
belijden leed aan te doen’. Zulk een opdracht kan niet 
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van een geleerd, rechtvaardig en genadevol wezen 
komen. Dit bewijst dat de nobele kwaliteiten 
rechtvaardigheid, genade enzovoort ver van de God van 
de moslims blijven. 


83. “O Profeet, Allah is voor U voldoende en voor 
degenen onder de moslims die U volgen. O Profeet, 
dringt er op aan dat de moslims strijden. Indien er 
twintig onder U zijn die vertrouwen hebben, zullen zij 
tweehonderd anderen verslaan. Eet van hetgeen U buit 
gemaakt heeft in alle reinheid. En vreest God. Hij is 
vergevend en genadevol” (Soerat 8, 64-65, 69). 


Commentaar: Wat voor rechtvaardigheid, wat voor 
geleerdheid en wat voor deugdelijkheid is het dat 
iemand zich met hem, die onrechtvaardig is, moet 
verenigen en hem goed doen? Moeten wij hem, die strijd 
tussen de mensen doet ontbranden en de geroofde buit 
als rein verklaart, vergevend en genadevol noemen? 
Zulk een gezegde kan niet eens van een goed mens 
komen, om dan nog niet van God te spreken. Zulke 
dingen bewijzen dat de koran niet God’s woord kan zijn. 


84. “Zij zullen er altijd in blijven. God is dichtbij. Dat 
is iets goeds. Jullie die in islam geloven, weest niet 
bevriend met Uw vaders of broers die ongeloof boven 
geloof verkiezen. Allah bracht toen zijn verzekering op 
Zijn Profeet neer en op de moslims. Hij bracht hen 
legers. U zag ze niet. Hij folterde hen. Dit is de juiste 
straf voor de ongelovigen. Allah zal zich wenden tot wie 
hij verkiest. En Hij zal tegen de ongelovigen strijden” 

(Soerat 9, Vers 22-23, 26-27, 29). 


Commentaar: Hoe kan God aldoordringend zijn als 
Hij dichtbij degenen is die in het paradijs wonen? Als 
Hij niet aldoordringend is, kan Hij niet de schepper of 
rechtvaardig zijn. Het is niet juist iemand op te hitsen 
tegen zijn vader, moeder, broer of vriend. Het is 
natuurlijk juist hun slechte raad niet op te volgen, maar 
zij verdienen altijd de volle aandacht. Indien het waar is 
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dat God in vroegere tijden tevreden was over de 
moslims en hen legers ter hulp zond, waarom doet Hij 
dat nu niet? Als Hij vroeger de ongelovigen strafte en 
zich tot hen wende, waar is Hij nu? Is het niet mogelijk 
voor God geloof bij te brengen zonder strijd? Wij zullen 
ons altijd van zulk een God afhouden. Hij is geen God, 
maar een twijfelachtige. 


85. “En wij verwachten van U dat U overwinning 
of martelaarschap bereikt. Dat Allah U zelf straft of 
door onze handen” (Soerat 9, 52). 


Commentaar: Zijn alleen de moslims de assistenten 
van God dat Hij de volgelingen van andere 
[419] 
religies met eigen hand arresteert of middels de 
moslims? Zijn de miljoenen andere mensen Hem niet 
dierbaar? Zijn zelfs zondaars onder de moslims Hem 
dierbaar? Indien dat zo is, is het precies als het 
spreekwoordelijke duistere koninkrijk met haar slechte 
heerser. Het is zeer vreemd dat zelfs verstandige 
moslims deze basisloze en onlogische religie volgen. 


86. “Allah heeft zowel aan de mannelijke als 
vrouwelijke gelovigen paradijzen beloofd, waaronder de 
rivieren vloeien. Zij zullen eeuwig daar verblijven. En 
er zijn reine huizen in de paradijzen van Eden. De 
tevredenheid van God is een grote zegen; het is iets 
groots om de vervulling van alle wensen te verkrijgen. 
Nu schelden zij op God. God schold op hen” 

(Soerat 9, 72 en 79). 


Commentaar: Dit is een soort aantrekkelijkheid die 
aan de mannen en vrouwen in naam van God wordt 
geboden uit zelfzuchtige motieven. Indien zulke 
aantrekkelijkheden niet waren aangeboden zou niemand 
in de strikken van Mohammed geraakt zijn. Hetzelfde 
wordt ook door andere religiestichters gedaan. Het is de 
gewoonte onder de mensen om op mekaar te schelden. 
Wat is de koran anders dan een grote fantasie? 
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87. “Maar de Profeet en allen die met hem 
geloofden namen deel aan religieuze oorlogen met hun 
geld en met hun levens. Voor hen zijn de zegeningen. 
En Allah verzegelde hun hart. Zo weten zij niets” 

(Soerat 9, 88 en 93). 


Commentaar: Kijk eens naar deze zelfzuchtigheid. 
Alleen degenen die samen met Mohammed geloofden 
zijn goede mensen en zij die niet geloofden zijn slecht. 
Is dit niet iets dat vol is van bedrog en domheid? Als het 
God is die een zegel op hun hart heeft geplaatst, dan 
waren zij niet verantwoordelijk voor hun zonden. Het is 
de fout van God dat Hij hen stopte om goed te doen, 
door een zegel op hun harten te plaatsen. Wat een groot 
onrecht is dat, 


88. “Neemt U uit hun bezittingen een liefdegift 
weg zodat U hen hierdoor uiterlijk en innerlijk 
reinigen. Allah heeft voorwaar de levens en de goederen 
van de moslims van hen gekocht in ruil voor het 
paradijs. Wij zullen strijden op het pad van God, zullen 
doden en zullen gedood worden" (Soerat 9, 103 en 
111). 


Commentaar: Bravo mijnheer Mohammed, bravo. U 
heeft U zelf gelijk aan de Gosäin’s van Gokula gemaakt. 
Zij nemen ook de goederen van hun toegewijden en 
reinigen hen. Wel God! Wat voor een handel drijft U 
dat U het goed heeft gevonden arme mensen te laten 
doden door de moslims? De God van de moslims heeft 
Zijn handen gewassen van genade en rechtvaardigheid 
door genadeloos mensen het paradijs aan te bieden voor 
het doden van arme wezen, en heeft zo Zijn Godheid 
geschaad. Hij heeft haat geschapen in de harten van de 
verstandigen en rechtvaardigen. 


89. “O mensen die geloven, strijdt tegen de 
ongelovigen die dichtbij U zijn. Het is nodig dat zij 
kracht in U merken. Ziet U niet dat zij eens of twee keer 
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per jaar moeilijkheden hebben. Maar zij tonen geen 
berouw noch leren zij hierdoor een les” 
(Soerat 9, 123 en 126). 


Commentaar: Zie eens. Dit is ook een les in verraad 
van het vertrouwen die God aan de moslims leert. Al is 
iemand hun buurman of dienaar, toch moeten zij hem 
verraden of tegen hem strijden zodra zij daartoe de kans 
schoon zien. Zulke dingen zijn vaak door moslims 
gedaan. Het zou beter zijn indien de moslims over deze 
passage van de koran nadachten en de slechtheden die 
de koran onderwijst, opgeven. 

[420] 

90. “Voorwaar is Allah Uw beschermer die de 
hemelen en de aarde in zes dagen schiep en zich dan 
neerzette op de troon. Hij denkt een goed plan uit” 

(Soerat 10, 3). 


Commentaar: In de eerste plaats is de lucht of het 
luchtruim ongeschapen en eeuwig. Het geschapen 
noemen bewijst dat de schrijver van de koran geen 
wetenschappen kende. Heeft God zes dagen nodig om 
de wereld te scheppen? Indien dat zo is, is dat tegen de 
verklaring van de koran waarin wordt gezegd: “Het zij 
zo, en het kwam er’. Dit bewijst dat de schepping een 
fabel is. Als God aldoordringend is, wat voor zin heeft 
het dan zichzelf in de lucht te vestigen? Als God 
plannen maakt, is Hij precies als een gewone man. 
Waarvoor is plannen maken nodig bij een alwetend 
wezen? Het is duidelijk dat dit boek door 
onontwikkelden, die God niet kenden, is samengesteld. 


91. “Lering en genade voor de moslims ” 
(Soerat 10, 57). 


Commentaar: Is deze God alleen van de moslims en 
niet van anderen? Hij is dan partijdig door alleen aan de 
moslims genade te schenken en niet aan anderen. Indien 
moslims ‘gelovigen’ betekent, hebben zij geen leringen 
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nodig. Indien Hij niet-moslims niet onderwijst, is Zijn 
kennis nutteloos. 


92. “Dat Hij U moge beproeven en zien welke 

van U in werken overtreft. Wat jullie dan zeggen is: U 
zult ongetwijfeld weder opstaan na de dood” 

(Soerat 11, 7). 


Commentaar: Indien Hij de daden beproeft, is Hij 
niet alwetend. Indien Hij hun na de dood weer doet 
opstaan houdt Hij hen onder proeftijd en spreekt Hij zijn 
eigen stelling dat niemand wedergeboren zal worden, 
tegen. Dit is een vernedering voor God. 


93. “En er werd gezegd: ‘“O aarde, slikt Uw 
wateren op en gij, O hemel, houdt Uw regen in’. En het 
water verdween onmiddellijk. O volk van mij! Deze 
kamelin van God is een teken aan U, laat haar daarom 
vrij rondlopen opdat zij zich zou voeden op de aarde 
van God” (Soerat 11, 44 en 64). 


Commentaar: Wat een kinderachtige zaak? 
Kunnen de hemel en de aarde horen? Indien God een 
kamelin heeft, moet Hij ook een kameel hebben. En ook 
olifanten, paarden, ezels, enzovoort. Is het juist dat God 
de velden laat afgrazen door de kamelin? Rijdt Hij op 
de kamelin? Indien dit zo is, dan is God gelijk een 
Nawäb. 


94, “Slechts zij die gelukkig zullen zijn, zullen in het 
paradijs toegelaten worden. Zij zullen daarin verblijven 
zolang als de hemel en de aarde zullen bestaan” 

(Soerat 11, 108-109 [of 106-1077). 


Commentaar: Als allen na de opstanding of naar de 
hel of naar de hemel zullen gaan, waarvoor zullen dan 
de hemel en de aarde bestaan? Indien hun verblijf in de 
hel en in de hemel slechts duurt zolang de hemel en de 
aarde zullen bestaan, is het verkeerd te zeggen dat zij 
voor eeuwig in de hemel of de hel zullen blijven. Zulke 
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verklaringen kunnen slechts van onontwikkelden 
komen. Zij komen noch van God noch van enig 
ontwikkeld mens. 
[421] 

95. “Toen Jozef tegen zijn vader zei: “Vader, 
voorwaar zag ik in mijn droom…” (Soerat 12, 4-101). 


Commentaar: Dit deel bevat een verhaal in de vorm 
van een samenspraak tussen de vader en de zoon. Dit 
bewijst dat de koran niet door God is samengesteld, 
maar door de een of andere persoon die de geschiedenis 
van de mensen vertelt. 


96. “Het is Allah die de hemelen zonder pilaren 
heeft gemaakt en toen van Zijn troon afkwam en de zon 
en de maan verplichtte hun dienst te doen. Hij is het die 
de aarde heeft uitgespreid. Hij liet water uit de hemelen 
neerkomen en liet de beken volgens hun eigen 
afmetingen vloeien. God geeft overvloed aan wie Hij 
wil en houdt alles af van wie Hij wil” 

(Soerat 13, 2-3, 17, 26). 


Commentaar: De God van de moslims bezat geen 
kennis van de fysica, anders zou Hij de kwestie van 
pilaren in verband met de hemel niet aangeroerd 
hebben, daar de hemel geen gewicht heeft. Indien God 
op een bepaalde plaats, die ‘troon’ genoemd wordt, 
woont kan Hij niet overal aanwezig en alwetend zijn. 
Indien God kennis bezat over de wolken, waarom 
schreef Hij dan niet, terwijl Hij schreef dat het water uit 
de hemel neerkwam, dat het water eerst uit de aarde 
opsprong? Het is aldus bewezen dat de schrijver van de 
koran niets van de wolken afwist. Indien Hij leed en 
plezier schenkt zonder vorige handelingen, is Hij 
onrechtvaardig, partijdig en dom. 


97. “Voorwaar zal God wie Hij wil in verwarring 
brengen en de weg naar zichzelf wijzen aan degene die 
zich tot Hem wendt” (Soerat 13, 27). 
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Commentaar: Wat is het verschil tussen Hem en 
Satan als Allah iemand in verwarring brengt? Indien 
Satan veroordeeld wordt voor het misleiden van 
anderen, is God dan niet een slechtere Satan als Hij op 
dezelfde manier handelt? Waarom verdient Hij niet de 
hel voor de zonde van misleiding? 


98. “Op deze manier hebben wij de koran als een 
beoordelingscode in de Arabische taal neergezonden. 
En voorwaar, indien U hun wensen volgt met de kennis 
die aan U gegeven is, dan heb je tegen God geen helper 
en geen beschermer’ (Soerat 13, 37 en 40). 


Commentaar: Op welke manier kwam de koran 
neer? Woont God boven? Indien dat zo is, is Hij, door 
gelokaliseerd te zijn, geen God meer daar God 
tegelijkertijd overal aanwezig is, Een boodschap wordt 
door een boodschapper gebracht en alleen hij die gelijk 
een mens beperkt is, heeft een boodschapper nodig. 
Aanneming is ook de taak van een mens en niet van 
God daar Hij alwetend is. Het is duidelijk dat de koran 
door iemand met beperkte kennis is gemaakt. 


99. “Hij maakte de zon en de maan altijd 
draaiende. De mens is ongetwijfeld onrechtvaardig, 
ondankbaar en zal zondigen” (Soerat 14, 33-34). 


Commentaar: Bewegen de zon en de maan zich ooit? 
En beweegt de aarde niet? Indien de aarde en de maan 
geen omwentelingen maakten, zouden een dag en een 
nacht gelijk zijn aan honderden jaren. Indien de mens 
ongetwijfeld onrechtvaardig en ondankbaar is, dan is 
Hem de koran onderwijzen nutteloos. Indien de mensen 
[422] 
van aard zondaars zijn, zouden er geen deugdvolle 
personen onder hen voorkomen. Daar wij altijd slechte 
en goede personen blijven zien, moeten wij concluderen 
dat de bovenstaande verklaring niet uit God’s boeken 
kan zijn. 
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100. “Daarom moet U, wanneer ik Hem compleet 
gevormd zal hebben en mijn geest in Hem geblazen zal 
hebben, nedervallen en hem aanbidden. De duivel 
antwoordde: O Heer, omdat U mij verleid heeft zal ik de 
mensen op aarde zeker tot ongehoorzaamheid aanzetten 
en hen allen verleiden” (Soerat 15, 29 en 39). 


Commentaar: Als God zijn eigen geest in Adam 
blies, dan werd Adam God. En indien Adam geen God 
was, waarom werd hem dan een deel gegeven om een 
voorwerp van aanbidding te zijn? Als God de verleider 
van Satan is, is Hij dan niet een grotere Satan, zijn 
oudere broer of zijn leermeester? Als U een verleider 
Satan noemt dan verleidde God de Satan. Waarom werd 
de Satan niet gestraft, opgesloten of zelfs gedood toen 
hij openlijk verklaarde: “Ik zal hen verleiden’? 


101. “En zeker hebben wij tot nu toe onder elk 
volk een apostel uitverkoren. Wanneer wij tot iets 
willen spreken zal het alleen maar zijn om te zeggen: 
Het zij zo, en het zal er zijn” (Soerat 16, 36 en 40). 


Commentaar: Als er apostelen aan alle volkeren 
werden gezonden, zijn deze volkeren dan ongelovig 
omdat zij de opdrachten van deze apostelen opvolgden? 
Moeten de andere apostelen niet geëerbiedigd worden? 
Moet slechts Uw apostel geëerbiedigd worden? Dit is 
allemaal bedrog. Als er apostelen aan alle volkeren 
werden gezonden, wie werd dan naar de Äryävarta 
gezonden? Dit is het geloven niet waard. Daar de aarde 
onbewust is, kan zij niet horen wanneer God zegt: “Het 
zij zo’. Hoe zal God’s opdracht dan uitgevoerd worden. 
Als U in niets anders dan God gelooft, welk ding hoorde 
dan de opdracht en wat ontstond? Dit is allemaal onzin 
en alleen domme mensen kunnen er vertrouwen in 
hebben. 

102. “Zij schrijven dochters aan God toe. Het zij 
ver van, maar op hun zelf hetgeen zij wensen. Wij 
hebben sedert toen boodschappers gezonden 

(Soerat 16, 57 en 63). 
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Commentaar: Wat zal God met dochters doen? 
Dochters zijn nodig voor de mensen. Waarom zijn geen 
zonen aan Hem toegeschreven? Waarom worden er 
dochters aan hem toegeschreven? Wat is de reden? Zeg 
het ons als ’t U blieft. Zweren is het werk van 
leugenaars, en niet van God. In de wereld wordt 
gewoonlijk gezien dat slechts leugenaars zweren. 
Waarom zou een waarheidsprekend mens zweren? 


103. “Dit zijn degenen wiens harten, gehoor 
gezicht door God verzegeld zijn, en dit zijn de 
verwaarloosden. En elke ziel zal het loon ontvangen van 
wat zij gedaan heeft, en zij zullen niet onrechtvaardig 
behandeld worden” (Soerat 16, 108 en 111). 


Commentaar: Als God hen zelf verzegeld heeft, zijn 
deze armen vernietigd om fouten die niet van hen zelf 
kwamen. Zij waren onmachtig gemaakt. Wat een groot 
onrecht! En dan wordt gezegd dat aan elke ziel slechts 
datgene gegeven zal worden wat zij gedaan heeft, niet 
meer en niet minder. Zij deden alles wat zij deden door 
God en het was dus niet hun fout. Zij zouden niet de 
straf daarvoor moeten ontvangen, maar God. Als hen 
het volle loon wordt gegeven, wat voor betekenis heeft 
dan vergiffenis? En indien zij vergeven worden, bestaat 
er geen recht. Zulke nonsens is niet mogelijk in geval 
van God. Alleen domme jongens handelen zo. 

[423] 

104. “Wij hebben de hel tot de gevangenis van de 
ongelovigen gemaakt. b) Wij hebben het lot van elkeen 
om zijn hals gebonden en op de dag van de opstanding 
zullen wij hen een open boek tonen. c) Hoeveel 
generaties na Noach hebben wij niet beleefd" 

(Soerat 17, 8, 13 en 17). 


Commentaar: Indien ongelovigen slechts degenen 
zijn die niet in de koran, de zevende hemel, de Profeet, 
de God van de koran, gebeden enzovoort geloven en de 
hel voor hen bestemd is, is dit een groot onrecht, daar 
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het niet zo kan zijn dat allen die in de koran geloven 
goed zijn en allen die er niet in geloven slecht zijn. Het 
klinkt kinderachtig om te zeggen dat elkeen een boek 
van het lot om zijn hals gebonden krijgt. Wij zien zo 
iets niet. Indien dit slechts de beloning voor handelingen 
betekent, waarom dan al deze nonsens van het 
verzegelen van harten, ogen enzovoort? Of van 
vergeving van de zonden? Als God het boek op de dag 
van de opstanding zal tonen, waar is het boek nu dan? 
Schrijft Hij dit als klapper van een bankier? Hier is het 
punt van overweging dat als er geen vorig leven bestaat, 
wat dan het optekenen van gepleegde daden betekent. 
Als er iets geschreven werd zonder dat er handelingen 
bestonden, zou dit een groot onrecht wezen. Waarom 
kregen zij leed of plezier zonder voorafgaande 
handelingen? Indien U zegt dat God doet wat Hij wil, is 
dit zuiver onrecht. Onrecht betekent het schenken van 
leed of plezier zonder enig voorafgaande goede of 
slechte daad of weinig of meer geven. Nog een punt. 
Zal God het boek zelf lezen of zal een bediende Hem 
dat voorlezen? Indien God deze generaties zonder enig 
fout liet doden, was dit onrecht. Degene die 
onrechtvaardig is, kan geen God zijn. 


105. “Wij maakten de kamelin zichtbaar voor 
Samud. En verleidt zoveel van hen als U kunt. Op een 
dag zullen wij alle mensen met hun leiders oproepen en 
zullen hun boeken hen in de rechterhand gegeven 
worden" (Soerat 17, 59, 64 en 71). 


Commentaar: Hoe grappig. Terwijl er zoveel mooie 
dingen bestaan om het bestaan van God te bewijzen, 
kiest Hij een kamelin als bewijs en als een middel van 
Zijn erkenning. Als God de Satan opdroeg te verleiden, 
is God dan de baas van de Satan en zodoende een 
bevorderaar van zondigheid. Alleen domme mensen 
kunnen zulk een wezen God noemen. Als God de 
profeten en hun volgelingen pas op de dag van de 
opstanding ter verantwoording zal roepen, zullen zij dan 
zo lang in voorarrest blijven? Lange voorarresten zijn 
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voor allen zeer pijnlijk. Het is daarom de plicht van de 
rechter snel over de zaken te beslissen. Het recht in de 
koran kunnen we Popänbäi recht noemen (zo de 
regeerder zo ook de onderdanen). Als iemand 
bijvoorbeeld zou zeggen dat alle misdadigers en zij die 
goede daden stellen na vijftig jaar verzameld zullen 
worden en dan beslissingen zullen volgen over hun 
beloningen en straffen, zal dit zeer vreemd zijn. Een 
man blijft vijftig jaren in voorarrest en een andere wordt 
op dezelfde dag waarop de misdaad gepleegd is, be- 
recht, Is dit recht? Het ware recht is in de Veda’s en de 
Manusmriti beschreven waar er geschreven staat dat er 
elk moment recht gesproken wordt en elk mens het loon 
voor zijn goede of slechte daden zonder enig oponthoud 
ontvangt. Indien de profeten aanwezig moeten zijn voor 
het bevestigen van de daden is dit een blaam op de 
alwetendheid van God. Kan zulk een boek ooit God’s 
boek wezen en kan de leraar van zulke dingen ooit God 
zijn? Nooit. 


106. “Voor hen zullen er eeuwige tuinen bestaan 
die door de rivieren besproeid zullen worden; zij zullen 
daarin met gouden braceletten gesierd worden en zullen 
met groene kledingstukken van zijde en brokaat gekleed 
[424] 
worden en zij zullen op de tronen uitrusten. O wat een 
gelukkig loon en wat een gemakkelijke rustplaats” 
(Soerat 18, 31). 


Commentaar: Bravo, bravo ! Wat een groots iets is 
dit paradijs van de koran dat tuinen, sieraden, kleding, 
kussens en beddegoed heeft voor het genot. Denk eens 
na. Wat is er meer, behalve onrecht, in het paradijs dat 
er hier ook niet is. Hun handelingen zijn beperkt en hun 
loon onbeperkt. Als U verder dagelijks suikerwerken 
blijft gebruiken maakt de eentonigheid haar gelijk 
vergif. Als zij voortdurend zullen genieten zal hetzelfde 
genot pijnlijk gaan worden. Daarom is de enige geldige 
stelling dat de duur van de gelukzaligheid een grote 
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cyclus (mahäkalpa) is, en er dan wedergeboorte plaats 
vindt. 

107. “En wij vernietigden die steden toen zij 
onrechtvaardig handelden en wij stelden een tijd vast 
voor hun vernietiging” (Soerat 18, 59). 


Commentaar: Kunnen hele steden uit zondaars 
bestaan? Als Hij de tijd van hun vernietiging na hun 
zonden vaststelde, was God niet alwetend. Hij stelde de 
tijd eerst nadat Hij het te weten kwam vast, en niet 
eerder. Dit bewijst ook zijn genadeloosheid. 


108. “De ouders van de jongeman waren ware 
gelovigen en wij vreesden dat Hij in opstand en 
ongeloof zou betrekken. Tot Hij kwam op de plaats 
waar de zon ondergaat. En zij zeiden: O, Julkarnain, 
voorwaar zijn Yäjüj en Mäjüj de rustverstoorders in het 
land” (Soerat 18, 80, 86 en 94). 


Commentaar: Hoe onzinnig is God toch? Hij hield de 
gedachte op nadat de ouders van de jongeman van zijn 
pad afgeleid kon worden en tegen Hem aangezet. Kan 
God zulke dingen doen? Kijk eens naar een andere 
domheid. De samensteller van dit boek denkt dat de zon 
in een meer ondergaat en in de morgen weer opkomt. 
Hoe kan de zon die zoveel malen groter dan de aarde is 
in een rivier, meer of zelfs een zee ondergaan? Dit toont 
aan dat de samensteller van de koran geen kennis bezit 
van aardrijkskunde of astronomie. Indien Hij zulke 
kennis bezat zou Hij zulke dingen niet hebben 
geschreven en de gelovers van dit boek bezitten ook 
geen kennis van deze wetenschappen, anders zouden zij 
niet in het boek geloofd hebben dat zulke 
onzinnigheden bevat. Kijk eens naar het rechtvaardig 
bestuur van God. Hij is zelf de schepper van de wereld, 
de koning en de rechter. En dan staat Hij Yajüj en Majüj 
toe moeilijkheden in de wereld te scheppen. Dit is tegen 
de kwaliteiten van God. Alleen de onontwikkelden 
geloven in zulke boeken en niet de verstandige mensen. 
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109. “En denk aan het boek van Maria toen zij 
zich van haar familie terugtrok naar een plaats in het 
oosten. En wij namen hen een sluier voor de ogen weg 
en zonden onze geest tot haar; en Hij verscheen als een 
volmaakt man aan haar. Zij zei: Ik vlucht van U weg tot 
de genadevolle. Hij antwoordde: Ik ben voorwaar de 
boodschapper van Uw Heer die U een heilige zoon 
moet schenken. Zij zei: Hoe zal ik een zoon krijgen, 
terwijl geen man mij aangeraakt heeft en ik geen hoer 
ben? Daarna werd zij bevrucht en zij trok zich met hem 
terug op een afgelegen plaats” (Soerat 19, 16-20 en 22). 
[425] 

Commentaar: Nu is het punt ter overweging dat 
indien de assistenten de geest van God zijn, zij niet van 
Hem gescheiden kunnen zijn. Vervolgens dit onrecht 
dat de maagd Maria een kind moet baren. Zij wilde zich 
met niemand begeven. Maar de engel liet haar in 
opdracht van God bevrucht worden. In dit verband zijn 
er vele onwaarschijnlijkheden geschreven waarop wij 
niet willen ingaan. 


110. “Ziet U niet dat wij de duivels aan de 
ongelovigen zenden om hen te verleiden” 
(Soerat 19, 83). 


Commentaar: Als God de duivel zendt om hen te 
verleiden, zijn zij niet schuldig en verdienen zij geen 
straf. De duivels moeten ook niet gestraft worden daar 
zij door God aangespoord worden. De straf moet dan 
aan God opgelegd worden. Indien Hij rechtvaardig is, 
zal Hij het leed van de hel moeten doorstaan. Indien Hij 
onrechtvaardig is, is Hij zondig, daar onrecht 
zondigheid is. 


111. “Ik ben genadig tegenover degene die 
berouw toonde en geloofde, en deed hetgeen juist was” 
(Soerat 20, 82). 


Commentaar: Het principe van vergeving van de 
zonden door berouw zoals in de koran gegeven, maakt 


828 HOOFDSTUK XTV 


de mensen tot zondaars. Het vooruitzicht van 
vergiffenis moedigt de mensen aan zonden te begaan. 
Dit boek kan daarom niet God’s boek zijn noch kan de 
God, die in dit boek voorkomt, de ware God zijn. 


112. “En wij plaatsen vaste bergen op de aarde 
zodat zij met hen kan bewegen” (Soerat 21, 31). 


Commentaar: Indien de schrijver van de koran 
geweten had dat de aarde draait, zou hij niet gezegd 
hebben dat de aarde vanwege de bergen niet schudt. 
Indien U aanneemt dat de aarde zou schudden als er 
geen bergen waren, vragen wij: Waarom schudt de 
aarde wanneer er aardbevingen voorkomen? 


113. “En wij onderwezen die vrouw en zij 
spaarde haar geslachtsorgaan en in haar bliezen wij 
onze geest” (Soerat 21. 91). 


Commentaar: Zulke obscure dingen in God’s boek! 
Neen, deze komen niet eens in de boeken van 
beschaafde volkeren voor. Als de mensen het niet juist 
vinden zulke dingen te schrijven, waarom zou God het? 
Zulke dingen geven de koran een slechte naam. Indien 
er goede dingen in stonden, zou het evenals de Veda’s 
gerespecteerd worden. 


114. “Merkt gij niet dat allen zowel in de hemel 
als op aarde God lief hebben, en ook de zon, de maan, 
de sterren, de bergen, de bomen en de dieren Hem lief 
hebben. Zij zullen daar met gouden braceletten en parels 
gesierd worden en hun kdedingstukken zullen van zijde 
zijn. En maakt mijn huis schoon voor degenen die 
oprecht zijn. Laat hen daarna het vuil opruimen en laat 
hen een eed afleggen en in het oude huis treden. Zij 
mogen de naam van God gedenken” 

(Soerat 22, 18, 23, 26, 29 en 34). 


Commentaar: Hoe kunnen de levenloze voorwerpen 
die geen kennis van God hebben, Hem lief 
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[426] 

hebben? Daarom kan dit boek niet van God zijn. Het 
schijnt door iemand gemaakt te zijn die geen begrip 
had. Wat een mooi paradijs is dat waarin er gouden 
braceletten, parels en zijden kleren zijn. Het lijkt niet 
superieur aan koninklijke paleizen. Als God een huis 
heeft, moet Hij er toch in wonen. Is dit geen 
beeldenverering? Waarom hebt U dan kritiek op de 
beeldenverering van anderen? Als God een eed 
aanneemt, de mensen opdracht geeft zijn huis binnen te 
treden en het slachten van dieren als voedsel toestaat, is 
Hij gelijk de afgodsbeelden in de Pauränika (orthodoxe 
hindoe) tempels zoals Bhairava, Durgä, enzovoort en is 
Hij een leraar van beeldenverering. De moskee is een 
groter afgodsbeeld dan de kleine afgodsbeelden. Dit 
toont dat de moslims grotere beeldendienaars zijn en de 
Pauränika hindoes en jains kleinere beeldendienaars. 


115. “En later zult U tot leven gebracht worden 
op de dag van de opstanding’ (Soerat 23, 16). 


Commentaar: Zullen de doden tot de opstanding in 
de graven blijven of elders? Indien zij in de graven 
zullen blijven betekent het dat zelfs de deugdvollen in 
die rotte stinkende lichamen zullen moeten blijven. Dit 
recht wordt onrecht. Deze stank zal ziekten veroorzaken 
en dan zullen de moslims en hun God voor deze zonde 
verantwoordelijk gesteld worden. 


116. (Vergeet die dag niet wanneer) Eens zullen 
hun eigen tongen, hun handen en hun voeten waarmee 
zij de daden gepleegd hebben tegen hen getuigen. Allah 
is het licht van de hemel en de aarde; de vergelijking van 
Zijn licht is gelijk een nis in de muur waarin een lamp is 
geplaatst in glas en het glas op een blinkende ster lijkt. 
Zij wordt met de olie van een olijfboom die noch in het 
oosten noch in het westen staat, aangestoken. Het 
behoeft niets anders dan dat de olie daarvan licht schenkt 
terwijl het niet met vuur in aanraking is gebracht; licht 
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voor licht. God zal Zijn licht doen schijnen over wie Hij 
wil" (Soerat 24, 24 en 35). 


Commentaar: De handen en voeten zijn onbewust en 
kunnen geen getuigenis afleggen. Dit is tegen de natuur 
en daarom vals. Is God vuur of elektriciteit? De 
beschrijving past niet bij God. Zij kan natuurlijk passen 
bij een voorwerp. 


117. “En God had alle dieren uit water 
geschapen; en sommige van hen kruipen op hun buik 
voort. Zeg, zij die God gehoorzamen zal de apostel hen 
gehoorzamen. Zeg, volgt het bevel van God en 
gehoorzaamt de apostel opdat U genade verkrijge” 

(Soerat 24, 45, 52, 70-71). 


Commentaar: Wat voor een filosofie is het te zeggen 
dat de dieren alleen uit water geboren zijn, terwijl alle 
elementen in hun lichamen voorkomen. Dit zijn slechts 
zaken van onwetendheid. Is de apostel niet een 
deelgenoot van God wanneer zijn naam voortdurend 
samen met de naam van Allah genoemd wordt? Indien 
dit zo is, waarom staat er dan in de koran geschreven 
dat God geen deelgenoot heeft en waarom zegt U dat 
ook? 

118. “Op die dag zal de hemel van de wolken 
afgescheiden worden en zullen de engelen 
neergezonden worden. Daarom gehoorzaamt de 
ongelovigen niet, maar biedt hen sterke weerstand. God 
zal hun kwade daden in goede daden veranderen. En 
wie ook berouw toont en doet wat juist is, wende zich 
voorwaar in een gesprek tot God” 

(Soerat 25, 25, 52, 70-71). 


Commentaar: Het kan nooit waar zijn dat de lucht 
van de wolken gescheiden zal worden. Indien de 
[427] 
lucht een vast lichaam ware geweest, zou zij gesplitst 
kunnen worden. Deze koran van de moslims 
veroorzaakt opstand en verstoort de vrede. Daarom 


SATYARTHAPRAKASA 831 


geloven verstandige mensen er niet in. Is het 
rechtvaardig dat de kwade daden tot goede daden 
veranderd kunnen worden? Zij zijn niet gelijk aan 
oliezaden en peulvruchten. Indien de zonden door 
berouw verwijderd worden en God daarbij gerealiseerd 
wordt, zal niemand bang zijn zonden te begaan. Deze 
dingen zijn daarom tegen elke wetenschap. 


119. “En wij spraken bij de openbaring tot 
Mozes. Trekt ook ’s nachts met mijn dienaren voort 
daar zij achtervolgd zullen worden. En Pharao liet door 
alle steden de mensen zich verzamelen. Die mij 
geschapen en de weg gewezen heeft. En die mij te eten 
en te drinken geeft. En van wie ik hoop dat hij mij mijn 
zonden zal vergeven op de dag van het oordeel” 

(Soerat 26, 52, 53, 78, 79, 82). 


Commentaar: Als God reeds openbaringen aan 
Mozes gezonden had, waarom zond Hij dan nog boeken 
aan David, Christus en Mohammed? God’s woord is 
altijd onveranderlijk en onfeilbaar. De serie 
openbaringen in de koran tonen dat de vorige 
openbaringen onvolmaakt en feilbaar waren. Indien de 
vorige drie boeken waar zijn, moet de koran vals zijn. 
De tegenstrijdigheden in de vier boeken kunnen niet 
waar zijn. Als God de zielen gemaakt heeft zullen zij 
eens sterven, dit wil zeggen zij zullen tot niets 
gereduceerd worden. Indien het alleen God is die de 
mensen en andere schepsels voedt, zouden geen onder 
hen ooit ziek worden en zouden zij een gelijke 
hoeveelheid voedsel krijgen. Er zou dan geen 
partijdigheid bestaan zodat een koning beter voedsel 
krijgt en een bedelaar veel slechter. Als het God alleen 
is die van ziekten bevrijdt en geneest, dan zouden de 
lichamen van de moslims van ziekten gevrijwaard 
moeten zijn. Indien zij ziek blijven is dit een bewijs dat 
God geen goede heelmeester is. Indien het God is die 
schept en vernietigt, dan is Hij verantwoordelijk voor 
deugd en ondeugd. Maar indien Hij regelt naar de 
handelingen van vorige levens, is Hij zonder fouten. 
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Indien Hij op de dag van het oordeel de zonden 
vergeeft, vermeerdert God de zonden en is Hij daarom 
een zondaar. Indien Hij zonden niet vergeeft, logenstraft 
dit de beweringen van de koran. 


120. “Gij zijt niets anders dan een man voor ons: 
geef ons een teken indien U de waarheid spreekt. Zei: 
Dit is een kamelin. Zij moet wat water enzovoort 
hebben” (Soerat 26, 154-155). 


Commentaar: Wie kan geloven dat een kamelin uit 
een steen voortkwam? Degenen die dit geloofden 
moesten onbeschaafd zijn. Een kamelin te gebruiken als 
een teken is de manier van onbeschaafde mensen, en 
niet van God. Indien de koran door God gemaakt was, 
zou het niet zulke onzinnigheden bevatten. 


121. “O, Mozes, ik ben voorwaar God, de 
machtige. Werp Uw staf neer. En toen hij zag dat zij 
bewoog, was het een slang. O Mozes, vreest niet; want 
mijn boodschappers worden niet in mijn bijzijn door 
vrees gestoord. Er is geen andere God dan Allah; de 
Heer van de wonderbaarlijke troon. Staat niet tegen mij 
op, maar kom en geeft U over als moslims” (Soerat 27, 
9-10, 26, 31). 

[428] 

Commentaar: Zie eens hoe God zichzelf met Zijn 
eigen mond looft. Zelfverheerlijking wordt zelfs door 
goede mensen vermeden, om niet van God te spreken. 
Hij werd God onder de onbeschaafde mensen door hun 
goocheltrucjes te tonen. Zulke dingen kunnen niet in 
God's boek gevonden worden. Indien Hij de Heer van 
de grote troon en de zevende hemel is, is Hij geloka- 
liseerd en kan Hij niet overal aanwezig zijn. Als 
zelfverheffing slecht is, waarom prezen Allah en 
Mohammed zichzelf dan in het hele boek? Mohammed 
doodde velen. Werd het zelfverheffing of niet? Deze 
koran zit vol herhalingen en tegenstrijdigheden. 
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122. “En U zult de bergen zien en denken dat zij 
stevig vast zitten, maar zij zullen vergaan zoals de 
wolken vergaan. Het is het werk van God die alle 
dingen zuiver heeft gesteld en welbekend is met al 
hetgeen U doet” (Soerat 27, 88). 


Commentaar: Juist ja! Het zich als de wolken 
bewegen van de bergen kan een wonder geweest zijn in 
het land van hen die de koran samenstelden en nergens 
anders. God's onvermogen blijkt duidelijk uit het feit 
dat de rebel Satan noch gearresteerd noch ter 
verantwoording geroepen kon worden. Wat zou erger 
zijn dan dat niet eens één rebel overweldigd en gestraft 
kan worden? 


123. “En Mozes sloeg hem met de vuist en 
maakte zo een eind aan zijn leven. En Hij zei: O Heer, 
ik heb voorwaar mijn eigen ziel verwond; vergeeft U 
mij dit. En God vergaf hem dit omdat Hij vergevend en 
genadevol is. De Heer schept wat Hij wil en kiest 
vrijelijk” (Soerat 28, 15-16, 68). 


Commentaar: Kijk eens naar een ander spel van de 
profeten en de God van de moslims en christenen. De 
Profeet Mozes pleegt een moord en God vergeeft Hem. 
Zijn zij niet beiden onrechtvaardig? Schept God wat Hij 
wil? Is het slechts Zijn plezier dat Hij één als een 
koning schept en een ander als een bedelaar, één als een 
geleerde en een ander als een domme? Indien dit zo is, 
dan is noch de koran waarachtig noch de God daarin. 


124. “Wij hebben de mensen opgedragen 
vriendelijk te zijn tegenover hun ouders. Maar als zij 
met U worstelen om U te weerhouden van hetgeen U 
niet weet aan mij voor te leggen, gehoorzaamt hen dan 
niet. Wij zonden toen Noach tot zijn volk en hij bleef, 
op vijftig jaren na, duizend jaren tussen hen” 

(Soerat 29, 8, 14). 
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Commentaar: Het is altijd goed vriendelijk tegenover 
de ouders te zijn. Het is juist dat men niet verder hoeft 
te gehoorzamen als zij de aanbidding van iets anders 
dan God voorschrijft. Maar moeten zij gehoorzaamd 
worden als zij aanzetten tot het vertellen van leugens? 
De bovenstaande lering is daarom gedeeltelijk goed en 
gedeeltelijk slecht. Zend God alleen profeten zoals 
Noach? Wie zendt dan de andere schepsels? Als God 
hen zendt, dan zouden allen profeten moeten zijn of niet 
soms? Indien de mensen in vroegere tijden duizend 
jaren oud werden, waarom dan niet de mensen van deze 
tijd? Dit is daarom onredelijk. 

[429] 

125. “God schept de schepsels en zal hen daarna 
doen keren; dan zult U tot Hem wederkeren. Op de dag 
wanneer het uur zal aanbreken, zullen de slechten stom 
geslagen worden van angst. En degenen die geloofd 
zullen hebben en rechtvaardigheid gewrocht hebben, 
zullen in een prachtige weide plezier beleven. En als wij 
dan een bries zullen zenden, zullen zij hun koren geel 
zien worden. Alzo heeft God de harten van de 
onwetenden verzegeld” (Soerat 30, 11-12, 15, 51, 59). 


Commentaar: Indien God slechts twee en niet drie 
keren schept, dan is Hij vóór de eerste schepping en na 
de tweede non-actief; en zou Zijn capaciteit van geen 
enkele betekenis of nut zijn na de eerste of tweede 
schepping. Het is in orde als de zondaars in angst leven 
op de dag van het oordeel. Maar betekent dit niet dat al 
degenen die geen moslims zijn, tot zondaars verklaard 
zullen worden en zo ín angst geworpen zullen worden? 
Wij hebben deze vraag gesteld omdat op verschillende 
plaatsen in de koran het woord ‘zondaar’ synoniem is 
van ‘niet-moslim’. Als het wonen in een tuin en 
versiering het islamitische paradijs vormen, dan is het 
even goed als deze wereld. En zijn er daar ook 
tuinlieden en goudsmeden? Of verricht God al deze 
werkzaamheden? En indien enig persoon minder krijgt, 
zouden zij diefstal kunnen plegen en zouden de dieven 
naar de hel overgeplaatst kunnen worden. Indien zoiets 
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voorkomt, logenstraft dit de verklaring dat zij eeuwig in 
het paradijs zullen verblijven. Indien God een oogje in 
het zeil houdt op de landbouw, komt dit slechts uit 
ervaring. En indien U zegt dat God door Zijn 
alwetendheid alles weet, dan is een bedreiging uiten een 
teken van verwaandheid. Indien Allah hun harten 
verzegelde en zij daarom zonden begingen, dan is Hij 
zelf verantwoordelijk hiervoor, en zij niet. Deze zonden 
vallen alleen op hem zoals alle veldslagen op de 
generaal rusten. 


126. “Dit zijn de tekens of teksten van het boek van 
de verstandige God. Hij heeft de hemelen zonder pilaren 
gemaakt zoals U ziet en heeft bergen op de aarde 
neergegooid opdat zij niet bewegen in de nacht. Ziet Gij 
niet dat de schepen op de zee varen door de genade van 
God, opdat Hij U zijn tekens moge tonen’ 

(Soerat 31, 2, 10, 29, 31). 


Commentaar: Bravo ! Inderdaad een verstandig 
boek: de schepping van de lucht, dan de kwestie van 
pilaren tot haar steun en bergen om de aarde vast te 
houden. Zelfs gedeeltelijk ontwikkelde personen zouden 
niet zo schrijven noch in zulke dingen geloven. Kijk 
eens naar een andere wijsheid. Wanneer het dag is, is 
het geen nacht en wanneer het nacht is, is het geen dag. 
Hoe kan de een in de ander gegooid worden? Dit zijn 
gezegden van domme mensen en de koran kan niet een 
boek van kennis zijn. Varen de schepen door God’s 
genade of door de kunst van de mensen? Is dit niet 
onwetenschappelijk? Als er een schip van ijzer of steen 
op zee gelaten wordt, zullen de tekens van God zeker 
verdwijnen. Daarom is dit boek noch van God noch van 
een geleerde. 


127. “Hij bestuurt de dingen van de hemel tot 
zelfs op de aarde, hierna zullen zij tot Hem weerkeren 
op de dag die duizend jaren zal duren. Dit is Hij die de 
toekomst en het heden kent, de machtige, de 
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genadevolle. En toen vormde Hij hem en blies Zijn 
[430] 

geest in hem. Zeg, de Engel des doods die boven U 
geplaatst is, zal U doen sterven. Indien het ons behaagd 
had, zouden wij ongetwijfeld elke ziel de weg gewezen 
hebben, maar mijn woord moet noodzakelijk vervuld 
worden. Ik zal voorwaar de wereld met spoken en 
mensen tegelijk vullen” (Soerat 32, 5-6, 9, 11, 13). 


Commentaar: Nu is het duidelijk bewezen dat de 
God van de moslims evenals de mensen gelokaliseerd 
is. Indien Hij aldoordringend ware geweest, zou de 
kwestie van besturen vanuit een bepaalde plaats of 
opstijgen en afdalen niet gerezen zijn. Indien God een 
engel zendt, is Hij ook gelokaliseerd. Hij zit in de hemel 
vast en zendt zijn engelen uit. Hoe kan God weten of de 
engelen steekpenningen aannemen en de dingen 
verkeerd beheren of een stervende ziel ongearresteerd 
laten? Indien Hij aldoordringend ware geweest, zou Hij 
het geweten hebben. Maar Hij weet het niet, anders zou 
er geen behoefte bestaan om de engelen te zenden of 
verschillende proeven te nemen. De beperking van 
duizend jaren alsook het heen en weer gaan voor 
bestuursaangelegenheden logenstraft ook Zijn almacht. 
Indien er een engel des doods bestaat, welke dood 
beëindigt dan het leven van die engel? Indien deze engel 
onsterfelijk is, zal hij een deelgenoot van God zijn voor 
wat betreft onsterfelijkheid. Een engel kan niet 
tegelijkertijd alle zielen vragen de hel te vullen. Indien 
Hij van het tafereel van het vullen van de hel geniet, 
ongeacht de voorafgaande daden, is Hij zondig, 
onrechtvaardig en genadeloos. Het boek dat zulke 
dingen bevat kan niet van God zijn of zelfs van een 
geleerde schrijver. En degene die geen vriendelijkheid 
en rechtvaardigheid bezit, kan geen God zijn. 


___128. “De vlucht zal U niet baten als U vlucht van 
de dood of slachting. O vrouwen van de Profeet, wie 
van U met een manifestatie van schaamteloosheid voor 
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de dag zal komen, zal dubbel hiervoor gestraft worden 
en dit is zeer gemakkelijk voor God” 
(Soerat 33, 16, 30). 


Commentaar: Mohammed heeft dit geschreven of 
laten schrijven opdat niemand in de strijd zou vluchten 
noch de dood zou vrezen en de Profeet zodoende zou 
winnen, zijn rijkdom vermeerderen en zijn geloof 
propageren. Zal de Profeet met schaamteloosheid 
komen indien de vrouw niet daarmee komt? De 
vrouwen zullen gestraft worden en niet de Profeet. Wat 
voor rechtvaardigheid is dat? 


129. “En zit stil in Uw huizen. En gehoorzaamt 
God en zijn apostelen. Er is geen andere weg. Maar toen 
Zaid klaar was met haar, verbonden wij haar in de echt 
met U opdat er kracht zou zijn van de gelovigen in de 
vrouwen van hun aangenomen zonen, nadat zij klaar 
met hen zijn en de opdracht van God moet uitgevoerd 
worden. Er rust daarvoor geen enkele moeilijkheid op 
de Profeet. Mohammed is niet de vader van iemand 
onder jullie. En wij hebben U elke gelovige vrouw 
toegestaan, indien zij zich geeft aan de Profeet, zonder 
enig vergoeding te vragen. U mag het naar bed roepen 
van welke vrouw U wil uitstellen en naar bed roepen 
welke vrouw U wil. U heeft geen zonden. O ware 
gelovigen, treedt de huizen van de Profeet niet binnen” 
(Soerat 33, 33, 37-38, 40, 50, 51, 53). 


Commentaar: Het is een groot onrecht dat de 
vrouwen als gevangenen in het huis worden gehouden 
terwijl de mannen vrij uit mogen gaan. Verlangen de 
vrouwen niet naar frisse lucht, in de buitenlucht te 
wandelen en de schoonheden van de natuur te zien? 
[431] 

Deze fout is verantwoordelijk voor het rondslenteren en 
zinnelijk zijn van jeugdige moslims. Zijn de opdrachten 
van Allah en de Profeet hetzelfde of tegenover mekaar 
gesteld? Indien zij het zelfde zijn, waarom zegt U dan 
‘Gehoorzaamt beiden’? Indien zij tegenovergesteld zijn, 
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moet één waar zijn en de andere onwaar. Eén er van zal 
God zijn en de andere Satan, de deelgenoot van God. 
Kijk eens naar God, de Profeet en de koran. Zij 
organiseren zulke handelingen dat de belangen van 
anderen opgeofferd worden en de hunne behartigd. Dit 
bewijst dat Mohammed zeer zelfzuchtig en zinnelijk 
was. Indien dat niet zo was, zou Hij niet de vrouw van 
zijn aangenomen zoon, dit wil zeggen Zijn zoon, tot 
Zijn vrouw gemaakt hebben. En de God van degene die 
zulke dingen deed, bleek partijdig te zijn en verklaarde 
als rechtvaardig hetgeen onrechtvaardig is. Zelfs onder 
onbeschaafde mensen is de vrouw van de zoon niet aan 
de vader toegestaan. Verder is het zeer onbillijk dat er 
geen halt aan de zinnelijkheid van de Profeet kon 
worden toegeroepen. Indien de Profeet niemands vader 
was, wiens zoon was dan hij? Dit betekent dat als de 
Profeet zich er niet van kon weerhouden de vrouw van 
zijn zoon tot zijn vrouw te maken, hij anderen ook niet 
vermeden kon hebben. Is het toegestaan als een 
andermans vrouw van de Profeet houdt en met hem wil 
trouwen? Het is zeer irreligieus dat de Profeet elke 
vrouw die hij wil, mag verlaten. Zoals het niemand 
toegestaan is de huizen van de Profeet met kwade 
bedoelingen binnen te treden, zouden dezelfde 
beperkingen ook voor de Profeet moeten gelden. Is het 
de Profeet toegestaan in elk huis binnen te treden en 
nochtans eerbied te verlenen? Wie is zo blind van hart 
dat hij zal geloven dat de koran door God gemaakt is en 
dat Mohammed, de Profeet, en het wezen beschreven, 
God is? Het is zeer vreemd dat het oude volk van 
Arabië een religie, die vol van onwaarschijnlijkheden is, 
heeft aangenomen. 


130. “Het is ook niet juist dat U de Profeet 
ongemak bezorgt of ooit met één van zijn vrouwen 
huwt, daar dit een grote zonde zou zijn in de ogen van 
God. God heeft degenen die tegen God zijn vervloekt. 
En zij die die ware gelovige mannen en de gelovige 
vrouwen lastig vallen voor iets dat zij niet begaan 
hebben, beladen zich met laster en een duidelijke zonde. 
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Vervloekt zijn zij, waar men hen ook aantreft worden 
zij gegrepen en onverbiddelijk gedood. O Heer, geef 
hen het dubbel hen met een zware vloek” 

(Soerat 33, 53, 57-58, 61, 68). 


Commentaar: Geweldig ! Hoe rechtvaardig het is in 
de orde van de mensen dat God Zijn goddelijkheid met 
de dharma ten toon stelt! Zoals het rechtvaardig is te 
verbieden dat de Profeet leed wordt bezorgd, zo is het 
ook rechtvaardig dat de Profeet halt toe roept door 
anderen leed te bezorgen of is het niet zo, waarom heeft 
hij dat niet tegengehouden? Wordt God ook door 
anderen bezorgd? Of houdt verbieden van ongemak in 
dat zij anderen ongemak toestaan en anderen ongemak 
te bezorgen? Zoals het slecht is om de moslims 
moeilijkheden te bezorgen. Indien U de laatsten laat, zal 
dit zuiver partijdigheid zijn. Wat een wetteloze God 
zijn Profeet? Er zullen zeer weinigen in deze wereld 
genadelozer dan hen kunnen zijn. Indien zoals er 
geschreven staat dat de niet-moslims waar zij ook 
gevonden worden gedood moeten worden, dit over de 
moslims geschreven werd, zouden zij dit niet voelen? 
Hoe wreed zijn de Profeet en de anderen dat zij 
[432] 

God bidden om het dubbele van hun straf aan anderen te 
geven. Dit is de uiterste zelfzucht en onrecht. Daarom 
zijn sommige fanatieke moslims niet bang om deze 
bedreiging in de praktijk om te zetten. Het is zeer waar 
dat een persoon zonder ontwikkeling gelijk een beest is. 


131. “En het is Allah die winden zendt en een 
wolk doet ontstaan en wij drijven deze dingen naar een 
dood land en beroeren de aarde nadat zij dood gegaan 
is. Zo zal de opstanding zijn. Die ons rust heeft 
verschaft in een woonplaats van eeuwige stabiliteit 
waarin geen enkele arbeid voor ons zal bestaan noch 
enig vermoeidheid over ons zal komen ’ 

(Soerat 35, 9 en 35). 
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Commentaar: Ziezo! Wat is deze filosofie van God 
dat Hij winden zendt en wolken maakt en daarbij de 
doden tot leven brengt? Dit kan niet van God gezegd 
worden daar de handelingen van God steeds gelijk zijn. 
Er kan geen woonplaats bestaan zonder bouwen. En 
hetgeen gebouwd is, kan niet eeuwig zijn. Zij die 
lichamen hebben moeten ziekten oplopen. Een man die 
met een vrouw lichamelijk contact heeft, ontkomt toch 
niet aan ziekte. Wat zou de toestand moeten zijn van 
degene die van vele vrouwen geniet? Daarom kan het 
verblijf van de moslims in het paradijs hen geen eeuwig 
geluk schenken. 


132. “Ik zweer, bij de wijze koran dat gij één 
van de boodschappers van God op het rechte pad zijt, 
een openbaring van de machtigste, de genadevolle God” 

(Soerat 36, 2-5). 


Commentaar: Zie eens, Indien de koran door God 
gemaakt was, zou Hij niet erbij gezworen hebben. 
Indien de Profeet door God gezonden was zou hij niet 
verliefd geraakt zijn op de vrouw van de aangenomen 
zoon. Het is slechts bluf dat de gelovers in de koran op 
de juiste weg zijn. De juiste weg is hetgeen bestaat uit 
waar geloof, ware woorden en ware daden en 
onpartijdig en rechtvaardig gedrag, alsook vermijding 
van alles dat daar tegenover staat. Maar dit is noch in de 
koran noch onder de moslims noch is het de aard van 
hun God. Indien Mohammed de meerdere onder de 
mensen was, zou hij de meest geleerde en meest 
ontwikkelde moeten zijn. Geen enkele 
vruchtenverkoopster noemt haar bessen zuur. Hetzelfde 
is hier van toepassing. 


133. “En de trompet zal schallen en zij zullen uit 
de graven komen en zich haasten naar hun Heer. En hun 
voeten zullen getuigenis afleggen van wat zij misdreven 
hebben. (c) Zijn opdracht is wanneer Hij iets wil, is 
slechts dat Hij zegt: ‘Het zij zo’, en daar is het” 

(Soerat 36, 53, 65, 82). 
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Commentaar: Kijk eens naar deze onzinnigheden. 
Kunnen de voeten getuigenis afleggen? Wie was daar 
behalve God aan wie de opdracht werd gegeven? Wie 
hoorde het? En wat kwam er? Indien er niets anders 
bestond, is deze bewering onjuist. En indien er iets 
anders was naast God aan wie de opdracht gegeven is, 
dan is het verkeerd te zeggen dat er niets anders dan 
God bestond. 


134. “Voor het genot van degenen die drinken 
zal er een beker met wijn uit een fontein worden 
rondgedragen. En dichtbij hen zullen de maagden van 
het paradijs liggen, die grote zwarte ogen hebben. 
Zullen wij een andere dood dan onze eerste dood 
sterven? Lot was ook één van degenen die door ons 
gezonden was. Wij redden daarom hem en zijn 
[433] 
hele familie, behalve een oude vrouw. Daarna 
vernietigden wij de anderen” 

(Soerat 37, 45-46, 48-49, 58, 133-136). 


Commentaar: Grappig toch! De moslims veroordelen 
de drank in deze wereld maar in hun paradijs vloeien er 
rivieren vol wijn. Het is iets goeds dat drankgebruik hier 
gestopt is. Maar dit wordt in het paradijs weer 
ingehaald. Hun paradijs is zeer slecht. Het gezelschap 
van vrouwen zal hun gedachten voortdurend afleiden en 
er moeten daar ook ziekten voorkomen. Indien zij 
lichamen hebben moeten zij eens sterven. Maar indien 
zij geen lichamen hebben, hoe zullen zij dan genieten? 
Hun naar het paradijs gaan is nutteloos. Indien U 
gelooft dat Lot een Profeet is, gelooft U dan ook het 
verhaal van de bijbel dat hij twee zonen met zijn eigen 
dochters verwekte? Indien U hierin gelooft, is het gek 
hem een Profeet te noemen. Indien God zulke mensen 
en hun metgezellen bevrijdt, moet God ook van 
hetzelfde type geweest zijn. Hij die het verhaal van een 
oude vrouw vertelt en anderen uit kwaadwilligheid 
vermoordt, kan geen God genoemd worden. Zulk een 
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God kan slechts in de huizen van de moslims wonen en 
nergens anders. 


135. “De poorten van de eeuwigdurende 
paradijzen worden voor hen geopend. Terwijl zij daar 
neerliggen, zullen zij veel vruchten en dranken vragen 
en bij hen zullen maagden liggen. En al de engelen 
aanbaden Hem behalve Satan, die door trots opgeblazen 
was en een ongelovige werd. O Satan, wat belet U 
hetgeen ik met mijn handen geschapen heb te 
aanbidden? Is U door verwaande trots bezield of zijt gij 
één met overdreven deugd? Hij antwoorde: ‘Ik ben 
verhevener dan Hem. U heeft mij uit het vuur 
geschapen en hij is uit klei geschapen’. Gaat daarom 
weg van mij daar gij uitgedreven zult worden en mijn 
vloek op U zal rusten tot de dag van het oordeel. Hij 
antwoordde: “O Heer, laat mij daarom vrij tot de dag 
van de opstanding’. God zei: “Voorwaar zult gij één van 
degenen zijn die vrijgelaten zullen zijn tot de dag van 
het vastgestelde uur’. Satan zei: Door Uw macht zal ik 
ongetwijfeld allen verleiden” (Soerat 38, 50-52, 73-82). 


Commentaar: Indien het paradijs, zoals in de 
koran beschreven, tuinen, wijngaarden, rivieren, huizen 
enzovoort heeft, waren zij niet eeuwig noch zullen zij 
dat nu zijn. Wat gebouwd is bestond niet vóór het 
gebouwd werd en het zal niet voortbestaan nadat het 
vergaat. Als het paradijs zelf niet eeuwig is, hoe kunnen 
haar inwoners dat dan zijn? Daar er geschreven staat dat 
zij daar beddegoed, kussens, vruchten, dranken 
enzovoort zullen krijgen, bewijst dit dat toen de islam in 
Arabië ontstond, dit land niet welvarend was. 
Mohammed won de arme mensen door hen verhalen te 
vertellen over kussens enzovoort in het paradijs. Waar 
er vrouwen zijn kan er geen voortdurend geluk bestaan. 
Waar zijn deze dames vandaan gekomen? Of behoren 
zij tot het paradijs? Indien zij van ergens anders zijn 
gekomen, moeten zij eens teruggaan. Indien zij daar 
eeuwig wonen, wat deden zij dan vóór de opstanding? 
Brachten zij hun levens in niets doen door. Kijk eens 


SATYÄRTHAPRAKAÄASA 843 


naar de glorie van God. Zijn opdracht werd door alle 
engelen, behalve Satan, opgevolgd. Terwijl Hij hiervoor 
een verklaring vraagt, refereert God er naar dat Hij 
Adam met zijn eigen handen heeft gemaakt en wijst Hij 
op de trots van Satan. Dit bewijst dat de God van de 
koran twee handen heeft en nooit aldoordringend noch 
almachtig is. Satan had gelijk toen Hij zei: ‘Ik ben 
verhevener dan Adam’. Waarom werd God dan boos? Is 
[434] 

het huis van God slechts in de hemel, en niet op aarde? 
Waarom staat er dan geschreven dat de Kaäba het huis 
van God is? Hoe kan God iemand van zichzelf 
wegjagen of uit het heelal. Dit bewijst dat God de 
landheer van het paradijs is. God vervloekte hem en 
zette hem gevangen. En de Satan zei: “O Heer laat mij 
vrij tot de dag van het oordel’. God die zich gevleid 
voelde liet hem toen tot de dag van de opstanding vrij. 
Toen de Satan éénmaal vrijgelaten was, zei hij: “Nu zal 
ik hen verleiden en muiterij maken’. Toen zei God: “Ik 
zal allen die U verleidt en U ook in de hel werpen.” 
Denkt U nu eens na, goede mensen. Is God de verleider 
van de Satan? Of werd hij uit zichzelf verleid? Indien 
God de verleider is, is Hij de Satan van de Satans. 
Indien de Satan niet uit zichzelf verleid werd kunnen de 
andere zielen ook uit zichzelf verleid worden, en dan is 
de Satan niet nodig. Door de Satan vrij te laten maakte 
God zich tot een medeplichtige in de zonde van Satan. 
Indien God straft na diefstal te hebben bevorderd, is er 
geen grens aan zijn onrechtvaardigheid. 


136. “God vergeeft alle zonden daar Hij genadig 
is. De hele aarde zal een handvol groot zijn op de dag 
van de opstanding en de hemelen zullen in zijn 
rechterhand opgerold zijn. En de aarde zal door het licht 
van haar Heer schijnen en het boek zal opengedaan 
worden en de profeten en martelaren zullen 
voorgebracht worden, en er zal recht worden 
gesproken” (Soerat 39, 53, 67, 69). 
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Commentaar: Indien God alle zonden vergeeft dan 
maakt Hij, om het zo te zeggen, de hele wereld zondig. 
En dan is Hij ook onvriendelijk. Indien Hij enig slecht 
mens vriendelijkheid toont, zal deze slechter worden en 
vele goede mensen leed aandoen. Indien de minste 
zonde vergeven wordt, zal de wereld vol zonden zijn. 
Schijnt God gelijk vuur? Waar wordt het boek bewaard? 
Wie schrijft het? Indien God de zaken op gezag van de 
profeten en martelaren berecht, is Hij noch alwetend 
noch almachtig. Indien Hij slechts recht spreekt en geen 
onrecht begaat, moet Hij dat in overeenstemming met 
de vorige daden doen. Deze daden kunnen uit 
opeenvolgende levens zijn. Dan zullen vergiffenis, 
verzegelen van harten, geen onderwijs geven, verleiding 
door de Satan en in arrest houden allemaal onrecht zijn. 


137. “De openbaring van dit boek is van de 
machtige en verstandige God, de vergever van zonden 
en aannemer van berouw’ (Soerat 40, 2-3). 


Commentaar: Dit alles is gezegd opdat de onnozele 
mensen dit boek in naam van Allah zullen aannemen. 
Het boek, dat onwaarheid bevat, met uitzondering van 
wat waarheid, En die waarheid moet ook geleden 
hebben van haar verbonden zijn aan onwaarheid. 
Daarom zijn de God van de koran en degenen die er in 
geloven bevorderaars van zondigheid en het begaan van 
zonden. Zonden vergeven is hoogst onrechtvaardig. Het 
is om deze redenen dat de moslims niet vrezen 
misdaden te plegen of de vrede te verstoren. 


138. “En Hij vormde hen binnen twee dagen tot 
zeven hemelen en openbaarde aan elke hemel haar taak. 
Wanneer zij zullen aankomen zullen hun oren, hun ogen 
en hun huid getuigenis tegen hen afleggen van hetgeen 
zij gedaan hebben. En zij zullen tegen hun huid zeggen: 
“Waarom getuigt U tegen ons’? Dezen zullen 
antwoorden: “God, die spraak aan alle dingen geeft, 
heeft ons doen spreken’. Hij zal ongetwijfeld de doden 
doen bewegen” (Soerat 41, 12, 20-21, 39). 
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[435] 

Commentaar: O moslims, kijk eens naar Uw God. U 
noemt Hem almachtig en Hij nam twee dagen om zeven 
hemelen te maken. Als God de oren, ogen en de huid 
levenloos heeft gemaakt, hoe zullen zij dan kunnen 
getuigen? Indien Hij hen als getuigen wilde, waarom 
maakte Hij hen dan levenloos? En waarom gooide Hij 
zijn hele regeling in de war? Maar er bestaat nog grotere 
valsheid. Toen de huid getuigenis tegen hun zielen had 
afgelegd, vroegen die zielen aan de huid: “Waarom 
getuigde U tegen ons’? De huid zou dan gezegd hebben: 
‘God deed ons dit doen, wat kunnen wij er aan doen’? Is 
zoiets mogelijk? Zoals: “Ik zag de zoon van een steriele 
vrouw’. Indien zij een zoon heeft is zij niet steriel. En 
indien zij steriel is, kan zij geen zoon hebben. Dit is een 
fabel. Indien Hij de doden doet bewegen, waarom 
doodde hij hen dan? Kan Hij zelf dood zijn? Indien niet, 
waarom vreest Hij dan de dood? In het huis van welke 
moslim zal de dode ziel leven tot de dag van het 
oordeel ? Waarom hield God hen zonder dat zij fouten 
begaan hadden onder arrest? Waarom besliste Hij niet 
direct? Deze dingen bezoedelen de goddelijkheid. 


139. “De sleutel van de hemel en de aarde is van 
Hem, Hij schenkt overvloed aan wie Hij wil en houdt 
alles af van wie Hij wil. Hij schept hetgeen Hij verkiest. 
Hij schenkt dochters aan wie Hij wil en zonen aan wie 
Hij wil of Hij schenkt dochters en zonen samen en 
maakt wie Hij wil onvruchtbaar. Niemand heeft zulk 
een macht dat God anders dan voor openbaring, van 
achter een sluier’ of door zijn boodschapper te zenden 
tot hem kan spreken” (Soerat 42, 12, 49, 50-51). 


6 Als commentaar op deze tekst schrijft Tafsir-e-Hussain dat Mohammed 
achter twee sluiers was. Hij hoorde de stem van God. Eén van de sluiers was 
van borduursel en de andere van parels en tussen hen lag een afstand van een 
zeventigjarige reis. Laat de verstandigen eens nadenken. Is Hij God of de 
sluier van een vrouw? Deze mensen hebben God veelzijdig gemaakt. Aan de 
ene zijde is Hij de God van de Veda's en Upanigads en aan de andere zijde is 
Hij de God van de koran die achter een sluier spreekt. Feit is dat de Arabieren 
onontwikkeld waren. Zij konden niets beters aannemen. (Swämi Dayänanda). 
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Commentaar: God moet een magazijn vol sleutels 
hebben daar Hij vele deuren moet openen. Dit is 
allemaal kinderachtig. Schenkt Hij overvloed aan elkeen 
die Hij wil, ongeacht zijn goede daden? En houdt Hij 
van enig persoon alles af, ongeacht zijn slechte daden? 
Dan is Hij zeer onrechtvaardig. Kijk eens naar de 
knapheid van de schrijver van de koran. Hij wil de 
vrouwen vangen. Indien Hij wat Hij wil schept, kan Hij 
dan een andere God scheppen? Indien Hij dat niet kan, 
komt hier Zijn almacht tot stilstand? Laat ons aannemen 
dat Hij dochters en zonen schenkt aan wie Hij wil. Maar 
wie geeft aan de hennen, vissen en zwijnen hun talrijke 
mannelijke en vrouwelijke spruiten? Waarom schenkt 
Hij geen kinderen zonder de seksuele gemeenschap van 
man en vrouw? Waarom bemoeilijkt Hij sommige 
vrouwen door hen steriel te maken? Hoe glorievol is de 
God toch dat niemand in zijn tegenwoordigheid kan 
spreken. Maar er is gezegd dat Hij achter een sluier kan 
spreken, of middels engelen of middels profeten. Dan 
zullen deze engelen en profeten gemakkelijk hun eigen 
belang gediend kunnen hebben. Indien God alwetend en 
aldoordringend is, is het gek om van achter sluiers te 
spreken of postverbindingen te gebruiken. Indien Hij zo 
handelt is Hij geen God maar de één of andere slimme 
man. Daarom kan de koran niet God’s boek zijn. 


140. “En toen kwam Jezus met duidelijke 
bewijzen” (Soerat 43, 63). 
[436] 

Commentaar: Als Jezus ook door God gezonden 
was, waarom maakte God dan de koran tegen hem? En 
de bijbel verschilt van de koran. Deze boeken zijn 
daarom niet van God. 


141. “Neemt hen en sleept hen naar het midden 
van de hel. Wij zullen hen aan blanke dames uithuwen, 
die grote zwarte ogen hebben” (Soerat 44, 47, 54). 


Commentaar: Wat een rechtvaardige God om de 
schepsels zo voort te slepen. Indien de God van de 
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moslims zo is, is het geen wonder dat zijn toegewijden 
wezen en hulpeloze personen grijpen en voortslepen. En 
Hij regelt evenals de wereldse mensen huwelijken, als 
ware Hij de priester van de moslims. 


142. “Wanneer gij de ongelovigen ontmoet, treft 
dan hun nek zodanig dat ze dood zijn. En zij wanneer 
gearresteerd worden, bindt hen dan vast. En hoeveel 
steden die sterker waren dan de stad die U heeft 
uitgedreven, hebben wij hen vernietigd en zij hadden 
daar geen helper! Complimenten aan het adres van het 
paradijs, het beeld dat aan de godvruchtigen is beloofd: 
daar in het midden is er stromend water dat niet bederft; 
en stromende melk waarvan de smaak niet verandert en 
stromende wijn, smakelijk voor degene die drinken en 
rivieren van zuivere honing. En zij zullen allerlei 
vruchten hebben en diverse soorten schenkingen aan 
hen namens hun eigenaars” (Soerat 47, 4, 13, 15). 


Commentaar: Daarom zeggen wij dat de koran, haar 
God en de moslims de wetten breken, allen lastig vallen 
en hun belangen genadeloos dienen. Indien de 
behandeling die hierboven is voorgeschreven door de 
volgelingen van andere geloven op de moslims wordt 
toegepast, zullen zij dan niet hetzelfde leed lijden als 
welke zij anderen aandoen? God is zeer partijdig dat Hij 
degenen die Mohammed hadden uitgeworpen 
vernietigde. Kan het paradijs dat water, melk, wijn en 
honing heeft superieur zijn? Kan er ooit een rivier van 
melk bestaan? Zij zal binnen kortste tijd bederven. Dit 
is de reden waarom verstandige mensen de religie van 
de koran niet aannemen. 


143. “Wanneer de aarde hevig zal worden 
geschokt en de bergen verbrijzeld, zullen deze als stof 
worden verstrooid. En gij zult in drie soorten worden 
verdeeld. Hoe gelukkig zijn de mensen aan de 
rechterkant en hoe ongelukkig zijn de mensen aan de 
linkerkant. En weinigen uit latere tijd. Op sofa’s 
doorvlochten met goud en edelgesteenten. Daarop 
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neerliggende, naar elkander toegewend: Daar zullen 
jonge mannen onder hen rondgaan die niet zullen 
verouderen. Met bekers, kannen en kopjes gevuld uit 
een zilveren bron. Zij zullen daarvan geen hoofdpijn 
krijgen noch zullen zij dronken worden. En met fruit dat 
zij het liefst hebben. En met vlees van vogels dat zij 
begeren. En er zullen schone vrouwen zijn met grote, 
mooie ogen. Noch afgesneden noch verboden. En welke 
vrouwen. Voorwaar wij hebben dezen tot een 
wonderlijke schepping gemaakt. Wij maakten hen 
maagden. Gij zult zeker van de boom van Zaqgoem 
(cactus of symbool van verderf) eten. En ik roep de 
sterren tot getuige” 

(Soerat 56, 4-9, 15-23, 34-37, 52, 75). 


Commentaar: Kijk eens naar het spel van de 
schrijver van de koran. De aarde beweegt altijd, en beeft 
nu ook, Het zal dan ook beven. Deze opmerking toont 
dat de schrijver van de koran de aarde voor 
bewegingloos aannam. Zullen de bergen als vogels 
vliegen? Indien zij tot kleine motten gemaakt zullen 
worden zullen zij schepsels met lichamen worden. Is dit 
[437] 
geen andere geboorte? Indien God geen lichaam had, 
hoe zouden zij aan Zijn rechter- en linkerkant kunnen 
staan? Als de bedden daar van gouden draden zijn 
gemaakt, moeten er daar ook smeden en timmerlieden 
zijn. En indien er luizen in hen waren, zouden zij 
‘s nachts niet rustig kunnen slapen. Zitten zij in luiheid 
op kussens in het paradijs? Of werken zij? Indien zij lui 
zitten, zal hun voedsel niet goed kunnen verteren en 
zouden zij ziek worden, en eventueel sterven. Indien U 
zegt dat zij daar werken is Uw paradijs gelijk deze 
wereld, dus niet iets bijzonders. Hier werkt men en 
ontvangt men loon. Zo doen zij daar ook. Is het paradijs 
dan beter dan deze wereld? Geen drup. Indien jongelui 
daar eeuwig wonen moeten hun ouders, familieleden, 
schoonmoeders en schoonvaders ook daar wonen. Het 
moet dan een grote kolonie zijn en de vermeerdering 
van vuil en onreinheid moet dan epidemieën 
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veroorzaken. Als zij onbeperkt vruchten eten, water 
drinken, wijn drinken zonder dat zij daarvan hoofdpijn 
krijgen en het vlees van vogels en dieren eten, moeten 
er ook ruzies ontstaan. Voor vlees moeten er vogels zijn 
en moeten die geslacht worden en hun beenderen 
rondgestrooid worden. Er zullen daar dan ook slagerijen 
moeten zijn. Wat een grootse beschrijving van hun 
paradijs. Het schijnt zelfs superieur aan Arabië te zijn. 
Als zij vlees eten en wijn drinken en dronken worden, 
zullen er natuurlijk ook vrouwen en jongelui moeten 
zijn. Anders zou dit hen naar het hoofd vliegen. De 
bedden moeten natuurlijk ruim zijn daar er zoveel 
mannen en vrouwen daar zijn. Als God maagden in het 
paradijs schept, schept Hij zeker ook jongelui. God 
schrijft dat de maagden aan degenen die van deze 
wereld komen, uitgehuwd zullen worden. Wat gebeurt 
er dan met de eeuwig daar wonende jongelui? Zullen zij 
ook met een maagd huwen? Of zullen zij ook aan de 
kandidaten uit de wereld worden gegeven, gelijk de 
maagden? Er staat nergens iets geschreven over een 
dergelijke maatregel. Waarom beging God deze 
vergissing? Indien de dames van het paradijs met 
echtgenoten van gelijke leeftijd leven, is dit niet juist, 
daar de leeftijd van de echtgenoot de helft meer of zelfs 
het dubbele van de leeftijd van de echtgenote moet zijn. 
Dit is de beschrijving van het paradijs van de moslims. 
In de hel zullen de mensen hun buik met doornige 
vruchten vullen en kokend water drinken. Er moeten 
dan doornige bomen in de hel zijn. Zweren is over het 
algemeen het gebruik van leugenaars en niet van 
waarheid sprekende personen. Indien God zweert, kan 
Hij niet van onwaarheid gevrijwaard blijven. 


144. “Ongetwijfeld, Allah heeft diegenen lief die 
terwille van Hem strijden in geordende gelederen, alsof 
zij een hechte muur vormen" (Soerat 61, 4). 


Commentaar: O ja, het waren dit soort leringen die 
de mensen van Arabië tegen mekaar aanzetten, 
burgeroorlogen lieten ontstaan en groot leed 
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veroorzaakten. Geen enkel verstandig mens zal degene 
die tweedracht zaait in de naam van een religie God 
noemen. Hij die vijandigheden onder een volk 
propageert is de grootste leedbezorger. 


145. “O Profeet, waarom verbiedt gij hetgeen 
Allah voor U wettig heeft gemaakt? Zoekt gij het 
behagen van Uw vrouwen? En Allah is 
vergevensgezind, genadevol. Indien Hij van U 
geschiedt, is het mogelijk dat zijn Heer hem betere 
vrouwen dan U zal geven, die moslim zijn en 
onderdanig, gelovig, gehoorzaam, berouwvol, vroom, 
gewoon te vasten, weduwen of maagden” 

(Soerat 66, 91, 5). 


Commentaar: Let U precies op dit alles. Is dit God of 
de kamerling van Mohammed’s interne en uitwendige 
huishouding? Er bestaan twee verhalen in verband met 
deze tekst. Mohammed hield veel van honing. Hij had 
vele vrouwen. Terwijl hij van honing genoot in het huis 
van één onder hen, werd hij te lang opgehouden. Dit 
keurden de andere vrouwen af. Mohammed zwoer toen 
dat hij niet meer van deze luxe zou genieten. Het ander 
verhaal is dat één van zijn vele 
[438] 
vrouwen op een zekere nacht aan de beurt was. 
Mohammed ging bij haar aan huis maar zij was niet 
daar. Zij was naar haar vaders huis gegaan. Mohammed 
riep toen één van zijn vrouwelijke bedienden en sliep bij 
haar. Toen de vrouw van het voorval op de hoogte 
kwam, was zij boos. Mohammed zwoer dat hij zoiets 
niet meer zou doen. Hij vroeg de vrouw dit geheim te 
houden en het aan niemand te vertellen. Zij stemde toe. 
Maar zij vertelde dit aan een andere vrouw. Hierop 
kwam deze tekst van God neer: ‘Profeet, waarom 
verbiedt gij hetgeen Allah voor U wettig heeft 
gemaakt?’ Laat de verstandigen eens nadenken als dit 
het werk van God is om voor een mens zijn 
huishoudelijke zaken te regelen. Het gedrag van 
Mohammed is duidelijk. Hoe kan hij een gewijde aan of 
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een Profeet van God zijn als hij er vele vrouwen op na 
houdt? Hij die één niet respecteert en een ander eert, is 
schuldig aan partijdigheid en is daarom ook tegen de 
religie. Hij die niet tevreden is met zoveel vrouwen en 
zelf zijn toevlucht neemt tot bedienden, kan geen 
schaamte, vrees of religie kennen. Iemand heeft zeer 
terecht gezegd: 
arg a Ad A Geet | 

of, ‘zinnelijkheid laat geen schaamte of vrees toe’. God 
is als het ware een scheidsrechter in persoonlijke zaken 
tussen Mohammed en zijn vrouwen. Nu kunnen de 
verstandigen zelf beslissen of de koran door God is 
gemaakt, of door een geleerde of door een zelfzuchtig 
en onopgevoed mens. Uit de tweede tekst blijkt dat één 
van de vrouwen niet meer om Mohammed gaf. Hierop 
zou God deze tekst hebben neergezonden als een soort 
bedreiging dat, indien zij iets onaangenaams zou doen, 
de Profeet van haar zou scheiden en God hem betere 
vrouwen zou geven, die nog geen man gekend hebben. 
Iemand die zelfs een greintje gezond verstand heeft, kan 
zien dat deze handelingen niet van God zijn, maar van 
iemand die er zelf belang bij had. Mohammed zei deze 
dingen als door God gezegd om zijn doel te bereiken. 
Tot degenen die deze teksten aan God toeschrijven 
zullen niet alleen wij maar alle geleerden zeggen: “Is Hij 
God of de barbier om vrouwen voor Mohammed te 
gaan halen’? 


146. “O Profeet, strijd tegen de ongelovigen en 
de huichelaars en wees streng voor hen” (Soerat 66, 9). 


Commentaar: Kijk naar de handelingen van de God 
van de moslims. Hij geeft de Profeet en de moslims de 
opdracht om tegen de niet-moslims te strijden. Daarom 
zijn de moslims geneigd de vrede te verstoren. Moge 
God zo vriendelijk zijn tegenover de moslims dat zij de 
gewoonte van vredeverstoring laten en vrienden van 
andersdenkenden worden. 
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147. “Op die dag zal de grote gebeurtenis plaats 
vinden. En de hemelen zullen uiteensplijten, zodat deze 
op die dag zwak zullen zijn. En de engelen zullen op de 
zijde ervan staan. En op die dag zullen acht engelen de 
troon van Uw Heer boven zich houden. Dan zult gij 
worden blootgelegd en geen van Uw geheimen zal 
verborgen blijven. En Hij, aan wie zijn boek in de 
rechterhand wordt gegeven, zal zeggen: “hierover, lees 
mijn boek’. Maar hij, wiens boek in de linkerhand wordt 
gegeven, zal zeggen: “was mijn boek mij maar niet 
gegeven!’ (Soerat 69, 16-19, 25). 


Commentaar: Wat een goede filosofie en wat een 
recht? Zijn de hemelen kleren dat zij uiteen kunnen 
splijten? Indien U zegt dat werelden daarboven de 
hemelen zijn, is dat ook onwetenschappelijk. Nu bestaat 
er geen twijfel dat de God van de koran belichaamd is, 
want Hij zit op de troon die door acht dragers wordt 
gedragen. Deze zijn allemaal de karaktertrekken van 
een belichaamd voorwerp. Voor- en achterwaarts gaan 
is ook alleen mogelijk in verband met een belichaamd 
[439] 
wezen. Een belichaamd gelokaliseerd voorwerp kan 
niet alwetend, aldoordringend en almachtig zijn noch 
kan hij al de handelingen van de zielen kennen. Het 
klinkt allemaal zo vreemd om het boek in de 
rechterhand van de deugdzamen te plaatsen, het te lezen 
en hen naar het paradijs te zenden en het boek in de 
linkerhand van de zondaars te plaatsen en naar de hel te 
zenden. Zijn deze dingen aannemelijk in geval van een 
alwetend wezen? Nooit. Dit zijn allemaal kinderachtig- 
heden. 


148. “De engelen en de geest gaan tot Hem op, in 
een dag waarvan de maat vijftigduizend jaren is. De dag 
waarop zij zich uit hun graven zullen haasten alsof zij 
zich naar een bepaald doel spoeden" (Soerat 70, 4, 43). 


Commentaar: Indien de dag gelijk is aan 
vijftigduizend jaren waarom dan ook niet de nacht? 
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Indien de nacht niet zo lang is zal de dag dat ook niet 
zijn. Zullen God, de engelen en de bezitters van de 
boeken blijven staan, zitten of waken gedurende deze 
vijftigduizend jaren? Indien dit zo is, zullen zij van 
vermoeidheid ziek worden en sterven. Zullen zij zich 
naar het gerechtshof van God haasten wanneer zij uit de 
graven komen? Hoe zullen zij in de graven gedagvaard 
worden? Waar werden al de goeden en slechten zolang 
in voorarrest gehouden? Is het gerechtshof van God nu 
gesloten en zitten de engelen zonder werk? Of wat voor 
werk doen zij nu? Of zitten zij op hun zetels, hier en 
daar rondslenterend, slapend en kijkend naar 
danspartijen of andere vermakelijkheden of rusten zij? 
Geen enkele overheid is zo chaotisch. Wie anders dan 
de onontwikkelden kunnen zulke dingen aannemen? 


149, “En Hij heeft U door verschillende stadia 
heen geschapen. Hebt gij niet gezien hoe Allah de zeven 
opeenvolgende hemelen schiep? En hoe Hij de maan 
daarin als licht heeft geplaatst en de zon als een 
stralende lamp?” (Soerat 71, 14-16). 


Commentaar: Indien de zielen door God geschapen 
zijn kunnen zij niet onsterfelijk zijn. Hoe zullen zij dan 
eeuwig in het paradijs wonen? Hetgeen geschapen is 
moet vergaan. Hoe kunnen de hemelen op mekaar 
gemaakt worden. Het luchtruim is vormloos en 
aldoordringend. Indien Uw hemelen iets anders zijn, 
waarom noemt U hen dan Akäsd? Indien de hemelen de 
één op de ander gemaakt zijn, kunnen de zon en de 
maan niet in het midden zijn, Indien zij in het midden 
geplaatst worden, kunnen zij slechts één boven en één 
beneden verlichten. De rest zal dan donker blijven. 
Maar wij zien nergens zo iets. Daarom is dit gepraat 
geheel onjuist. 


150. “En zeg: alle moskeeën behoren aan Allah; 
roept daarom niemand naast Allah aan" (Soerat 72, 18). 
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Commentaar: Indien dit zo is, waarom roepen dan de 
moslims in hun gebed Jailaha illilah Mohammäd 
rasülallzh de naam van Mohammed samen met de naam 
van God? Dit is tegen de leer van de koran. En indien 
dit niet tegen de leer is, dan wordt deze tekst 
tegengesproken. Indien de moskeeën de woonplaatsen 
van God zijn, zijn de moslims grote beeldendienaars. 
Als de Pauränika’s en jains beeldendienaars genoemd 
worden omdat zij kleine beelden als de woonplaatsen 
van God beschouwen, dan waarom niet deze moslims? 


151. “En de zon en de maan zullen samen 
gebracht worden” (Soerat 75, 9). 


Commentaar: Kunnen de zon en de maan ooit 
samengebracht worden? Wat een onzin? Waarom 
zouden alleen de zon en de maan samengebracht 
worden en niet al die andere werelden? Wat is daarvoor 
de reden? Kunnen zulke onpraktische gezegden ooit van 
[440] 

God zijn? Niet eens van een geleerd man. Slechts van 
onontwikkelde personen. 


152. “En jonge mensen die niet verouderen, 
zullen om hen rondgaan. Wanneer gij hen ziet, denkt gij 
dat zij rondgestrooide parels zijn. Zij zullen klederen 
van fijne groene zijde en zwaar brocaat dragen en 
zilveren armbanden. En hun Heer zal hun een zuivere 
drank geven” (Soerat 76, 19, 21). 


Commentaar: Wel. Waarom werden er jongelui 
gelijk parels daar gehouden? Kunnen volwassen 
mannen of vrouwen hen niet bevredigen? Het kan zijn 
dat pedofielen zich op deze tekst van de koran baseren. 
Indien ook in het paradijs de verhouding meester en 
dienstknecht bestaat, dan is de meester gelukkig en de 
dienstknecht lijdend. Waarom is dit verschil? Als God 
hen wijn te drinken geeft, is Hij ook hun bediener. Hoe 
bevestigt dit de superioriteit van God? Hebben de 
mannen en vrouwen seksuele gemeenschap in het 
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paradijs? Indien dat zo is, krijgen zij kinderen? Indien 
niet dan is hun omgang van geen enkel nut. Indien zij 
wel kinderen krijgen, waar komen dan de zielen 
vandaan? En waarom komen zij in het paradijs zonder 
eerst God gediend te hebben? Indien zij in het paradijs 
geboren worden, waarom krijgen zij het dan gratis 
zonder eerst geloofd te hebben en aan God gewijd te 
zijn? Wat kan onrechtvaardiger zijn dan dat sommige 
personen het paradijs slechts gegeven wordt indien zij 
geloven en sommigen in het genot er van gesteld 
worden zonder goede daden te hebben verricht? 


153. “Een passende vergelding voor hun daden. 
En een gevulde beker met drank. De dag waarop de 
Geest en de engelen in gelederen opgesteld staan, zullen 
zij niet tegenspreken, met uitzondering van hem van wie 
de Barmhartige het toestaat en die alleen zal spreken 
wat recht is” (Soerat 78, 26, 34, 38). 


Commentaar: Indien er een vergelding volgens de 
daden gegeven wordt, voor welke goede daden is het 
paradijs dan aan de eeuwig daar verblijvende maagden 
en parelkleurige jonge mannen gegeven? Zullen zij in 
hun dronkenschap niet vechten als zij bekers vol wijn 
drinken? Hier betekent de geest een engel die aan het 
hoofd van alle engelen staat. Zal God een regiment 
vormen door de geest en de engelen te laten aantreden? 
Is dit regiment bedoeld om de zielen te straffen? Zal 
God dan blijven staan of gaan zitten? Indien God zijn 
legers verzamelt en de Satan arresteert tot en met de tijd 
van de opstanding, zal Zijn koninkrijk zonder gevaar 
zijn. Is dit goddelijkheid? 


154.“Wanneer de zon wordt omhuld, en wanneer 

de sterren dof worden. En wanneer de bergen 
verdwijnen, en wanneer de hemel wordt opengelegd” 

(Soerat 81, 1-3 en 11). 


Commentaar: Wat een onzin om de zon die bol is te 
kunnen omhullen. En de sterren dof te kunnen maken. 





856 HOOFDSTUK XTV 


En de bergen te doen verdwijnen. Is de hemel een beest 
dat zij opengelegd kan worden? Dit is allemaal onzin. 


155. “Wanneer de hemel wordt gespleten en 
wanneer de sterren verstrooid worden. Wanneer de 
rivieren worden geledigd en wanneer de graven levend 
worden geopend” (Soerat 82, 1-4). 


Commentaar: Hoe filosofisch is de schrijver van de 
koran? Hoe zou hij de hemel kunnen splijten? Hoe zou 
hij de sterren kunnen verstrooien? Zijn de rivieren een 
put dat zij geledigd kunnen worden? Is een rivier hout 
dat je gaat splijten? Zijn de graven de doden dat zij 
levend geopend zullen worden? Dit is allemaez 
kinderachtig. 





156. “Bij een getuige en wat getuigd wordt. 
Maar God omvat hen van achteren. Ja zeker, het is een 
glorierijke koran, op een goed bewaard paneel” 
(Soerat 85, 1, 21-22). 
[441] 

Commentaar: De schrijver van de koran bezat geen 
kennis van aardrijkskunde of astronomie anders zou hij 
zich de hemel niet als een fort met huizen uitgerust 
voorgesteld hebben. Indien ‘huis’ hier betekent de 
tekens van de Zodiac zoals Aries, waarom zijn dan de 
andere sterren geen huizen? In feite zijn deze sterren 
geen huizen maar werelden. Is deze koran in God’s 
bezit? Indien deze koran ook door dezelfde God 
gemaakt is, zou het ook vol grote absurditeiten zijn. Dag 
en nacht blijft God in naam van de koran beloftes doen. 
Zweren is niet bestemd voor goede mensen. 


157. “Voorwaar zij smeden een plan. En ook ik 
smeed een machtiger plan” (Soerat 86, 15-16). 


Commentaar: “Een plan smeden’ betekent bedriegen. 
Is God een bedrieger? Is diefstal het antwoord op 
diefstal en leugen het antwoord op leugen? Indien een 
dief diefstal pleegt in het huis van een heer, moet deze 
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heer dan ook diefstal gaan plegen in het huis van de 
dief? Schrijver van de koran! Bravo! 


158. “En Uw Heer komt en de engelen zijn in 
rijen gerangschikt. Op die dag zal de hel Hem worden 
getoond; op die dag zal de mens de vermaning willen 
volgen, maar hoe zal de vermaning hem kunnen baten?” 

(Soerat 89, 21, 23). 


Commentaar: Hun God is precies als de commandant 
van een fort die rang voor rang met zijn legers 
patrouilleert. Hebben zij zich de hel als een kruik 
voorgesteld die zomaar hier en daar gebracht kan 
worden waar men wil? Indien de hel zo klein is hoe zal 
zij dan een onbeperkt aantal gevangenen kunnen bevat- 
ten? 

159. “Zei de boodschapper van Allah: “Laat de 
kamelin van Allah vrij in haar drinken’. Maar zij 
verloochenden hem en verlamden haar, daarom 
vernietigde hun Heer hen volkomen om hun zonden en 
maakte het land met de grond gelijk” (Soerat 91, 13-14). 


Commentaar: Rijdt God ook op een kamelin rond? 
Waarom houdt Hij haar anders? Waarom zond Hij 
vernietiging over hen vóór de dag van het oordeel? 
Indien Hij dat deed, was het een straf en straf moet 
alleen op de dag van het oordeel gegeven worden. 
Spreekt dit de bovenstaande regel niet tegen? Dit 
verhaal van de kamelin toont aan dat in Arabië alleen 
kamelen in aanzien zijn. Andere dieren zijn vreemd 
daar. De koran schijnt door een Arabier te zijn gemaakt. 


160. “Nee, wanneer hij niet ophoudt, zullen wij 
hem zeker bij de haren van zijn voorhoofd grijpen. Van 
dat leugenachtige en schuldige voorhoofd. Wij zullen 
ook de engelen; onze wachters, bij elkaar roepen” 

(Soerat 98, 15-16, 18). 


Commentaar: God deinsde er niet voor terug ook te 
grijpen, hetgeen alleen door lage en kwaadaardige 
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personen gedaan wordt. Kan het voorhoofd ook zondig 
of vals zijn? Alleen de ziel kan zondig of vals zijn. Is 
Hij die het hoofd van zijn gevangenis gelijk een 
wereldse koning roept, God? 


161. “Waarlijk, wij hebben U de koran gezonden 
in waardige nacht. Wat weet gij van de waardige nacht 
is? Daarin dalen engelen en de Geest door God’s gebod 
neer” (Soerat 97, 1-2 en 4). 


Commentaar: Indien de koran op één nacht werd 

gezonden, spreekt dit de verklaring tegen dat deze tekst 
op die nacht werd neergezonden en de andere later 
volgden. Er kan geen twijfel erover bestaan dat de nacht 
donker is. En er bestaat niet zo iets als heen en weer 
gaan. Er staat hier geschreven dat de engelen en de 
geest 
[442] 
(Gabriël) in opdracht van God neerkwamen om de 
zaken van de wereld te beheren. Dit bewijst dat God 
gelijk een mens gelokaliseerd is. Tot nu toe bestonden 
er slechts God, de engelen en de Profeet. Nu is er één 
bij gekomen, namelijk de Heilige Geest. Wat is deze 
Heilige Geest? De christenen geloven slechts in een 
drie-eenheid van de Vader, de Zoon en de Heilige 
Geest. Hier is echter ook een vierde, Indien U zegt dat 
U hen niet als God beschouwt, laat U dit dan maar. 
Indien de Heilige Geest een apart ding is, is het dan juist 
om God, de engelen en de Profeet heilige geesten te 
noemen? Zij zijn ook heilige geesten en waarom noemt 
U maar één de Heilige Geest? God zweert bij paarden 
en andere dieren, bij dag en bij nacht, bij de koran en bij 
andere dingen. Zweren is geen daad van goede mensen. 


Nu leggen wij de kritiek van de koran aan de 
geleerde lezers voor om te beslissen wat voor boek dat 
is, Indien U het mij vraagt, zeg ik dat dit boek noch 
God's openbaring, noch het werk van een geleerde, 
noch een boek van kennis is. Ik heb slechts op enkele 
gebreken gewezen zodat de mensen niet misleid kunnen 
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worden en zij hun levens niet voor niets ten onder 
brengen. De weinige waarheid die zij bevat, in 
overeenstemming met de Veda's en andere ware 
geschriften, is voor mij aanvaardbaar en moet ook 
aanvaardbaar zijn voor de onbevooroordeelde, geleerde 
en verstandige volgelingen van andere religies. Met 
uitzondering hiervan is al hetgeen in dit boek voorkomt 
domheid en dwaalleer die leidt tot het ongeluk van de 
mensheid, door beestachtigheid, vredeverstoring, 
agitatie en vijandigheid. De koran is verder een 
magazijn van herhaling. Moge God zo genadig wezen 
tegenover alle mensen dat zij mekaar met liefde en 
genegenheid mogen behandelen en zichzelf 
bezighouden met de bevordering van het welzijn van 
alle wezens. Als, evenals ik zonder enig vooroordeel of 
bedrog, op de gebreken van mijn eigen religie en 
anderen heb gewezen, hetzelfde door alle geleerden 
gedaan wordt, is het helemaal niet moeilijk de 
wederzijdse vijandigheden van ons af te schudden en 
een eenheid van de religies te bewerkstelligen, zodat er 
uiteindelijk een waar gelukkig leven moge bestaan. 

Wij hebben hier een beetje over de koran 
geschreven. Mogen de verstandigen die in religie 
geïnteresseerd zijn, hierdoor gebaat zijn. Indien er iets 
verkeerds geschreven is, laten zij dit corrigeren. 

Nu rest er nog één ding. De meeste moslims 
zeggen, schrijven of publiceren dat hun religie in de 
Atharvaveda is aangehaald. Ik zeg dat er niet de minste 
aanhaling over de islam in de Atharvaveda voorkomt, 
niet eens in naam. 


Vraag: Heeft U de hele Atharvaveda gezien? 
Indien U dat gezien heeft, leest U dan de Allopanisad. 
Daar staat het duidelijk geschreven. Hoe durft U dan te 
zeggen dat er geen aanhaling over de islam in de Veda’s 
voorkomt? 


Commentaar in de Allopanisad 
Teen geet frac feenft ud | 


geereet geo War GAS: | 
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En fl geul geve Zeut av fatar: 1 1 
eanfrsì Santes aerften: | 
ge ed ve gf ara een U 2 II 
HEEE HEA Hee He IN 3 U 
acten, | scugnframd I 4 
Tec At gagar | src Glad: Il 5 U 
Steel Bdtui vete za gd ararnafe: I 6 U 
Net: gfuen Haket faraeu I 7 II 
zeeil mar zenit mar zeil zeereeifd zene: I 8 I 
443 
Air annees safaeua saqdmgam € el 
SRE, TAN NE Fe Pe We Il 9 Il 
nge € sl acg tara se sed 
zeef Zeereen: Il 10 Il 
Zerecafrad. Gara 


Tot zover de Allopanisad 


Hier is een duidelijk citaat van de Profeet Mohammed. 
Dit bewijst dat de religie van de moslims haar 
oorsprong in de Veda's vindt. 


Antwoord: Indien U de Atharvaveda niet heeft 
gezien komt U dan bij ons en zie haar van het begin tot 
het einde. Of ga naar elke Atharva-vedische pandita die 
de volle Atharvaveda Mantra Saùhita heeft, die uit 
twintig delen bestaat. U zult dan zien dat niet eens de 
naam van Uw Profeet of Uw religie is genoemd. De 
Allopanisad is noch in de Atharvaveda noch in haar 
Gopathabrähmana noch in enig Sakhä (branche). Het 
schijnt door iemand te zijn samengesteld in de tijd van 
keizer Akbar. De schrijver van dit boek zal wel enige 
kennis van Saskrita en enige kennis van Arabisch 
hebben gehad, daar de woorden hierin een mengsel van 
Saùskrita en Arabisch zijn. Kijk eens naar lijn 1: 
asmallam en ille zijn Arabisch, terwijl mitra, varuna 
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dtvyäni dhatte Saûskyita zijn. Dit wordt overal in dit 
boek aangetroffen. Daarom is de conclusie dat degene 
die haar schreef zowel Saùskrita als Arabisch kende. 
Maar als U op de zin ervan let, is het onsamenhangend, 
niet vedisch en niet grammaticaal. Er zijn vele 
Upanisad's als deze gemaakt door mensen van 
verschillende religies b.v. Svaropanisad, 
Nrisinghatäpani, Rämatäpani, Gopälatäpani Upanisad, 
enzovoort. 


Vraag: Niemand vóór U zei dit en nu zegt U het. 
Hoe moeten wij U geloven? 


Antwoord: Uw geloof of ongeloof kan mijn 
standpunt niet weerleggen. Indien U ons dit in één of 
ander oud boek zoals de Atharvaveda, Gopatha of een 
branche toont, zullen wij Uw verklaring aannemen. 


Vraag: Zie eens hoe goed onze religie is. Alle 
soorten plezier en op het einde zaligheid. 


Antwoord: Dit zeggen de volgelingen van alle 
religies. En dat er nergens anders zaligheid kan worden 
verkregen dan in hun religie. Moeten wij U of hen 
geloven? Wij geloven slechts dat waarheidszin, 
geweldloosheid, genade en dergelijke goede kwaliteiten 
goed zijn in elke religie en vechten, haat, kwade wil, 
valsheid, enzovoort slecht zijn in alle religies. Indien U 
de ware religie wenst te volgen volgt U dan de vedische. 
Dit was een kort overzicht van de islam. Verder zullen 
wij een lijst geven van wat wij geloven en niet geloven. 


Hier eindigt het veertiende hoofdstuk van de 
Satyärthaprakäsa van Swämi Dayänanda Saraswati 
over het onderwerp islam. 


SATYARTHAPRAKASA 862 
[444] 
AUM 


Over geloof en ongeloof 


De Sanätana Dharma of eeuwige leer is de reeks 
universele stellingen die aan alle landen en alle mensen 
behoren, die ín het verleden aangenomen werden, heden 
aangenomen worden en in de toekomst aangenomen 
zullen worden en waartegen geen enkel mens kan gekant 
zijn. Verstandige mensen sluiten zich nooit aan bij iets 
dat door dommen of hen die door een bepaald geloof 
misleid zijn, gepropageerd wordt. Alle mensen moeten 
die beginselen als hun geloofsovertuiging aannemen die 
door bijzonder geleerde mensen zijn samengesteld, 
d.w.z. door personen die in waarheid denken, waarheid 
spreken en in waarheid daden stellen, menslievend en 
onpartijdig zijn. Evenzo zal hun ongeloof moeten 
bestaan uit die punten welke zulke personen als onwaar 
verwerpen. Ik verklaar voor alle weldenkenden dat ik 
geloof in al die punten (God, ziel en materie) die door de 
Veda's en andere ware geschriften worden aangenomen 
en die de dharma, waarden en normen van alle mensen 
zijn geweest vanaf Brahmä tot de wijze Jaimini. 

Mijn overtuiging (mening, gedachte, standpunt of 
geloof) is slechts datgene dat eensgezind voor allen door 
alle eeuwen (het verleden, het heden en de toekomst) 
aanvaardbaar is. Ik heb hoegenaamd niet het voornemen 
iets nieuws te introduceren of een nieuwe religie te 
stichten. Mijn wens is hetgeen waarheid is aan te nemen 
en anderen te vragen dit ook te doen en hetgeen 
onwaarheid 1s te verwerpen en anderen te vragen dit ook 
te doen. Indien ik een vooringenomen opinie zou hebben 
gehad, zou ik mij aan één van de religies die in India 
voorkomen hebben vastgeklampt. Maar ik neem noch de 
gebreken van de verschillende religies aan noch verwerp 
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ik het hetgeen in hen goed is, of zij nu van India zijn of 
niet. In feite betaamt het niemand vooringenomen te 
zijn. 

Alleen hij die het geluk, ongeluk, verlies of winst van 
een andere als het zijne beschouwt, niet bang is voor een 
sterke persoon indien hij onrechtvaardig is en een 
zwakke persoon, die rechtvaardig is vreest, kan een ware 
mens genoemd worden. Niet alleen dit. Hij moet altijd 
trachten de zaak van de rechtvaardigen te steunen, zelfs 
als hij hulpeloos, zwak en niet begaafd is en de 
onrechtvaardige te onderdrukken en zelfs te elimineren, 
ook al zou deze de machtigste koning of de knapste man 
van de hele wereld wezen. Dat wil zeggen dat hij zich 
geen moeite zal moeten sparen om de slechtgeaarden 
zwak en de deugdzamen sterk te maken. Om dit doel te 
bereiken zal hij alle leed moeten dragen en zelfs zijn 
leven moeten opofferen, maar zijn plicht moet hij nooit 
verzaken. Hier citeer ik, ter ondersteuning van mijn 
verklaring, enkele teksten uit Bhartrihari en uit andere 
boeken: 


fra “fafrgen afk ar ed 
vei: aaf Teeq ar aen | 
nêa ar KURK A ar 
rara: iaaf qe a AT: U 1 U 
Bhartrhari, Nitifataka, $loka 85 
Laat rechtgeaarden veroordelen of loven, laat 
welvaart komen of gaan, laat de dood nu komen of na 
eeuwen, maar de dapperen zullen niet van het pad van 
de gerechtigheid afwijken. 
4 Ad PA HAA cunet Cerfarend ei: | 
gat fa: ges afd stat fet eq wafer: U 2 II 
Mahäbhärata udyogaparva, 40, $loka 11-12 
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Rechtvaardigheid mag nooit verzaakt worden door 
wellust of vrees of hebzucht, zelfs als er een kans bestaat 
om het leven te redden door haar te verzaken. 
Rechtvaardigheid is blijvend, leed en plezier gaan 
voorbij. De ziel -äfmä- is onsterfelijk terwijl de middelen 
om te leven veranderlijk zijn. 

[445] 
We va geet Mensa a: | 
vu ad mi adaafg Teef U 3 
Manu VIIL, $loka 17 


De deugd (dharma) is de enige vriend daar het de mens 
zelfs na de dood vergezelt. Al het andere wordt met het 
lichaam vernietigd. 


gaia afd and aa gear faadt gaar: | 


BASSR GEA AA dee ei Fra Il 4 II 
Mundakopanisad IL, 1, mantra 6 


De waarheid zegeviert en niet de valsheid. Geleerden 
volgen altijd het pad van de waarheid. De weg van de 
waarheid, die de zieners hebben bewandeld, laat geen 
enkele wens onvervuld. 


aft Tearad vat jaren Wa | 
at var a vere Tare IS I 
Upanisad 


Er bestaat geen grotere dharma dan de waarheid. Er 
bestaat geen kennis die beter is dan de waarheid. 
Daarom moet een mens de waarheid volgen. 

Alle mensen moeten de gezegden van deze grote 
mannen navolgen. Nu beschrijf ik mn het kort waarin ik 
geloof en waarin niet; in de respectievelijke 
hoofdstukken in dit boek heb ik hierover meer in detail 
geschreven. 
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l. God. Zijn namen zijn Brahma, Paramätmä, 
enzovoort; bestaan, bewustzijn en gelukzaligheid zijn 
Zijn eigenschappen. Zijn eigenschappen, handelingen en 
aard zijn zuiver. Hij is alwetend, onbelichaamd, 
aldoordringend, ongeschapen, onbeperkt, almachtig, 
genadevol, rechtvaardig, de schepper, onderhouder en 
beëindiger van het ganse heelal, de gever van resultaten 
van de handelingen van alle zielen in volledige 
rechtvaardigheid. Dit is mijn opvatting over God. Aan 
deze God hecht ik mijn geloof. 

2. De vier Veda's. (Vol kennis en deugd, door God 
geopenbaard. In de Saùhitä’s alleen het gedeelte van de 
mantra's). Ik beschouw hen als onfeilbaar en van het 
hoogste gezag. Zij zijn uit zichzelf gezaghebbend en 
hangen niet van andere boeken af voor hun gezag. Zoals 
de zon of een lamp zelfverlichtend is en de lichtgever 
aan de aarde, enzovoort is, zo zijn de Veda's. De 
Brähmana’s van de vier Veda's, de zes aùga’s (secties), 
de zes Upäùga’s (subsecties), de vier Upaveda’s (aan- 
vullende Veda's) en 1127 vedische branches zijn de 
lezingen of opstellen van de zieners, zoals Brahmä, op 
de basis van de leringen van de Veda's. Ik beschouw 
hen als secundaire autoriteit. Dat wil zeggen zij zijn 
betrouwbaar waar zij met de Veda's overeenstemmen. 
Ik neem het gezag van geen enkele passage in hen aan 
die tegen de Veda’s is. 

3, Rechtgeaardheid (dharma) is de naam van de 
onbevooroordeelde en rechtvaardige leefwijze 
(bijvoorbeeld waarheidszin), die niet tegen de orde van 
God en de Veda's mag zijn. Evenzo is slechtgeaardheid 
(adharma) een bevooroordeelde en onrechtvaardige 
leefwijze (bijvoorbeeld valsheid), ongehoorzaamheid 
aan God en handelen tegen de Veda's. 

4. De ziel (jiva) is een beperkt en eeuwig iets 
(ongeschapen en onsterfelijk) wiens eigenschappen 
verlangen, haat plezier kennis (bewustzijn), enzovoort 
zijn. 
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5. De ziel en God verschillen van aard en 
karaktertrekken. Maar zij zijn één door het verband van 
doordringing en gelijkheid. Zoals een belichaamde stof 
nooit afscheidelijk was, noch afscheidelijk is, noch ooit 
afscheidelijk van ether zal zijn en toch nooit gelijk aan 
haar was, is God de doordringer en de ziel de 
doordrongene, God de aanbiddingswaardige en de ziel 
de aanbidder, God de Vader en de ziel het kind (de 
zoon/dochter) enzovoort, enzovoort. 

[446] 

6. Er bestaan drie beginloze eeuwigheden: God, de 
zielen en de materiële oorzaak (of de grondoorzaak van 
het heelal). Zij zijn de drie eeuwigheden, zijn ook 
eeuwig. Daarom zijn ook hun eigenschappen, 
handelingen en geaardheden eeuwig. 

7. Cyclische eeuwigheid. De stof, kwaliteit of 
handeling die door samenvoeging is gevormd, houdt op 
te bestaan na oplossing. Maar de kracht van de 
voorwerpen die deze samenvoeging tot stand brachten, 
is eeuwig in hen. Dat wil zeggen dat zij opnieuw 
samengevoegd en opgelost zullen worden. Ik geloof in 
deze cyclische eeuwigheid. 

8. Schepping betekent de georganiseerde 
samenvoeging van verschillende stoffen in verscheidene 
vormen. 

9, Het doel van de schepping is de realisatie van 
God’s scheppingseigenschappen, handelingen en aard. 
Stelt U zich voor dat iemand vraagt: “Waarvoor bestaat 
het oog?’ Het antwoord is dan ‘Om te zien’. Evenzo 
vindt de scheppingskracht van God haar vervulling in de 
schepping van het heelal. Haar doel is ook het ondergaan 
van de vruchten van de handelingen van de ziel. 

10, Het heelal heeft een schepper. De schepper is de 
bovenbeschreven God. Het is zeer duidelijk uit de vorm 
van de schepping op te maken. De onbewuste stoffen 
hebben geen macht om samen te komen en een bepaalde 
gewenste stof te vormen zoals zaden, enzovoort. Dit 
toont aan dat er een schepper van het heelal moet zijn. 
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11. Gebondenheid (bandha) moet een oorzaak 
hebben. Dat wil zeggen domheid heeft een oorzaak. 
Zondige daden, aanbidding van andere voorwerpen dan 
God, domheid enzovoort zijn dingen die leed 
veroorzaken. Zij worden gebondenheid genoemd, omdat 
wij tegen onze wil in moeten lijden. 

12. Bevrijding (muktfi) is de bevrijding van allerlei 
leed en het zich onbeperkt bewegen in de 
aldoordringende God en Zijn heelal. Het genot van de 
zegen van de zaligheid is beperkt tot een vastgestelde 
periode. Bij het beëindigen van deze periode moet de 
ziel opnieuw in het heelal komen. 

13. De middelen tot zaligheid zijn verbintenis met 
God, dit wil zeggen beoefening van yoga, rechtvaardig 
leven, opdoen van kennis in seksuele reinheid, associatie 
met geleerde personen, ware kennis, oprecht denken en 
arbeid. 

14. Welvaart (artha) is datgene dat door 
rechtvaardigheid wordt verkregen. Datgene dat door 
slechtheden verkregen wordt is anarth (het ongewenste). 

15. Genoegen (käma) is het resultaat van 
rechtvaardigheid en welvaart. 

16. Ik geloof in de vargas en A$rama's (vier klassen 
van de maatschappij en de vier stadia van iemands 
leven) op basis van het vermogen om bepaalde graden te 
bereiken en bepaalde handelingen te stellen. 

17. De Räjä of de koning of het staatshoofd is degene 
die uitblinkt door zijn nobele kwaliteiten, nobele 
handelingen en nobele aard; die zonder enig vooroordeel 
recht spreekt, die als een vader de bevolking behandelt, 
en steeds poogt de toestand te verbeteren en het geluk 
van de mensen te vermeerderen, zoals een vader dat 
voor zijn kinderen doet. 

18. Het volk (prajä) houdt zich bezig met nobele 
kwaliteiten, nobele handelingen en nobele geaardheid en 
volgt de juiste levensregels zonder enig vooroordeel; dat 
streeft naar het welzijn van het staatshoofd en het land, 
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bezit geen opstandige neigingen en kijkt op naar het 
staatshoofd als een kind naar zijn vader. 

19. De rechter is hij die nadenkt, de waarheid 
aanneemt, onwaarheid verafschuwt, de onrechtvaardigen 
verdrijft, de rechtvaardigen verheft en streeft naar het 
welzijn van allen als ware het zijn eigen welzijn. Dit is 
mijn opvatting van een rechter of gerechtsdienaar. 

20, Ik versta onder het woord ‘deva’ de geleerden, 
onder ‘asura’ de onontwikkelden, onder “räksasa’ de 
zondaars en onder ‘pisäca’de onrechtvaardigen. 

21. “Devapüja' is volgens mij de achting die aan de 
geleerden, de moeder, de vader, de leermeester, de gast, 
de rechtvaardige koning (het staatshoofd) , de 
deugdvollen, een trouwe echtgenote of trouwe echt- 
genoot wordt geschonken. Deze levende beelden dienen 
aanbeden te worden. 

[447] 
Alles dat hier tegenover staat is de aanbidding niet 
waard, zoals stenen en andere onbewuste beelden. 

22. Onderwijs is datgene dat geleerdheid, 
rechtgeaardheid en controle van de sensualiteit bevordert 
en dat de mensen van de blaam van domheid, enzovoort 
bevrijdt, 

23. De Puräna’s. De boeken die Brahmana’s worden 
genoemd zoals Aitareya, enzovoort en die door Brahmä, 
enzovoort zijn samengesteld, noem ik Puräna’s, Itihäsa, 
Kalpa, Gatha, Naräsansi. Ik beschouw de Bhägavata, 
enzovoort niet als ware Puräna’s. 

24. Tirtha (letterlijk een doorwaadbare plaats) is 
datgene dat helpt bij het oversteken van de oceaan van 
de ellende. Het bestaat uit alle goede handelingen zoals 
waarheidszin, geleerdheid, goed gezelschap. De 
beoefening van acht stadia van Yoga zoals Yama, trouw, 
bevordering van kennis, enzovoort. Bedevaartplaatsen 
worden niet als frtha beschouwd. 

25. Inspanningen staan boven voorbeschikking, 
pogen staat boven voorbeschikking (of lot) omdat het 
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pogen het lot bepaalt. Een goed gemaakte poging leidt 
tot succes van voorbeschikking. 

26. De mens: Ik beschouw die persoon als verheven 
die alle mensen, volgens hun rang en stand, gelijk 
zichzelf behandelt in geluk, verdriet, verlies of winst. 
Alles dat hier tegenover staat is slecht. 

27. Sanskära (letterlijk reiniging maar technisch 
reinigingsceremonieën) is datgene dat de toestand van 
het lichaam, de gedachten en de ziel verbetert. Er 
bestaan zestien sarskära’s beginnende met niseka 
(bevruchting) en eindigend bij de crematie van het dode 
lichaam. Het is de plicht van elkeen deze sanskära’s uit 
te voeren. Maar er moet niets voor de doden gedaan 
worden na de crematie. 

28. Yajna is een woord dat al de handelingen behelst 
die uitgevoerd worden om de geleerden te eren, alle 
wetenschappelijke uitvindingen en hun toepassingen, 
alle chemische processen, alle opvoedende activiteiten 
en lhefdadigheden, alle uitvoeringen van Agnihotra, 
homa of yajûa of havan (vuurofferszuiverings- 
ceremonie), enzovoort, waardoor de lucht, de regen, 
water en geneeskundige planten worden gezuiverd en 
aan alle levens het goede toekomt, dat beschouw ik als 
goed of juist. 

29. ‘Arya’ betekent een goed mens. Een ‘Dasyu’ is 
een slecht mens. Ik vat deze woorden alleen in deze zin 


op. 

30. ‘Aryävarta’ is de naam van India, omdat de 
Árya’s hier gewoond hebben vanaf de schepping van het 
heelal. Het wordt ten noorden door de Himälaya’s 
begrensd, ten zuiden door de Vindhyä, ten westen door 
de rivier Ataka en ten oosten door de rivier 
Brahmaputra. Het land dat tussen deze grenzen ligt 
wordt Äryävarta genoemd en haar vaste inwoners staan 
bekend als Árya’s. 

31. De leermeester (äcärya) is hij die de vedische leer 
met al haar aanvullingen onderwijst, die helpt een 
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rechtgeaard leven te leiden en de slechte weg te 
vermijden. 

32. Een leerling (Sisya/$iísyä) is hij / zij die in staat is 
om ware opvoeding en kennis te ontvangen, die 
rechtgeaard is, die liefde heeft voor het verwerven van 
kennis en die zich tot tevredenheid van de leermeester 
gedraagt. 

33. Het woord “guru” is van toepassing op de moeder 
en de vader. Degene die helpt de waarheid aan te nemen 
en onwaarheid te verwerpen wordt ook guru genoemd. 

34. De priester (purohita) is hij die de offeraar 
nee) geluk wenst en een prediker van de waarheid 


35. Upädhyäya is hij die elk deel van de Veda’s 
onderwijst. 

36. Sistäcära (opgevoed zijn) bestaat uit het 
aannemen van de waarheid en vermijden van 
onwaarheid na oprecht het celibaat te hebben beoefend 
en gestudeerd te hebben. 

37. Pratyakga, enzovoort zijn de acht bewijzen die ik 
aanneem. 

[448] 

38. Een betrouwbare (pta) i Is degene die de juiste 
dingen zegt, rechtgeaard is en streeft naar het welzijn 
van allen. 

39. Onderzoek (pariksä) bestaat uit vijf soorten. Ten 
eerste vergelijking van de eigenschappen, werken en 
aard van God met de vedische wetenschap; ten tweede 
overeenkomst met één of al de acht bewijzen; ten derde 
overeenstemming met de natuurwetten; ten vierde het 
gedrag van de betrouwbaren; ten vijfde de reinheid van 
Uzelf. Dit zijn de vijf manieren waarop wij kunnen 
onderzoeken wat de waarheid is en wat onwaarheid, 
teneinde de waarheid te kunnen aannemen en 
onwaarheid te verwerpen. 

40. Menslievendheid (paropakära) is datgene 
waardoor wangedrag en ellende van de mensen 
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verwijderd kan worden en goed gedrag en geluk 
bevorderd kan worden. 

41. De ziel is vrij in haar handelingen maar 
afhankelijk van de wet van God (svatantra-partantra) bij 
het genieten van hun vruchten. God is eveneens vrij in 
het stellen van rechtvaardige daden. 

42. De hemel (svarga) is het genot van een speciaal 
soort geluk en het verkrijgen van alles dat dit een geluk 
bevorderd. 

43. De hel (naraka) is het speciaal soort leed of de 
aanwezigheid van alles dat leed veroorzaakt. 

44. geboorte (janma) is het komen van de ziel in een 
lichaam. Er bestaan drie soorten: de vorige geboorte, de 
tegenwoordige geboorte en de volgende geboorte. 

45, Geboorte is de samenvoeging van de ziel met het 
lichaam en de dood (zarityu) is hun scheiding. 

46. Huwelijk (viväha) is het wettig verklaarde en 
vrijwillig aannemen van de hand (van de vrouw door de 
man en van de man door de vrouw). 

47. De Niyoga (of “niet-gebonden’)-relatie is het 
voortbrengen van kinderen buiten het huwelijk, onder 
speciale omstandigheden toegestaan, bijvoorbeeld als 
één van de echtgenoten sterft of door impotentie of een 
ongeneeslijke ziekte geen kinderen kan voortbrengen. 
Het is een man of vrouw toegestaan een Niyoga-relatie 
te hebben met iemand uit zijn of haar eigen of een 
hogere klasse, 

48. Lof (stuti) bestaat uit het beschrijven, horen of 
intuïtief aanvoelen van de kwaliteiten. Haar doel is 
opdoen van kennis, enzovoort. 

49. Gebed (prärthanä) betekent God iets vragen 
(welke een ziel kan verkrijgen door haar verband met 
God), nadat iemand zijn best gedaan heeft. Haar doel is 
vrij zijn van trots, enzovoort. 

50. Devotie (upäsanä) betekent: de kwaliteiten, 
werken en geaardheden zuiveren, door de werken, 
eigenschappen en aard van God als een model voor ogen 
te houden, en door middel van Yoga zich te realiseren 
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dat God aldoordringend is. Hij is met ons en wij zijn met 
Hem. Haar doel is de vooruitgang van spiritueel- 
geestelijke kennis. 

>1. Saguna-ninguna stuti betekent dat bepaalde 
eigenschappen in God bestaan en andere eigenschappen 
niet. Op dezelfde manier betekent sagupa-ninguna 
prärthanä tot God bidden voor het bezit van bepaalde 
kwaliteiten en voor de bevrijding van bepaalde 
gebreken. Saguna-nirguna upäsanä betekent naar God 
opzien als door alle goede kwaliteiten bezeten en vrij 
van alle blaam en zich geheel aan God en Zijn wil over 
te geven. 


Dit is een korte samenvatting van mijn persoonlijke 
overtuiging. Een uitgebreidere behandeling hiervan is in 
dit boek gegeven in de respectievelijke hoofdstukken, 
alsook in mijn comumentaar op de Rigveda en andere 
boeken. Wat voor iedereen aannemelijk is, is ook voor 
mij aannemelijk, zoals iedereen akkoord gaat dat 
bijvoorbeeld waarheidszin iets goeds is. Ik geef dat ook 
toe. Maar ik ben het niet eens 
[449] 
met de verschillen die zijn ontstaan tussen de 
verschillende religies. Het zijn de verschillende sekten 
die, door de verschillen scherp te stellen, de mens tot de 
vijand van de mens hebben gemaakt. Ik wens en ik 
probeer deze verschillen te verwijderen zodat er een 
eenheid verkregen kan worden, haat verafschuwd kan 
worden en de onderlinge liefde hersteld kan worden. 
Moge de genade van de almachtige God en de 
samenwerking van de geleerden en godvruchtigen deze 
beginselen over de hele wereld verspreiden, zodat alle 
mensen de viervoudige gunst van juist gedrag (dharma), 
welvaart (artha), genoegen (&ämä) en bevrijding 
(moksa) mogen verkrijgen en zij een leven in geluk en 
vooruitgang mogen leiden. Dit is mijn voornaamste 
uitgangspunt en streven. 


SATYÄARTHAPRAKASA 873 


Hierover verder uitbreiden is onnodig voor 
verstandigen. 
stza | wel fia: ú aen: Wa Haan | WM ER 


geeft: vel fasen: | A ae | TAR ar | ata 
ga aft | ata ve aqnafan, | aaarfsen, | 
gagafseg | daad | geor, | adam, 
areora | sùaa mia: Mier: Med: Il 


Moge God die bekend staat onder de namen Mitrah 
(vriend), Varuna (de aannemelijke), Aryamä (de 
rechtvaardige), Indra (de machtige), Brihaspati (de Grote 
Heer), Visgu (de aldoordringende) en Urukramah 
(steller van grote daden) vrede aan ons brengen. 


Gegroet zij de Almachtige, de voortbeweger van de 
wereld. U is de klaarblijkelijke God. U heb ik de 
duidelijk bewezen God genoemd. De wet heb ik 
gesproken. De waarheid heb ik gesproken. God heeft 
mij beschermd. God heeft de spreker van de waarheid 
beschermd, mij, de spreker, beschermd. 

OM! Vrede! Vrede! Vrede! 


Hier eindigt de Satyärthaprakäsa van Swami Dayänanda 
Saraswati, leerling van Param Haûsa, de grote sannyäsî 
en de meest geleerde Sri Virajänanda Saraswati Swämi. 
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